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AVANT-PROPOS 


Notre  précédent  volume  offrait  à  nos  lecteurs  le  commen- 
taire des  vini»t  et  une  premières  questions  de  la  Prima- 
Seciindae^.  Nous  leur  offrons,  avec  ce  nouveau  volume,  le 
commentaire  des  trente-trois  questions  qui  suivent,  depuis  la 
question  22  jusqu'à  la  question  54  inclusivement.  Ces  trente- 
trois  questions  se  divisent  en  deux  parts  bien  distinctes. 
L'une  comprend  vingt-sept  questions  et  forme  le  traité  des 
Passions.  L'autre,  composée  de  six  questions  seulement, 
est  le  traité  des  Habitas. 

Le  traité  des  Passions  est  le  complément  nécessaire  du 
traité  de  l'acte  humain  en  lui-même.  Il  considère  ce  qu'il  y 
a,  dans  cet  acte,  de  commun  à  l'iiomme  doué  de  raison  et  à 
l'animal  sans  raison.  Le  traité  des  Habitus  commence  une 
nouvelle  partie  dans  l'étude  de  l'acte  humain,  unique  sujet 
immédiat,  on  le  sait,  de  toute  la  partie  morale.de  la  Somme 
théolofjique.  Après  avoir  traité  de  l'acte  humain  en  lui- 
même,  saint  Thomas  devait  traiter  des  principes  de  cet  acte; 
et  c'est  l'étude  de  ces  principes  de  Tacte  humain  qui  com- 
mence avec  le  traité  des  lïabitus  en  général. 

I.  Quelques  fautes  matérielles  se  sont  glissées  dans  l'impression  de  ce 
volume.  Nous  tenons  à  sit^naler  les  deux  suivantes.  —  A  la  paije  23,  la  répé- 
tition de  la  3«  lii^nc  doit  être  remplacée  comme  il  suit  :  tous  ses  arles  en  nue 
(l'un  gain  à  rédliser,  a  ses  actes  spécijlés.  —  A  la  page  57(5,  la  référence  de  la 
i6c  ligne  doit  être  lue  :  Quodlibet  vin,  q.  G,  art.  i3. 
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Ces  deux  traités,  plus  encore  que  tels  autres  traités  de  la 
Somme  théologique,  constituent  un  mélange  harmonieux  de 
science  naturelle  et  surnaturelle.  Si  les  questions,  jusqu'en 
leurs  moindres  détails,  y  sont  toujours  considérées  à  la 
lumière  de  la  foi  et  en  vue  de  la  fin  surnaturelle  de  l'homme, 
elles  appartiennent  presque  totalement,  par  leur  côté  maté- 
riel, à  la  science  psycholog-ique  humaine.  De  là  leur  intérêt 
tout  spécial.  Non  seulement  les  théolog-iens,  mais  les  philo- 
sophes eux-mêmes  y  trouveront  une  moisson  doctrinale 
exceptionnellement  riche. 

Le  traité  des  Passions^  notamment,  mérite  d'être  signalé 
à  l'attention  du  lecteur.  Il  est  loin  d'être  connu  comme  il 
mériterait  de  l'être.  Il  est,  comme  tant  d'autres  traités,  mais 
plus  encore  peut-être  que  bien  d'autres,  la  création  géniale 
de  saint  Thomas.  Et  c'est  merveille  de  voir  avec  quelle 
finesse  d'analyse  et  quelle  puissance  d'organisation  synthé- 
tique le  génie  de  Thomas  d'Aquin  a  su  construire  son  œu- 
vre. Toutes  les  questions  et  tous  les  articles  devraient  ici 
être  signalés  et  recommandés.  On  lira  avec  un  intérêt  parti- 
culièrement vif  et  fructueux  ce  qui  a  trait  à  la  passion  de 
l'amour,  surtout  la  question  ravissante  des  effets  de  l'amour 
(q.  28).  De  même,  pour  les  questions  relatives  à  la  passion 
de  la  délectation  ou  du  plaisir  et  de  la  joie,  plus  spécialement 
la  question  3i,  art.  5  et  6  ;  ou  encore  la  question  34,  art.  3  ; 
ou  la  question  35,  art.  7,  dans  le  traité  de  la  tristesse.  Mais 
c'est  presque  à  regret  que  nous  citons  ces  questions  et  ces 
articles  ;  car  ce  que  nous  ne  citons  pas  demanderait  à  l'être 
également.  Qu'on  lise,  par  exemple,  les  questions  37  et  38 
sur  les  causes  et  les  remèdes  de  la  tristesse;  la  question  4o 
sur  l'espoir;  la  question  44  sur  les  effets  de  la  crainte;  les 
questions  relatives  à  la  colère  (q.  4(>-48). 
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Ceux  qui  n'ont  pas  le  bonheur  de  partag-er  notre  «  foi  » 
en  saint  Thomas,  nous  reprocheraient  volontiers  notre 
«  fidélité  »  à  le  suivre  dans  son  exposé  doctrinal  avec  une 
rig-ueur  que  nous  avons  déclaré  nous-même  vouloir  être 
scrupuleuse.  Ils  s'étonneraient  surtout  que  nous  n'hésitions 
pas  à  nous  prononcer  d'une  façon  qui  pourrait  leur  paraître 
sommaire ,  sur  les  doctrines  de  la  philosophie  moderne 
quand  ces  doctrines  sont  opposées  à  celle  de  saint  Thomas. 
Ils  voudraient  une  «  réfutation  directe  avant  de  condam- 
ner ».  Car  si  les  «  massacres  de  doctrines  »  sont  «  légitimes 
de  la  part  du  Pape  qui  condamne  en  matière  de  révélation 
surnaturelle,  ils  n'ont  plus  de  sens  chez  le  philosophe  ou  le 
théologien  qui  se  trouve  soumis  ici  au  droit  commun*  ». 
Il  y  a  peut-être  cependant  une  certaine  différence,  ici, 
entre  le  philosophe  et  le  théologien.  Le  théolog-ien,  en  effet, 
s'autorise,  dans  ses  condamnations,  des  condamnations 
même  du  Pape  qu'on  veut  bien  tenir  pour  lég-itimes.  Et,  de 
plus,  quand  la  doctrine  du  théologien  qui  sert  de  norme  à 
la  condamnation  des  philosophes  est  celle  d'un  Thomas 
d'Aquin,  il  y  a  que  cette  doctrine  jouit,  dans  l'Eglise,  d'une 
autorité  quelque  peu  privilégiée.  On  dira,  sans  doute,  que 
cette  autorité  ne  s'impose  pas  aux  philosophes  hors  de 
l'Eglise.  Mais  l'autorité  du  Pape  ne  s'impose  pas  davantag-e. 
Et  puisqu'on  veut  bien  cependant  la  tenir  pour  légitime,  du 
moins  au  reg-ard  des  croyants,  l'on  ne  doit  plus  s'étonner 
qu'au  nom  de  la  théolog-ie,  reine  de  toutes  les  sciences  (de 
cela,  nul  vrai  croyant  ne  peut  douter),  on  signale,  même 
d'une  façon  rapide  et  au  passag-e,  si  l'on  peut  ainsi  dire, 


I.  Cf.  Revue  de  métaphysique  et  de  morale,  numéro  de  mai  19 12,  supplé- 
ment (p.  6). 
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toute  doctrine  philosophique  de  quelque  importance  qui  lui 
est  opposée  ^ 

D'ailleurs,  ceux-là  mêmes  pour  qui  «  la  philosophie  tho- 
miste »  n'est  point,  comme  pour  nous,  ((  un  système  vivant 
de  pensées  qui  constitue  encore  actuellement  le  fondement 
rationnel  le  plus  sûr  du  catholicisme  »,  s'ils  veulent  l)ien 
lire  des  traités  comme  le  traité  des  Passions,  seront  sans 
doute  obligés  de  convenir,  ainsi  que  déjà  l'on  s'en  est 
exprimé  parmi  eux,  que  «  l'ignorance  où  sont  les  philoso- 
phes modernes  de  la  scolastique  est  excessive,  et,  pour  une 
bonne  part,  fondée  sur  des  préjugés  injustifiés  ».  Si,  comme 
on  l'a  dit  encore,  au  sujet  de  la  matière  présentée  par  notre 
dernier  volume,  «  les  questions  6-17,  où  se  trouvent  discutés 
les  problèmes  relatifs  aux  actes  humains,  révèlent  un  grand 
pliilosophe,  au  sens  propre  du  terme,  c'est-à-dire  un  philo- 
sophe grand  pour  tous  les  temps  »  ;  si  l'on  trouve  là  «  une 
des  analyses  de  l'acte  volontaire  les  plus  serrées  et  les  plus 
profondes  qui  aient  été  proposées  »,  nous  croyons  que  le 
traité  des  Passions  ne  le  cédera  en  rien,  comme  impression 
produite,  même  sur  ceux  du  dehors  qui  voudront  ici  encore 
«  faire  amende  honorable  ». 

Le  traité  des  Habitus  n'est  pas  moins  intéressant,  pour  le 
philosophe  et  le  théologien,  que  le  traité  des  Passions.  Il 
est,  lui  aussi^  une  création  du  g-énie  de  Thomas  d'Aquin.  En 
vue  de  la  psycholog"ie  surnaturelle,  difficilement  intelligible, 

I .  On  a  paru  nous  tenir  rigueur  de  nous  être  élevé,  dans  notre  précédent 
volume,  contre  «  les  morales  appelées  aujourd'hui  de  noms  très  prélentieux, 
mais  (jui  cachent  mal  le  fond  de  misère  qui  est  le  leur  (juand  on  veut  les  appli- 
quer à  l'homme  :  morales  utilitariste,  sensualisie,  naturaliste,  évolutionniste, 
positiviste  »  (p.  53).  —  Nous  doutons  tort  (jiic  (juiconcjue  aura  étudié  ces  mora- 
les dans  leurs  principaux  auteurs  respectifs  puisse,  s'il  est  un  théoloi^-ien 
intégral,  porter  sur  elles  un  autre  jugement  que  celui  qu'on  nous  reproche. 
Cf.  ce  qu'en  dit  un  homme  peu  suspect  et  qui  n'est  pas  des  nôtres  :  Cri(i(/uc 
des  systèmes  de  morale  contemporains,  par  Alfred  Fouillée. 
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aux  yeux  de  la  raison,  sans  la  notion  philosophique  précise 
de  l'habilus,  saint  Thomas,  dans  son  traité  des  Habitus  en 
général,  s'est  proposé  d'établir  les  fondements  rationnels  de 
cette  doctrine.  Depuis,  soit  parmi  les  philosophes  scolasti- 
ques,  soit  parmi  les  théologiens,  on  a  écrit  des  volumes  sur 
cette  question  de  l'habitus.  Toutefois,  outre  que  ces  traités 
postérieurs  ont  voulu  s'inspirer,  ponr  la  plupart,  de  la  doc- 
trine même  de  saint  Thomas,  et  que,  par  suite,  nous  avons, 
dans  le  traité  du  saint  Docteur,  la  source  première  de  leur 
enseig-nement,  il  devait  fatalement  se  produire  qu'en  raison 
de  la  difficulté  des  (juestions  et  aussi  de  la  diversité  des 
écoles,  la  simplicité  si  lumineuse  et  la  sérénité  si  pure  de 
l'enseignement  du  Maître  ne  se  retrouvent  pas  au  même 
degré  dans  l'œuvre  des  écrivains  postérieurs.  Pour  ce  motif, 
et  parce  que,  nous  l'avons  déclaré  dès  le  début  de  notre 
travail,  notre  dessein  très  arrêté  est  de  nous  tenir,  le  plus 
fidèlement  possible,  à  la  doctrine  même  de  saint  Thomas 
d'Aquin,  nous  avons  exclu  de  notre  commentaire  toute 
digression  étrang-ère  au  texte  du  saint  Docteur.  Par  contre, 
nous  avons  recherché  avec  le  plus  grand  soin,  et,  souvent 
même,  reproduit  intégralement,  ce  que  le  saint  Docteur 
avait  dit  lui-même  en  ses  divers  écrits  autres  que  la  Somme 
théolo(ji(jue.  Et  l'on  verra  peut-être,  une  fois  de  plus,  par 
cet  exemple,  que  le  meilleur  interprèle  de  saint  Thomas, 
comme  on  l'a  si  bien  dit,  est  saint  Thomas  lui-même.  Son 
traité  des  Habitus,  dans  la  Somme ^  étudié  à  la  lumière  de 
ce  que  le  saint  Docteur  avait  dit  ailleurs  sur  ce  même  sujet, 
devient  d'une  clarté,  qui,  sans  doute,  n'exclut  point,  d'une 
façon  absolue,  toute  difficulté  et  toute  ombre,  mais  à  laquelle 
il  nous  semble  ({ii'on  ne  [)eul  vouloir  ajouter  (pi'au  risque 
d'en  altérci"  la  pureté  si  parfaite  et  si  harmonieuse. 
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Nous  sera-t-il  permis  de  faire  remarquer  que,  dans  ce 
traité  des  Habitus,  tel  que  nous  l'a  donné  saint  Thomas, 
nous  trouvons  un  des  plus  beaux  modèles  du  style  du  saint 
Docteur,  plus  particulièrement  appréciable  en  une  matière 
aussi  délicate  et  aussi  ardue.  On  écrivait,  de  lui,  récemment, 
cet  élog-e  :  «  Les  mots  qu'il  emploie  sont  toujours  simples, 
exacts  et  consacrés  par  l'usage.  Il  est  l'écrivain  de  l'Ecole 
qui  a  le  moins  innové  en  cette  matière.  Il  n'est  jamais  tombé 
dans  le  travers  qui  consiste  à  créer  inutilement  des  termes 
nouveaux  ou  à  changer  arbitrairement  la  sig-nifîcation  des 
termes  reçus  *  » . 

Et  c'est  bien  peut-être  cette  qualité  même  du  saint  Doc- 
teur, jointe  à  celle  de  sa  raison  si  ferme  et  si  puissante,  qui 
explique  l'attitude  des  divers  esprits  à  son  ég-ard.  Plus 
encore,  en  efYet,  que  pour  l'auteur  dont  parlait  La  Bruyère 
(au  chapitre  des  Ouvrages  de  l' esprit) ,  il  est  deux  sortes 
d'hommes  qui  semblent  peu  faits  pour  g-oûter  saint  Thomas. 
D'aucuns  usent  trop  peu  de  leur  raison  pour  g-oûter  un 
penseur  qui  en  use  beaucoup.  D'autres  en  usent  trop  subtile- 
ment pour  s'accommoder  d'un  homme  qui  en  use  toujours 
d'une  façon  natuelle. 

Rome,  en  la  fête  des  saints  apôtres  Pierre  et  Paul,  29  juin  1912. 


I.   l'n    modèle  d'exposition  scolastique,   par  le  R.   P.  Richard,  —  Revue 
'J'homisie,  mars-avril  191 2,  p.  i4G. 
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SECONDE    PARTIE 


PRKiMIERE    SECTION 


QUESTION   XXII. 

DU  SUJET  DES  PASSIONS  DE  L'AME. 


Au  déhul  de  la  question  6,  dans  la  Première  Section  de  la 
Seconde  Partie  de  la  Somm".  théologiqiie^  dont  nous  avons  com- 
mencé l'étude  avec  notre  précédent  volume,  saint  Thomas,  nous 
donnant  la  division  de  toute  la  partie  morale  de  son  œuvre, 
déclarait  que  l'unique  objet  de  cette  nouvelle  élude  serait  l'acte 
humain,  d'abord,  en  général  (Primd-Secnndœ),  puis,  en  parti- 
culier {Seciinda-Seciindœ).  L'acte  humain  considéré  en  général 
devait  être  étudié  en  lui-même  et  dans  ses  principes.  C'est  à 
partir  de  la  question  49  que  saint  Thomas  traitera  des  principes 
de  l'acte  humain.  .Jusque-là,  il  ne  doit  être  question  que  de 
l'acte  humain  en  lui-même.  Toutefois,  cet  acte  humain  considéré 
en  lui-même  pouvait  se  présenter  à  nous  sous  un  double  aspect  : 
ou  selon  qu'il  est  tout  à  fait  propre  à  l'homme;  ou  selon  qu'il 
convient  aussi  en  |)artie  aux  animaux  sans  raison.  La  première 
considération  est  celle  qui  nous  a  occupés  jusqu'ici,  depuis  la 
question  (i  jusqu'à  la  question  21.  Avec  la  (piestion  22,  nous 
abordons  le  second  aspect  de  l'acte  humain,  celui  où  l'acte  que 
nous  étudierons  nous  apparaîtra  comme  «  cpielque  chose  de  com- 
T.  VII.  Les  /)(issii>ns.  i 
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iTuin  à  l'homme  et  aux  autres  animaux  et  qu'on  appelle  les  pas- 
sions de  l'àme  »  (cf.  prologue  de  la  question  6). 

C'est  donc  le  traité  des  passions,  qui  commence  avec  la  ques- 
tion 22,  et  il  comprendra  toutes  les  questions  qui  vont  suivre 
jusqu'à  la  (|ueslion  48  inclusivement.  Nous  venons  de  dire  que 
son  objet  n'est  pas  propre  à  l'hoiume,  mais  qu'il  convient  aussi 
aux  animaux  sans  raison.  Il  n'en  faudrait  pas  conclure  que  ce 
traité  est  de  moindre  importance  dans  la  théologie  morale.  Outre 
que  les  passions,  dans  l'homme,  participent  d'une  certaine  ma- 
nière, le  mode  d'agir  qui  est  proprement  humain,  et  parce 
qu'elles  s'exercent  ou  peuvent  s'exercer  sous  l'empire  de  la 
volonté,  elles  forment,  en  quelque  sorte,  la  principale  matière  de 
la  vie  humaine  morale.  Les  deux  grandes  vertus  morales  de  la 
force  et  de  la  tempérance  auront  pour  objet  la  parfaite  ordina- 
tion des  passions.  Rien  donc  ne  saurait  être  plus  utile,  pour 
l'homme,  el  rien  ne  lui  est  plus  indispensable  que  la  connaissance 
aussi  parfaite  que  possible  des  mouvements  ap[)elés  passions, 
qui  sont  ou  peuvent  être  en  lui. 

Pour  ce  trailé,  comme  pour  tant  d'autres,  le  génie  de  saint 
Thomas,  surtout  dans  la  Somme  théolorjique,  s'est  montré  créa- 
teur. Les  27  (juestions  qui  forment  ce  traité  constituent  un  chef- 
d'œuvre  d'analyse  psychologique  et  d'organisation  scienlilique. 
Nous  n'aurons  pas  de  peine  à  nous  en  convaincre,  à  mesure  que 
nous  en  poursuivrons  l'étude  directe.  Et  si,  parmi  nos  lecteurs,  il 
en  est  qui,  après  avoir  fait  cette  étude,  voudront  comparer,  non 
seulement  avec  les  travaux  anciens,  mais  aussi  avec  les  œuvres 
les  plus  récentes,  le  chef-d'œuvre  de  saint  Thomas,  ils  verront, 
ici  encore,  à  quelle  hauteur  s'est  élevé,  dans  sa  perfection,  et 
demeure  toujours  inaccessible,  notre  cher  saint  Docteur. 

11  divise  son  trailé  en  deux  parts  :  l'une,  «  générale  »  ;  l'au- 
tre, «  spéciale  ».  La  partie  générale  compi'endra  quatre  (pies- 
tions  :  «  le  sujel  des  passions  (q.  22);  leur  différence  ((j.  28);  la 
comparaison  des  passions  entre  elles  (q.  24);  leur  bonté  ou  leur 
malice  »  ((j.  20).  —  Le  sujet  des  passions  est  le  premier  point 
(jui  doit  nous  occuper  dans  notre  étude,  parce  que,  nous  Talions 
voir-,  c'est  par  la  naluri;  el  la  raison  du  sujet  (pie  nous  aurons  la 
iiiiliii'e  et  1,1   r;iison  de  l:i   p:issiou 
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Cette  première  (|iies(ioii  comprend  (rois  articles  : 

lo  S'il  y  a  (jueUjue  passion  clans  l'âme? 

2°  Si  c'est  dans  la  partie  ail'ective  plutôt  (jue  dans  la  partie  (|ui  per- 

(;oit? 
3"  Si  c'est  dans  l'apptMit  sensitil'  plutôt  (jue  dans  l'appétit  intellectif 

(pli  s'appelle  la  volonté? 

L'à-propos  de  ces  trois  iiiterroyalioiis,  des  deux  dernières  sur- 
tout, iu)us  apparaîtra  en  parfaite  lumière,  si  nous  prenons g"arde 
(jue  les  plus  récents  des  auteurs  universitaires  et  laïques  (pii  ont 
écrit  sur  les  passions,  se  tiouvcnt  divisés  sur  la  question  de  savoir 
si  l'élément  qui  domine,  dans  la  passion,  est  l'élément  de  percep- 
tion ou  l'élément  affeclif;  et  n)ème  pour  ceux  qui  se  prononcent 
en  faveur  de  l'élément  affectif,  tel  M.Ribot,  par  exemple,  l'impréci- 
sion demeure  absolue  eu  ce  (pii  est  de  l'élément  affectif  d'ordre 
sensible  et  l'élément  affectif  d'ordre  intellectuel.  Pour  M.  Ribot, 
en  effet,  la  passion,  qu'il  limite,  trop  absorbé  par  l'acception  du 
mol  français  passion  ci  passionru',  au  sens  de  mouvement  affec- 
tif véhément,  s'applique  à  tout  mouvement  de  cette  sorte,  qu'il 
soit  d'ordre  intellectuel  ou  d'ordre  sensible  [Cf.  Th.  Ribot,  Essai 
sur  les  Passions].  Nous  allons  voir,  à  la  lumière  de  saint  Tho- 
mas, quelle  est  la  vraie  nature  de  la  passion. 


Article    Premier. 
Si  quelque  passion  se  trouve  dans  l'âme? 

Trois  objections  veulent  [)rouver  qu'  «  il  n'y  a  aucune  passion 
dans  l'âme  ».  Les  termes  passion  et  ànie  s'excluraient  absolu- 
ment l'un  l'autre;  la  [)assion  ne  conviendrait  qu'à  l'être  matériel 
et  corporel,  en  ttuit  ([ue  tel.  —  La  {)remière  objection  dit  préci- 
sément que  «  le  fait  de  pàtir  est  le  j)ro[)re  de  la  matière  »  ;  la 
matière  est  puissance  passive,  tandis  que  la  forme  et  ce  qui  n'est 
que  forme  est  acte.  «  Or,  l'àme  n'est  pas  composée  de  matière 
et  de  forme,  ainsi  qu'il  a  été  vu  dans  la  Première  Partie  ((].  76, 
art.  5).  Donc  il  n'y  a  pas  de  passion  dans  l'âme  ».  —  La  seconde 
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objection  en  appelle  à  ce  que  «  la  passion  esl  un  mouvement, 
ainsi  (ju'il  est  dit  au  troisième  livre  des  Physiffiies  (ch.  m,  n.  2; 
de  S.  Th.,  leç.  5).  Or,  l'ânie  n'a  pas  de  inDuvement,  comme  il 
est  prouvé  au  premier  livre  de  l'Ame  {c\\.  m,  n.  3;  de  S.  Th., 
leç.  6).  Donc  la  passion  n'est  pas  dans  l'âme  ».  Même  au  sens 
d'émofio/i,  à  supposer  qu'on  veuille  distinguer  la  passion  de 
l'émotion,  la  passion  ne  saurait  convenir  à  1  ame.  —  La  troisième 
objection  dit  que  «  la  passion  est  l'acheminement  vers  la 
corruption;  car  toute  passion,  à  mesure  qu'elle  grandit,  fait 
que  la  substance  perd  d'elle-même,  ainsi  qu'il  est  dit  au  livre 
des  Topiques  (liv.  VI,  ch.  vr,  n.  21).  Or,  l'âme  est  incorruptible. 
Donc  il  n'y  a  pas  de  passion  dans  l'âme  «. 

L'arg-ument  sed  contra  est  un  texte  de  saint  Paul,  fort  bien 
choisi,  et  qui  nous  montre  que  la  question  des  passions  esl,  au 
plus  haut  point,  d'ordre  moral  et  théologique.  «  L'Apôtre  » 
saint  Paul  «  dit,  dans  son  épîlre  aux  Romains,  chapitre  vu 
(v.  .5)  :  Lorsque  nous  étions  dans  la  chair,  les  passions  des 
péchés,  œuvre  de  la  loi,  agissaient  dans  nos  membres.  Or,  les 
péchés  sont  proprement  dans  l'âme.  Donc,  les  passions  aussi, 
qui  sont  dites  passions  des  péchés,  sont  dans  l'âme  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  expliquer 
le  mot  passion.  Ce  mot  vient  de  pâtir.  Or,  «  pâtir  se  dit  d'une 
triple  manière.  —  D'abord,  en  un  sens  large,  selon  que  tout  fait 
de  recevoir  est  pâlir  ou  soulFiir,  alors  même  que  le  sujet  qui 
reçoit  ne  [)erde  rien  de  ce  qu'il  a;  c'est  ainsi  que  l'air  sera  dit 
pâtir,  quand  il  reçoit  la  lumière.  Mais  ceci  est  plutôt,  propre- 
ment, se  parfaire,  que  pâlir  ou  soufïrir.  —  D'une  autre  manière, 
pâlir  ou  souffrir  se  dit,  au  sens  propre,  quand  une  chose  est 
reçue  avec  amission  d'une  autre.  Toutefois,  ceci  peut  se  produire 
de  deux  manières.  Parfois,  en  effet,  ce  qui  est  rejeté  et  perdu 
n'était  pas  pour  le  bien  du  sujet;  c'est  ainsi  que  le  corps  de 
l'animal  esl  dit  souffrir  ou  pâlir,  (juand  il  recouvre  la  santé,  la 
maladie  étant  vaincue  et  chassée  de  ce  corps.  —  L'autre  cas  se 
produit,  (pi;ui(l  c'est  h;  conliaire  (pii  arrive  »;  c'est-à-dire  (|ue  ce 
qui  esl  perdu  ou  rejeté  était  pour  le  bien  du  sujet,  tandis  (jue  ce 
(pii  est  l'eçu  (;sl  [)Our  son  inal;  «  ainsi  on  dira  pâlir,  celui  (]ui 
loml)e  malade;   parce   (ju'il    reçoit    la    maladie,    ayant    perdu    la 
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santé.  —  Oi"  »,  (lit  saiiil  Tliomas,  «  ce  deniier  cas  est  le  mode 
toiil  à  fait  propre  de  la  passion  »  ;  c'est  en  ce  dernier  sens  (pie  la 
passion  mérite  strictement  son  nom  de  passion.  «  C'est  (jn'en 
effet,  pâlir  »  on  êlre  dans  l'étal  de  passion,  «  se  dil  par  ra[)p()rt  à 
nn  agent  qui  tire  à  soi.  Et,  précisément,  ce  qui  s'éloigne  de  ce 
qui  est  son  bien,  semble  par  excellence  être  sous  l'action  d'un 
autre  (|ui  le  tire  à  soi  »  :  au  contraire,  lorsque  l'action  de  l'agent 
communique  un  bien,  il  setnble  que  c'est  [)lutôt  l'agent  qui  vient 
au  sujet.  ((  C'est  ainsi  qu'il  est  dit,  au  premier  livre  de  la  Géné- 
ration (ch.  III,  n.  9;  de  S.  Th.,  leç.  8j,  que  si  d'un  être  moins 
noble  un  j»lus  noble  est  engendré,  on  a  une  génération  pure  et 
simple  et  une  corruption  au  sens  diminué,  tandis  que  c'est  l'in- 
verse, si  d'un  plus  noble  est  engendré  un  moins  noble  ».  —  Par 
où  l'on  voit  que  l'idée  de  passion,  prise  en  son  sens  le  plus  strict, 
entraîne  une  certaine  idée  de  diminution  et  de  déchet. 

Après  avoir  expliqué  le  triple  sens  qu'on  peut  donner  au  mot 
passion,  saint  Thomas  déclare  que  «  dans  l'âme,  la  passion  peut 
se  trouver  »,  non  seulement  au  premier  ou  au  second  sens,  mais 
«  dans  les  trois  sens  qui  viennent  d'être  définis.  —  S'il  s'agit,  en 
effet,  du  simple  fait  de  recevoir,  Vacte  de  senti/'  et  de  concevoir 
sont  un  certain  pâtir  »,  comme  l'avait  dit  Aristote,  au  premier 
livre  de  l'Ame,  chapitre  v,  n.  8;  de  saint  Thomas,  leçon  12.  — 
«  La  passion  qui  implique  une  certaine  [)erte  suppose  toujours  la 
transmutation  corporelle.  Aussi  bien  »,  et  puisque,  nous  l'avons 
dit,  c'est  là  seulement  le  sens  propre  de  passion,  «  il  s'ensuit  que 
la  passion  proprement  diie  ne  peut  convenir  à  l'âme  que  par 
occasion,  c'est-à-dire  en  raison  du  composé  (jui  pâtit.  Même  là, 
cependant,  il  y  a  encore  diversité.  Car  si  la  transmutation  dont 
nous  parlons  se  fait  en  sens  mauvais,  on  a  davantage  la  raison 
de  passion,  relativement  au  cas  où  elle  se  fait  dans  le  sens  du 
mieux.  Et  de  là  vient  que  la  tristesse  a  raison  de  passion,  au  sens 
strict,  plus  que  la  joie  »  :  l'une,  en  effet,  resserre  et  abat,  tandis 
(|ue  l'autre  dilate  et  réconforte. 

Ainsi  donc  la  passion  au  sens  propre  ne  se  trouve  directement 
et  par  soi  (pie  dans  le  composé  de  corps  et  d'ànii;,  (piand  il  s'agit 
d'un  êlre  vivant;  elle  ne  se  trouve  dans  l'âme  (pi'eii  raison  du 
composé  dont  l'âme  fait  partie.  —  S'il  s'agissait  de  la  passion  au 
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sens  très  larg^e,  elle  pourrait   être  dans  l'ùme   elle-même   direc- 
tement et  par  soi. 

\Jad primum  accorde  que  «  le  fait  de  pàtir,  selon  qu'il  implique 
amission  et  transmutation,  est  le  propre  de  la  matière  »  ;  la 
matière,  en  effet,  ne  reçoit  jamais  une  nouvelle  forme  sans  que 
soit  expulsée  la  premièie  forme  qu'elle  avait  déjà;  «  et  de  là  vient 
que  le  fait  de  pâtir,  ainsi  entendu,  ne  se  trouve  que  dans  les 
composés  de  matière  et  de  forme.  Mais  le  fait  de  pâtir,  selon 
qu'il  implique  seulement  le  fait  de  recevoir,  n'appartient  pas 
nécessairement  qu'à  la  matièie  ;  il  peut  convenir  à  tout  ce  qui  » 
n'est  pas  acte  pur,  mais  «  existe  en  puissance  »  à  quelque  chose. 
«  Or,  l'âme,  bien  qu'elle  ne  soit  pas  composée  de  matière  et  de 
forme,  a  cependant  une  certaine  potentialité,  qui  fait  qu'elle  peut 
recevoir  et  pâtir,  au  sens  où  l'acte  même  de  penser  est  un  certain 
pâtir,  ainsi  qu'il  est  dit  au  troisième  livre  de  l'Ame  »  (ch.  iv,  n.  9; 
de  S.  Th.,  leç.  9)  ;  mais  il  est  évident  que  le  mot  pâtir  ou  passion 
se  prend  là  dans  un  sens  qui  n'est  plus  son  sens  propre;  il  ne 
sigfnifie  plus  que  le  fait  de  recevoir  quelque  chose,  quelle  que  soit 
d'ailleurs  la  nature  de  celte  réception,  toute  à  l'avantage  de  celui 
qui  reçoit,  sans  que  la  nouvelle  perfection  reçue  implique  une 
amission  quelconque. 

]Jad  secnndiim  répond  (jue  «  si  le  fait  de  pâlir  et  d'être  sujet 
au  Miouvement  »,  qui  constitue  la  passion  au  sens  propre,  «  ne 
convient  pas  à  l'âme  par  soi,  il  peut  lui  convenir  par  occasion  et 
accidentellement,  comme  il  est  dit  au  premier  livre  de  l'Ame  » 
(endroit  précité). 

\Jad  tertiam  fait  observer  que  «  la  raison  donnée  dans  l'ob- 
jection vaut  pour  la  passion  (|ui  implique  une  transmutation 
dans  le  sens  j)éjoratif.  Et  nous  accordons  qu'une  telle  passion 
ne  peut  pas  convenir  à  l'âme  par  soi,  mais  seulement  pai-  occa- 
sion; elle  ne  convient  par  soi  fp.i'au  composé,  lequel  est,  en  efïel, 
corru[)tible  ». 

Dans  la  passion  altribuée  à  l'âme,  si  nous  la  {prenons  au  sens 
sirici,  nous  trouvons  un  double  (Hément  :  l'un,  (pii  lui  appartient 
[)lus  spécialement  et  (pii  est  d'ordi'c  j)hysiolog'ique  ;  l'autre,  (pii 
lui  appailienl  aussi,  d'une  façon  essentielle,  mais  (pii  ne  lui  est 
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pas  ég^aleiiienl  propre.  Ce  second  éléineiil  est  d'ordre  psycholo- 
gique. C'est  lui  que  nous  aurons  à  étudier  plus  spécialement, 
notant  d'ailleurs,  au  passage,  quand  besoin  sera,  quelques-uns 
des  [)liénoniènes  pliysiologi<]ues  qui  racconii>agnent.  —  Puiscpie 
nous  devons  nous  attacher  surtout  à  l'élément  psychologique 
dans  les  passions  de  l'âme,  il  importe  de  préciser,  (oui  de  suile, 
à  (pielle  partie  de  l'àme,  la  passion,  prise  dans  le  sens  que  nous 
avons  défini,  appartient.  Est-ce  à  la  partie  affective  ou  h  la  par- 
tie qui  comprend  les  puissances  de  perception;  et,  à  supposer 
que  ce  soit  à  la  partie  affective^  est-ce  à  la  partie  affective  d'or- 
di-e  sensible  ou  à  la  partie  affective  d'ordre  intellectuel?  — 
D'abord,  si  la  passion  appartient  à  la  j)arlie  affective  de  l'âme 
plutôt  qu'aux  puissances  de  perce[)tion. 
C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 

Si  la  passion  se  trouve  davantage  dans  la  partie  appétitive 
ou  dans  la  partie  appréhensive? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  passion  est  dans  la 
partie  appréhensive  de  l'âme  plutôt  que  dans  la  partie  appéti- 
tive ».  —  La  premièie  argumente  ainsi  :  «  En  quehjue  g'enre  que 
ce  soit^  ce  qui  est  premier  semble  posséder  au  maximum  la  rai- 
son de  ce  qui  vient  après  dans  ce  genre-là  et  le  cause,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  second  livre  des  Métapinjsiques  (de  S.  Th.,  leç.  2; 
Did.,  liv.  1^,  ch.  i,  n.  5).  Or,  la  passion  se  trouve  dans  la  partie 
appréhensive  de  l'àme  »,  ou  dans  les  puissances  de  [)erception, 
«  avant  de  se  trouver  dans  la  partie  appétitive;  la  partie  affec- 
tive, en  effet,  n'est  atteinte  par  rien  qu'autant  que  les  puissances 
de  perception  ont  été  premièrement  atteintes.  Il  s'ensuit  que  la 
passion  est  plutôt  dans  la  partie  appréhensive  que  dans  la  partie 
apj)étitive  ».  —  La  seconde  objection  fait  observer  que  «  ce  qui 
est  plus  actif  send)le  être  moins  sujet  à  la  passion;  car  l'action 
et  la  passion  sont  opposées  entre  elles.  Or,  la  partie  appétitive 
est  plus  active  que  la  partie  où  sont  les  |)uissances  de  perception. 
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Il  s'ensuit  que  la  passion  doit  se  trouver  [)lulôt  en  celle  autre 
partie  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  si  l'appélit  seusitit 
esl  une  faculté  org-anicjue  corporelle,  la  facullé  de  perception 
sensible  l'est  aussi.  Puis  donc  que  la  passion  de  l'àme  se  fait,  à 
proprement  parler,  en  raison  de  la  Iransmulalion  corporelle,  on 
ne  voit  pas  qu'il  y  ait  à  l'assig^ner  j)lutôt  dans  la  parlie  aiïgctive 
sensible  que  dans  la  faculté  sensible  de  [)erception  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  un  lexte  de  «  saint  Augus- 
tin »,  qui  «  dit,  au  neuvième  livre  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  iv), 
que  les  mouvements  appelés  par  les  Grecs  passions,  sont  appe- 
lés p  ir  quelques-uns  des  nôtres,  comme  par  Cicéron,  pertur- 
bations; d^ autres  les  appellent  affections;  d'autres,  enfin, 
comme  les  Grecs  eu:r-mémes,  très  exactement,  passions.  Par  où 
l'on  voit  que  les  passions  de  l'âme  sont  la  même  chose  (jue  It's 
afFeclions.  Or,  les  affeclions  se  Irouvenl  manifeslemenl  dans  la 
parlie  affeclive  el  non  dans  la  parlie  des  puissances  de  percep- 
tion. Donc  les  passions  aussi  se  trouvent  plutôt  dans  la  j>arlie 
affeclive  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler  le 
caractère  essentiel  et  distinclif  de  la  passion,  «  Ainsi  qu'il  a  été 
dit  (à  l'article  précédent),  le  mot  passion  implique  la  traction  du 
sujet  qui  pâlit  à  ce  qui  est  le  propre  de  l'être  qui  ag^it.  Or  »,  s'il 
est  vrai  que  l'objet  a  raison  d'être  qui  agit,  soil  par  rap[)ort  aux 
facultés  de  perce{)tion,  soit  par  rapport  aux  facultés  appélitives, 
cependant  «  l'àme  est  plutôt  tirée  vers  l'objet  dans  la  faculté 
appélilive  que  dans  les  facultés  de  perception.  C'est  qu'en  effet, 
par  la  facullé  appélilive  1  ame  est  ordonnée  aux  choses  selon 
qu'elles  sont  en  elles-mêmes;  d'où  Arislole  dit,  au  sixième  livre 
des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  4;  Did.,  liv.  V,  ch.  iv,  n.  i), 
que  le  bien  et  le  mal,  objets  de  la  facidté  appélilive,  sont  dans 
les  choses  elles-mêmes.  Les  facultés  de  perception,  au  contraire, 
ne  vont  pas  aux  choses  selon  l'être  ({u'elles  ont  en  elles-mêmes, 
mais  elles  les  connaissent  selon  la  représentation  (ju'elles  en  jior- 
tent  ou  qu'elles  en  reçoivent  conformément  à  leur  nattire  j)ro[)re  ; 
el  c'est  pourquoi  Arislole  dit,  au  même  endroit,  que  le  nrai  et 
le  faux,  objets  de  la  connaissance,  ne  sont  pas  dans  les  choses, 
mais  dans  Fesprit.  —  Il  suit  de  là,  manifestement,  (jUc  la  rai- 
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son  de  passion  se  trouve  plutôt  dans  la  partie  apj)élitive  que 
dans  les  facultés  de  perception  ».  —  On  auia  remanpié  a\ec 
quelle  sag"acité  saint  Thomas  est  allé  chercher  la  raison  de  sa 
conclusion,  dans  le  concept  le  plus  essentiel  éveillé  par  le  mot 
passion  et  par  le  mot  appétit  ou  {)erception.  Aussi  bien  sa  con- 
clusion n'est-elle  [)as  moins  nécessaire  que  le  rapport  de  ces 
notions  ou  de  ces  essences. 

L'ad  priinum  nous  va  expliquer,  d'une  façon  très  belle,  les 
vrais  rapports  des  facultés  de  perce[)tion  et  des  facultés  appéti- 
tives,  en  ce  qui  est  du  plus  ou  moins  d'aptitude  à  être  sujet  de 
la  passion.  —  «  Dans  les  choses  cpii  ont  trait  à  la  perfection,  il 
en  va  tout  autrement  que  dans  les  choses  où  se  trouve  la  raison 
de  défaut  »  et  d'imperfection.  «  Pour  la  perfection,  en  effet,  elle 
croîtra  selon  qu'on  approchera  d'un  premier  principe  qui  rend 
d'autant  plus  parfait  ce  qui  approche  de  lui  davantage;  c'est 
ainsi  que  la  perfection  de  la  lumière  augmente  selon  qu'on  appro- 
che d'un  foyer  pleinement  lumineux  qui  éclaire  d'autant  plus  ce 
qui  est  plus  près  de  lui.  Dans  les  choses,  au  contraire,  qui  ont 
trait  à  l'imperfection,  l'imperfection  ne  se  gradue  pas  en  raison 
d'un  premier  dont  on  approcherait  davantage,  mais  en  raison 
d'un  premier  pleinement  parfait  dont  on  s'éloigne.  Il  s'ensuit 
que  plus  on  s'éloigne  du  premier,  plus  l'imperfection  augmente  ; 
et  c'est  pour  cela  qu'au  début  ce  n'est  jamais  qu'un  défaut 
minime,  qui  grandit  et  se  multiplie  ensuite,  à  mesure  qu'on 
avance.  —  Or,  la  passion  a  trait  au  défaut  ;  car  elle  se  trouve  en 
un  sujet  selon  (ju'il  est  eu  puissance;  et  de  là  vient  qu'en  ce  qui 
approche  le  premier  Etre  parfait,  qui  est  Dieu,  la  raison  de  puis- 
sance et  de  passion  se  trouve  au  degré  le  plus  infime,  g-randis- 
sant  dans  les  autres  êtres,  toujours  plus,  à  mesure  qu'on  s'éloi- 
gne. C'est  pour  ce  motif,  (jue  dans  les  facultés  de  l'âme  qui 
occupent  le  premier  rang-,  ou  qui  viennent  en  premier  lieu,  et 
qui  sont  »,  en  effet,  comme  le  voulait  rol)jection,  <(  les  facultés 
cognoscilives,  on  trouve  moins  la  raison  de  passion  »  que  dans 
les  facultés  appélitives. 

L'ud  secundnm  complète  celte  doctrine.  «  Les  facultés  aj>péli- 
tives  sont  dites  plus  actives,  parce  (|u'<'lles  sont  davantage  prin- 
cipe d'action  extérieure.  Mais  cela  même  piovient  de  ce  qu'elles 
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sont  (Ml  elles-mêmes  plus  passives,  c'est-à-dire  de  ce  (pi'ellcs 
sont  ordonnées  aux  choses  selon  l'être  que  ces  choses  ont  en 
elles-mêmes;  car  par  l'action  extérieure  nous  arrivons  à  atteindre 
les  choses  en  elles-mêmes  ».  —  La  faculté  appélilive  accuse  une 
passivilé  ou  une  imjierfection  plus  grande  dans  le  sujet  où  elle 
se  trouve;  car  elle  le  porte  à  chercher,  comme  devant  le  parfaire, 
les  choses  autres  f|ue  lui,  selon  leur  être  physique  ou  naturel,  et 
non  plus  seulement  selon  leur  être  intentionnel,  comme  il  arrive 
pour  les  facultés  de  perception. 

L'aof  tertiiim  répond  dans  le  même  sens,  appliquant  cette  doc- 
trine aux  facultés  sensibles  don!  parlait  l'objection.  II  est  vrai 
que  même  les  facultés  de  perception  ont  un  organe  corporel, 
s'il  s'agit  des  facultés  de  perception  sensible;  et  tout  organe  cor- 
porel est  susceptible  de  transmutation.  Mais,  «  selon  qu'il  a  été 
dit  dans  la  Première  Partie  (q.  78,  art.  3),  l'organe  de  l'âme 
peut  subir  d'une  double  manière  la  transmutation.  Parfois,  ce 
n'est  qu'une  transmutation  spirituelle  »  en  quelque  sorte,  ou 
intentionnelle,  ((  selon  qu'il  reçoit  une  imag'e  de  la  chose.  Et 
celte  immutation  est  celle  qui  se  trouve  de  soi  dans  l'acte  de  la 
faculté  de  perception  sensible;  c'est  ainsi  que  l'œil  est  affecté  par 
l'objet  visible,  non  (ju'il  devienne  coloré  lui-même,  mais  parce 
qu'il  reçoit  l'image  de  la  couleur.  Il  y  a  une  autre  immutation 
de  l'oi'gane,  qui  est  une  immutation  f)hysique,  selon  que  l'organe 
est  modifié  dans  son  être  physique  lui-même;  par  exemple, 
quand  il  devient  chaud  ou  froid  ou  toute  autre  chose  de  ce  genre. 
Celte  seconde  immutation  n'accompagne  qu'accidenlellement 
l'acte  de  la  faculté  de  perception  sensible,  comme,  par  exemple, 
si  l'œil  se  fatigue  à  trop  fixer  son  objet  ou  s'il  s'abîme  en  raison 
d'un  objet  trop  voyant.  Elle  est,  au  contraire,  ordonnée  de  soi  à 
l'acte  de  l'appétit  sensible;  aussi  bien  dans  la  définition  des  mou- 
vements de  celle  partie  appétitive  sensible,  on  assigne,  à  litre 
d'élément  matériel,  une  certaine  imniulalion  j)hysiqiie  de  l'or- 
gane; c'est  ainsi  ([u'on  dit  de  l<i  colère  qu'elle  rst  un  afflux  du 
sang  vers  le  canir  »  [cf.  Aristole,  de  l'Ame,  livre  I,  ch.  i,  n.  2  ; 
lie  S.  Th.,  leç.  2].  Nous  trouvons  affirmé  ici,  de  nouveau, 
comme  essentiel  à  la  passi(»n,  {'('{('menl  physiologique  déjà  mar- 
(jué  à  l'article  pri'cédent.  —  Et  saint  Tlionuis  de  conclure  :  «  Par 


QUESTION    XXII.     Dtl    SLMICT    DES    PASSIONS    DE    l'aME.  II 

OÙ  l'on  voit  que  la  raison  de  passion  se  trouve  davantage  dans 
l'acte  de  la  faculté  appétilive  sensible,  plutôt  que  dans  l'acte  de 
la  faculté  sensible  de  perce[)lion,  bien  (pie  l'une  et  l'autre  de  ces 
facultés  soit  une  faculté  ort;ani(|ue  corporelle  ». 

C'est  donc  bien  d'une  fa(;on  absolue  et  sans  réserve  (pie  nous 
devons  attribuer  la  passion  au  genre  des  facuilés  appétitives  de 
l'àme  plutôt  (pi'aux  facuilés  de  perception  ou  de  connaissance. 
—  Mais  dans  le  genre  même  des  facultés  appétitives,  il  y  a  un 
double  ordie  à  distinguer  :  l'ordre  sensible  et  l'ordre  inlellecluel. 
Auquel  de  ces  deux  ordres  appartiendra  la  passion  entendue 
dans  le  sens  où  nous  l'avons  délinie?  —  C'est  ce  qu'il  nous  faut 
maintenant  considérer;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  III. 

Si  la  passion  se  trouve  plutôt   dans  l'appétit  sensitif 
que  dans  l'appétit  intellectuel  appelé  volonté? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  passion  n'est  pas 
dans  l'appétit  sensible  plutôt  que  dans  l'appétit  intellectuel  ».  — 
La  [)remière  est  une  [)arole  de  «  saint  Denys  »,  qui  «  dit,  au 
chapitre  second  des  Noms  Dinins  (de  S.  Th.,  leç.  I\),  que  Hié- 
rolhée  »,  son  maître,  «  avait  reçu  sa  science  d'une  inspiration 
tonte  divine,  n'apprenant  pas  seulement,  mais  en  quelque  sorte 
souffrant  les  choses  divines.  Or,  la  passion  ou  la  souffrance  des 
choses  divines  ne  peut  pas  se  ti'ouver  dans  l'appétit  sensible,  qui 
a  seulement  j)our  objet  le  bien  sensible.  Donc  la  passion  est 
dans  l'appétit  intellectuel  tout  aussi  bien  que  dans  l'appétit 
sensible  ».  —  La  seconde  objection  fait  observer  que  «  plus  le 
principe  actif  est  puissant,  plus  la  passion  »,  dans  l'être  qui  reçoit 
l'action,  ((  est  profonde.  Or,  l'objet  de  l'appétit  intellectif,  qui  est 
le  bien  universel,  est  d'une  action  plus  |)uissanle  que  le  bien 
particulier,  ol)jet  de  l'appétit  sensible.  Donc  la  raison  de  passion 
se  trouve  dans  l'apjtétil  intellectuel  plus  que  dans  l'appétit 
sensible  ».  —  La  lioisième  objection  dit  (pie  «  la  joie  et  l'ainour 


12  S03IME    TIIEOLOGIQUE. 


sont  des  passions.  Or,  la  joie  et  l'amour  se  trouvent  dans 
l'appétit  inteilectif,  et  non  pas  seulement  dans  l'appétit  sensible; 
sans  cela  on  ne  les  attribuerait  pas  à  Dieu  et  aux  an^es  dans 
l'Ecrilure.  Donc  les  passions  ne  sont  pas  plus  dans  l'appétit 
sensible  que  dans  l'appétit  intellectuel  ». 

L'arg-ument  sed  contra  en  appelle  à  l'autorité  de  «  saint  Jean 
Damascène  »,  qui  «  dit  au  second  livre  [de  la  Foi  orthodoxe^ 
cil.  xxii),  décrivant  les  passions  :  La  passion  est  un  mouvement 
de  la  faculté  appétitive  sensible  suivant  Vimagination  du  bien 
ou  du  mal  :  ou  encore  :  la  passion  est  un  mouvement  de  l'âme 
irraisonnable  sur  le  soupçon  du  bien  ou  du  mal  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  passion, 
selon  qu'il  a  été  dit  (à  l'article  premier),  se  trouve  proprement 
où  se  trouve  la  transmutation  corporelle;  laquelle  transmutation 
se  trouve  dans  les  actes  de  l'appétit  sensible;  et  non  pas  seu- 
lement une  transmutation  »  intentionnelle  ou  «  spirituelle,  comme 
dans  les  facultés  sensibles  de  perception,  mais  même  naturelle  » 
ou  [)hysico-chimique.  «  Dans  l'acte  de  l'appétit  inteilectif,  au 
contraire,  il  n'est  pas  requis  de  transmutation  corporelle;  parce 
que  cette  sorte  d'appétit  n'est  pas  l'acte  d'un  org-ane.  Il  suit  de  là 
que  la  raison  de  passion  se  trouve  plus  véritableuient  dans  l'acte 
de  l'appétit  sensible  que  dans  celui  de  l'appétit  intellectuel; 
comme  on  le  voit  d'ailleurs  par  les  définitions  de  saint  Jean 
Dauiascènc  citées  »  dans  l'arg-ument  sed  contra. 

L'ad primum  fait  observer  que  dans  le  texte  de  saint  Denys, 
((  la  passion  des  choses  divines  désigne  la  complaisance  aux  choses 
divines  et  l'union  qui  s'en  fait  par  l'amour,  sans  que  pour  cela 
intervienne  la  transmutation  corporelle  »,  au  moins  directement 
et  par  soi. 

Uad  secundum  répond  que  «  la  g-randeur  de  la  passion  ne 
dépend  pas  seulement  de  la  vertu  du  principe  (|ui  agit;  elle 
dépend  aussi  de  la  passivité  du  sujet  qui  reçoit;  car  les  sujets 
plus  aptes  à  pâtir  peuvent  pàtir  beaucoup,  même  sous  l'action  de 
principes  j)eu  puissants.  Quand  bien  même  donc  l'objet  de 
ra[)pélil  intelleclif  soit  plus  puissant  que  l'objet  de  l'appétit 
sensible,  Tajjpétit  sensible  n'en  reste  pas  moins  davantage  i)assif». 

\Jad   terlium   formule  un    point  de  doctrine  (ju'il  importe  de 
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noter.  «  L'amour  et  la  joie  et  autres  choses  de  ce  çeure,  quand 
on  les  attribue  à  Dieu,  ou  aux  anges,  ou  aux  hommes  en  raison 
de  l'appétit  intelleclif,  désignent  simplement  l'acte  de  la  volonté 
dont  l'effet  ressemble  à  celui  de  la  passion,  mais  sans  qu'il  y  ait 
passion  »  proprement  dite;  bien  plus,  en  Dieu  il  n'y  a  même 
pas  la  passion  au  sens  large  de  réception.  «  C'est  ce  qui  a  fait 
dire  à  saint  Augustin,  dans  le  neuvième  livre  de  la  Cité  de  Dieu 
(ch.  v)  :  Les  saints  anges  punissent  sans  colère  et  subviennent 
sans  compassion  de  la  misère.  Et  cependant  l'usage  du  discours 
humain  fait  quon  use  de  ces  ternies  en  parlant  d'eux,  non  cjue 
leurs  affections  soient  infirmes  »  comme  les  nôtres,  «  mais  en 
raison  d'une  ressemblance  dans  l'eJJ:et  de  leur  action  ». 

Nous  ne  saurions  mieux  résumer  la  doctrine  de  saint  Thomas 
dans  les  trois  articles  que  nous  venons  de  lire,  qu'en  reproduisant 
les  extraits  suivants  de  la  question  des  [)assions  dans  les  Ques- 
tions disputées  de  la  Vérité,  question  26,  aiticles  i,  2  et  3  : 

((  Le  mol  passion,  explique  le  saint  Docteur,  se  prend  dans  un 
double  sens  :  d'une  façon  commune;  et  d'une  façon  propre.  Dans 
son  acception  commune,  il  désigne  toute  réception  d'une  chose, 
en  quelque  manière  que  cette  réception  se  fasse.  Au  sens  propre, 
la  passion  se  dit  dans  les  choses  qui  ont  trait  au  mouvement,  en 
tant  qu'une  chose  est  reçue,  dans  l'être  qui  la  reçoit,  par  voie  de 
mouvement.  Et  parce  (pie  tout  njouvement  suppose  des  termes 
opposés,  ce  qui  est  reçu  par  cette  voie  doit  avoir  pour  contraire 
quelque  chose  (jui  est  expulsé  du  sujet  qui  le  reçoit.  D'autre 
part,  ce  qui  est  reçu  dans  un  sujet  assimile  ce  sujet  à  l'être  qui 
ag-it  en  lui;  d'où  il  vient  (jue  dans  toute  passion  proprement  dite, 
l'être  qui  agit  est  contraire  à  l'être  qui  reçoit,  et  l'être  qui  reçoit 
perd  de  ce  qu'il  avait.  Toutefois,  la  passion  ainsi  entendue  n'existe 
pas  dans  toutes  les  espèces  de  mouvement;  elle  n'existe  que  dans 
le  mouvement  d'altération.  Dans  le  mouvement  local,  en  effet,  ce 
n'est  pas  le  mobile  (pii  reçcjit  (juelque  chose;  mais  {)lutot  il  est 
reçu  lui-même  dans  un  lieu.  Dans  le  mouvement  d'aug^mentation 
ou  de  croissance  et  de  décroissance  ou  de  diminution,  ce  n'est  {)as 
une  forme  cpii  est  leçiie  ou  perdue;  c'est  (piel(|ue  chose  de  subs- 
tantiel, tel  <pie  ralimeiit,  dont   l'ajjport    ou  l'amission  augmente 
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OU  diminue  la  quantité.  Dans  le  mouvement  de  génération  et  de 
corruption,  il  n'y  a  de  mouvement  et  de  contrariété  qu'en  raison 
de  l'altération  qui  précède.  C'est  donc  seulement  par  voie  d'alté- 
ration qu'on  a  la  passion  proprement  dite,  dans  laquelle  une 
forme  contraire  est  reçue  tandis  que  l'autre  est  expulsée. 

«  La  passion  prise  au  premier  sens  se  trouve  dans  l'àme  et 
en  toute  créature,  parce  que  toute  créature  a  un  mélange  de 
potentialité,  qui  fait  que  si  elle  est  subsistante,  elle  peut  recevoir 
quel([ue  chose.  Quant  à  la  passion  prise  au  second  sens,  elle 
n'est  que  là  où  se  trouve  le  mouvement  et  la  contrariété.  Or,  le 
mouvement  n'existe  que  dans  le  monde  des  corps  ;  et  la  contra- 
riété des  formes  ou  des  qualités,  que  dans  les  seuls  êtres  soumis 
à  la  génération  et  à  la  corruption  »  ;  c'est-à-dire  que  le  mouve- 
ment est  le  propre  du  monde  physique  et  la  contrariété  entraîne 
l'action  physico-chimique.  «  Il  s'ensuit  qu'il  n'y  a  que  les  êtres 
corporels  et  les  êtres  corruptibles  (pii  puissent  être  le  sujet  de  la 
passion  au  sens  propre.  Puis  donc  que  l'âme  est  incorporelle, 
elle  ne  peut  pas  être  ainsi  le  sujet  de  la  passion  »,  du  moins  en 
elle-même  et  en  raison  d'elle-même.  «  Que  si  la  passion,  au 
sens  propre,  lui  est  attribuée  en  quelque  sorte,  ce  ne  sera  (|u'en 
raison  de  son  union  avec  le  corps,  c'est-à-dire  accidentellement 
et  par  occasion. 

«  Or,  c'est  d'une  double  manière  que  l'àme  est  unie  au  corps  : 
à  litre  de  forme,  selon  qu'elle  donne  l'être  au  corps  et  le  vivifie; 
et  à  litre  de  moteur,  selon  qu'elle  use  du  corps  pour  ses  opéra- 
tions. A  ce  double  titre,  l'àme  sera  dite  pàtir  accidentellement, 
mais  non  de  la  même  manière.  C'est  qu'en  effet  ce  qui  est 
composé  de  matière  et  de  forme  agit  en  raison  de  la  forme  et 
pâtit  en  raison  de  la  matière.  11  s'ensuit  que  la  passion  commence 
par  la  matière  et  parvient  comme  accidentellement  à  la  forme; 
tandis  que  considérée  en  tant  (ju'elle  est  produite  par  l'action  âc 
l'agent,  c'est  de  l'agent  qu'elle  dérive  d'abord.  C'est  donc  d'une 
doubhî  manière  que  la  [)assion  du  corps  est  attribuée  accidentel- 
lement à  l'âme.  D'abord,  en  ce  sens  que  la  passion  commence 
par  le  corps  et  se  termine  dans  l'àme,  [)our  autant  que  l'âme  est 
unie  au  corps  à  titre  de  forme;  et  cette  passion  est  une  ceitaine 
passion  corporelle.  C'est  ainsi  (jue  le  corps  étant  blessé,  l'union 
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du  corps  à  l'àme  se  trouve  atlaihlie;  et,  de  ce  cJief",  l'âme  elle- 
même  pàlil  accideiileilemenl,  étant  unie  an  corps  par  son  être. 
D'une  autre  manière,  la  passion  commence  par  l'âme,  en  tant 
que  l'âme  est  le  principe  moteur  du  corps;  et  elle  se  termine 
dans  le  corps.  C^ette  passion  est  la  passion  animale,  telle  qu'on  la 
li-ouve  dans  la  colère  et  la  crainte  et  autres  mouvements  de  ce 
genre;  car  ces  mouvements,  dus  à  la  connaissance  et  à  la  faculté 
appétilive  de  l'âme,  provoquent  dans  le  corps  certaines  transmu- 
tations ;  la  transmulation  du  mobile  suit,  en  eff'et,  l'opération  du 
moteur  selon  tout  mouvement  où  le  mobile  est  apte  à  subir  la 
motion  du  moteur.  Et  c'est  ainsi  que  le  corps  étant  affecté  par 
un  mouvement  d'altération,  l'âme  elle-même  est  dite  pâtir 
accidentellement  ». 

De  ces  deux  sortes  de  passions  attribuées  accidentellement  à 
l'âme  en  raison  du  coi'ps  qu'elle  itiforme  ou  qu'elle  meut,  la 
pi"emière,  la  passion  corporelle,  affecte  directement  l'essence  de 
l'âme  et  indirectement  ses  puissances;  la  seconde,  au  contraire, 
affecte  directement  les  puissances  :  c'est,  en  effet,  l'opération  de 
l'âme  qui  est  cause  de  la  passion  ou  de  la  transmutation  du  corps. 
11  suit  de  là  que  «  la  passion  animale  »,  celle  dont  il  s'agit  pro- 
prement dans  notre  traité  actuel  des  passions,  «  doit  être  dans 
celle  puissance  qui  est  jointe  à  un  organe  corporel  et  dont  le 
propre  est  de  mouvoir  le  corps.  Il  s'ensuit  qu'elle  ne  sera  pas 
dans  la  partie  intellective  de  l'âme,  puisque  cette  partie  n'a  pas 
d'organe  corporel;  ni  non  plus  dans  la  faculté  sensible  de  per- 
ce[)lion,  paice  (|ue  la  perception  du  sens  ne  cause  de  mouvement 
dans  le  corps  que  [)ar  l'intermédiaire  de  la  faculté  appétitive, 
principe  immédiat  du  mouvement.  Et  de  là  vient  que  selon  le 
mode  d'agir  de  cette  puissance,  tout  de  suite  l'org'ane  corporel, 
c'esl-à-dire  le  coeur,  d'où  part  tout  mouvement,  se  trouve  disposé 
comme  il  convient  pour  que  se  réalise  ce  à  quoi  l'appétit  sensible 
est  incliné  :  il  bouillonne  dans  la  colère;  et,  dans  la  crainte,  au 
contraire,  il  se  refroidit  en  (pielque  sorte  et  se  resserre   ». 

Pouvait-on,  de  façon  plus  lumineuse,  préciser  la  nature  de  la 
passion  animale?  La  part  du  corps  et  la  part  de  l'âme  sont 
netl(;ment  délimitées,  et  nous  savons  aussi  où  se  trouve  exacte- 
ment, soit  dans  le  coips,  soit  dans  l'âme,  le  siège  des  passions. 
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Dans  le  corps,  nous  avons,  pour  siège  premier  des  passions,  le 
cœur;  et,  dans  l'âme,  ce  siège  est  la  partie  affective  sensible 
seule.  —  Si  donc  l'on  voulait  tenter  une  définilion  de  la  passion, 
au  sens  où  nous  l'entendons  maintenant,  on  pourrait  dire  qu'elle 
est  :  une  altération  ou  un  trouble  de  l'organisme  vital,  dû  à  un 
mouvement  de  l'appétit  sensible.  Dans  cette  définition,  on  le  voit, 
il  j  a  un  double  élément,  selon  que  nous  l'avions  déjà  noté  : 
l'élément  physiologique;  et  l'élément  psychologique.  L'un  et 
l'autre  de  ces  éléments  sont  essentiels  à  la  passion  animale. 
Mais  ils  ne  sont  pas  tous  deux  d'égale  importance.  Il  est  évident 
que  l'élément  le  plus  important  est  l'élément  psychologique, 
c'est-à-dire  le  mouvement  de  l'appétit  sensible.  C'est  de  lui 
surtout  que  nous  nous  occuperons  dans  notre  traité  ;  et  c'est  lui 
que  nous  entendrons  désigner  le  plus  ordinairement  par  le  mot 
passion,  si  bien  que  le  mot  passion  sera  pris  par  nous  comme 
synonyme  àe  mouvement  de  V appétit  sensible.  Il  serait  arbitraire, 
philosophiquement  parlant,  de  vouloir  limiter  le  mot  passiou  aux 
seuls  mouvements  véhéments  tie  l'appétit  sensible,  bien  que  ces 
mouvements  méritent  d'être  appelés  de  ce  nom  à  un  titre  s()écial. 
Mais  il  serait  faux  de  vouloir  appliquer  le  mot  passion  aux 
mouvements  même  véliémenls,  ou  profonds,  et  absorbants,  de 
l'appétit  intellectuel.  Nous  pourrons  bien  appeler  des  mêmes 
noms  par  lesquels  nous  désignons  les  mouvements  de  l'appétit 
sensible,  appelés  jusiement  passions,  les  mouvements  de  l'appétit 
intellectuel;  mais  ce  ne  sera  qu'en  raison  d'une  paiité  dans  l'élé- 
ment psychologique  ou  d'une  similitude  dans  l'effet  dil  à  l'action 
de  cet  élément.  Ou  parlera  d'amour,  de  haine,  de  joie,  de 
tristesse,  de  colère,  et  le  reste,  même  au  sujet  de  l'appétit 
intellectuel  qui  est  la  volonté;  mais  ces  divers  actes  n'auront 
jamais,  dans  cet  ordre  de  l'appétit  intellectuel,  la  raison  de 
passion.  La  raison  de  passion  ne  leur  convient  que  lorsqu'ils  se 
trouvent  dans  l'appétit  sensible;  et  là,  elle  leur  convient  toujours. 

Nous  savons  à  quoi  correspond  exactement  le  inot  passion, 
quand  nous  [)arlons  des  j)assi<)ns  de  l'àme.  11  nous  faut  mainte- 
nant considérer  la  raison  de  leur  distinction  ou  de  la  différence. 
C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXIII. 

DE  LA  DIFFÉRENCE  DES  PASSIONS  ENTRE  ELLES. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  les  passions  qui  sont  ilans  l'appétit  concupiscible  sont  diverses 
(le  celles  qui  sont  dans  l'irascible? 

20  Si  la  contrariété  des  passions  de  l'irascible  se  prend  selon  la  contra- 
riété du  bien  et  du  mal? 

3»  S'il  est  quelque  passion  (|ui  n'ait  pas  de  contraire? 

4°  S'il  y  a  certaines  passions,  d'espèce  différente,  dans  la  même  puis- 
sance, qui  ne  soient  pas  contraires  entre  elles? 


Le  premier  de  ces  articles  étudie  la  diversité  des  passions,  en 
raison  de  la  diversité  des  deux  appétits  sensibles;  l'article  2  et 
l'article  3  étudient  leur  contrariété,  en  raison  de  la  contrariété 
de  leur  objet  et  du  mouvement  par  lequel  elles  s'y  portent;  l'ar- 
ticle 4?  leur  différence,  en  raison  de  la  différence  de  l'effet  pro- 
duit en  elles  par  le  principe  actif  correspondant.  —  D'abord,  la 
diversité;  et  c'est,  nous  l'avons  dit,  l'objet  de  l'article  premiei". 


Article    Premier. 

Si  les  passions  qui  sont  dans  l'appétit  concupiscible 
sont  diverses  de  celles  qui  sont  dans  l'irascible? 


Trois  objections  veulent  prouver  (pie  «  les  mêmes  passions  sont 

dans  ra[)pélit  concupiscible  et  dans  l'irascible  ».  —  La  premic're 

en  appelle  à  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  de  VEthi- 

(juc  (cil.  V,  n.   2;  de  S.  Th.,  Ie(;.  5),  que  les  passions  de  l'àmc 
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ont  pour  caractérisqiie  d'être  nccoinpagnées  de  joie  et  de  tris- 
tesse. Or,  la  joie  et  la  tristesse  sont  dans  l'appétit  concupiscible. 
Donc  tonles  les  passions  s'y  trouvent  également.  Et,  par  suite, 
il  n'y  a  pas  à  les  distinguer  selon  la  diversité  de  ces  deux  appé- 
tits ».  —  La  seconde  objection  cite  «  la  glose  de  saint  Jérôme, 
qui,  sur  ce  texte  de  saint  Mathieu  :  Le  royaume  des  deux  est 
semblable  au  levain,  etc.,  dit  :  Ayons,  dans  la  raison,  la  pru- 
dence; dans  l appétit  irascible,  la  haine  des  vices;  et  dans  l'ap- 
pétit concupiscible,  le  désir  des  vertus.  Or,  la  haine  est  dans 
l'appétit  concupiscible,  comme  l'amour,  son  contraire,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  second  livre  des  Topiques  (ch.  vii^  n.  4)-  Donc  la 
même  passion  est  dans  le  concupiscible  et  dans  l'irascible  ».  — 
La  troisième  objection  rappelle  que  «  les  passions  et  les  actes 
différent  en  raison  des  objets.  Or,  pour  les  passions  du  concu- 
piscible et  de  l'irascible,  on  a  les  mêmes  objets,  (jui  sont  le  bien 
et  le  mal.  Donc  ce  sont  les  njêmes  passions  de  part  et  d'autre  ». 

L'arg-nment  sed  contra  fait  observer  que  «  les  actes  des  puis- 
sances diverses  sont  spécifiquement  distincts;  comme,  par  exem- 
f)le,  voir  et  entendre.  Or,  l'irascible  et  le  concupiscible  sont  deux 
puissances  qui  divisent  l'appétit  sensible,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
dans  la  Première  Partie  (q.  8i,  art.  2).  Donc,  puisque  les  pas- 
sions sont  des  mouvements  de  l'appétit  sensible,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  plus  haut  (q.  22,  art.  3),  les  passions  qui  sont  dans  l'irascible 
seront  spécifiquement  distinctes  des  passions  qui  sont  dans  le 
concupiscible  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  qu'en  eff'et  «  les 
passions  qui  sont  dans  l'irascible  et  dans  le  concupiscible  diff'è- 
rent  en  espèce  ».  Et,  pour  le  prouver,  il  reprend  la  laison  don- 
née par  l'argument  sed  contra.  «  Puisqu'en  effet  les  puissances 
diverses  ont  des  objets  divers,  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Pre- 
mière Partie  (q.  77,  art.  3),  il  est  nécessaire  que  les  passions  des 
diverses  puissances  se  réfèrent  à  des  objets  divers,  11  suit  de  là 
qu'à  plus  forte  raison  les  passions  des  diverses  puissances  difFé- 
reront  spécifiquement  ;  car  une  plus  grande  différence  de  l'objet 
est  recpjise  pour  diversifier  spécifiquenient  les  puissances,  que  pour 
diversifier  l'espèce  des  passions  ou  des  actes.  De  même,  en  effet, 
que  dans  les  choses  naturelles  »  ou  physiques,  «  la  diversité  du 
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g-enre  suit  la  diversité  dans  la  [)uissance  de  la  matière,  et  la  diver- 
sité de  l'espèce  la  diversité  de  la  forme  dans  la  même  matière  : 
ainsi,  dans  les  actes  de  l'âme,  les  actes  qui  appartiennent  à  des  puis- 
sances diverses  ne  sont  pas  seulement  différents  d'espèce,  mais 
encore  divers  en  genre;  les  actes,  au  contraire,  ou  les  passions  qui 
rcg'ardent  divers  objets  spéciaux,  compris  sous  le  même  objet 
commun  de  la  même  puissance,  diffèrent  comme  les  espèces  de  ce 
genre.  Lors  donc  qu'on  veut  connaître  quelles  passions  sont 
dans  l'irascible  et  quelles  {)assions  dans  le  concupiscible,  il  faut 
prendie  l'objet  de  cbacune  de  ces  deux  puissances.  Or,  il  a  été 
dit,  dans  la  Première  Partie  (q.  8i,  art.  2),  que  l'objet  de  la 
puissance  concupiscible  est  le  bien  ou  le  mal  sensible  pris  d'une 
façon  pure  et  simple,  qui  plaît  ou  qui  attriste.  Seulement,  parce 
qu'il  est  nécessaire  que  l'àme  (pielquefois  rencontre  la  difficulté 
ou  la  lutte  dans  rac(|uisi(iou  de  cette  sorte  de  bien  ou  dans  la 
fuite  du  mal  contraire,  en  tant  que  ceci  se  trouve  dépasser  l'ac- 
tion aisée  de  l'animal  ;  à  cause  de  cela,  le  bien  lui-même  ou  le  mal, 
selon  qu'ils  ont  la  raison  d'ardu  et  de  difficile,  sont  l'objet  de 
l'irascible  »  [cf.  les  explications  données  à  l'endroit  précité  de  la 
Première  Partie].  «  Il  suit  de  là  que  toutes  les  passions  (jui  regar- 
dent d'une  façon  absolue  le  bien  ou  le  mal  »  sensibles,  «  appar- 
tiennent à  l'appétit  concupiscible  :  tels  la  joie,  la  tristesse,  l'amour, 
la  liaine  et  autres  semblables;  toutes  les  passions,  au  contraire, 
qui  regardent  le  bien  ou  le  mal  sous  la  raison  d'ardu,  selon 
(ju'ils  ne  peuvent  être  atteints  ou  évités  (ju'avec  difficulté,  appar- 
tiennent à  l'irascible  :  ainsi,  l'audace,  la  crainte,  l'espoir,  et  au- 
tres de  ce  genre  ».  —  Voilà  donc  la  première  cause  de  distinc- 
tion, et  la  plus  foncière,  parmi  les  passions  de  l'àme.  Elles  se 
divisent  en  deux  groupes  absolument  irréductibles,  dont  les  pas- 
sions qui  les  composent  diffèrent  entre  elles,  d'un  groupe  à  l'au- 
tre, non  pas  seulement  d'une  différence  spécifique,  mais  encore 
d'une  différence  générique.  Les  passions  de  l'appétit  concupis- 
cible appartiennent  à  un  genre  tout  à  fait  divers  du  genre  au(juel 
appartiennent  les  passions  de  rirascil)le. 

L'ad  p/'imnm  rappelle  que  «  la  faculté  de  l'appétit  irascible, 
ainsi  (pi'il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  (endroit  [)récité),  a 
été  donnée  aux  animaux,  pour  (pie  soient  enlevés  les' obstacles 
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qui  empêchent  le  concupiscible  de  tendre  à  son  objet,  soit  en 
raison  de  la  difficulté  dans  le  bien  à  acquérir,  soit  en  rai- 
son de  la  difficulté  dans  le  mal  à  surmonter.  Et  voilà  pourquoi 
toutes  les  passions  de  l'irascible  se  terminent  aux  passions  du 
concupiscible.  C'est  ce  qui  explique  que  même  les  passions  de 
l'irascible  soient  suivies  de  la  joie  et  de  la  tristesse  qui  sont  dans 
le  concupiscible  ». 

L'ad  secundum  fait  observer  que  «  la  haine  des  vices  est  attri- 
buée par  saint  Jérôme  à  l'irascible,  non  en  raison  de  la  haine 
qui  appartient  propi'ement  au  concupiscible,  mais  en  raison  de  la 
lutte  »  éveillée  par  ce  mot,   et  «  qui  appartient   à  l'irascible  ». 

Uad  tertiuni  explique  que  «  le  bien,  sous  sa  qualité  de  délec- 
table, meut  l'appétit  concupiscible.  Mais,  si  le  bien  entraîne,  en 
ce  qui  est  de  son  acquisition,  une  certaine  difficulté,  de  ce  chef  il 
a  quelque  chose  qui  répugne  au  concupiscible  »,  dont  le  propre 
est  de  fuir  tout  ce  qui  peine  ou  attriste.  «  C'est  pour  cela  qu'il  a 
été  besoin  d'une  autre  puissance  dont  l'objet  serait  de  tendre  à 
ce  bien  »  précisément  sous  ce  jour  de  difficile  ou  d'ardu  à  acqué- 
rir. «  Et  la  même  raison  vaut  pour  le  mal  »  :  l'appétit  concupis- 
cible le  fuit  nécessairement;  il  n'iia  jamais  à  l'encontre,  même 
pour  en  triompher.  Ceci  devait  être  le  rôle  d'une  autre  faculté. 
«  El  cette  faculté  est  l'irascible.  D'où  il  suit,  par  voie  de  consé- 
quence, que  les  passions  du  concupiscible  et  de  l'irascible  diffè- 
rent d'une  différence  spécifique  »,  et  même,  nous  l'avons  dit, 
d'une  différence  générique. 

Nous  avons  vu  la  première  distinction  des  passions  de  l'âme, 
qui  est  une  distinction  par  mode  de  diversité.  —  Nous  devons 
examiner  maintenant  la  seconde  distinction  qui  peut  exister 
partni  elles  et  qui  est  m\Q  distinction  par  mode  de  contrariété. 
Que  celte  distinction  soit  la  distinction  des  passions  de  rap[)étit 
concupiscible,  lien  de  plus  aisé  à  comprendre,  puis(pie  l'objet  des 
unes  est  le  bien  et  l'objet  des  autres  le  mal.  Mais  osl-(>lle  aussi 
la  distinction  des  passions  de  l'appétit  irascible,  dont  I  objet  est 
la  qualité  d'ardu  ou  de  difficile,  et  n'y  a  t-il,  pour*  elles,  que  celte 
distiru-tion?  C'est  ce  (pie  nous  devons  exainiru'r  à  l'article  qui  va 
suivre.  Nous  veirons  ensuite  si  la  distinclion  par  mode  de  con- 
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(l'ariété  s'appliijue  à  loulcs  les  passions  de  l'irascible  (art.  3j.  — 
U'abord,  le  premier  point. 


Article   II. 

Si  la  contrariété  des  passions  de  l'irascible  est  la  contra»  iété 
du  bien  et  du  mal? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  contrariété  des 
jKissions  de  l'irascible  n'est  que  la  contrariété  du  bien  et  du 
mal  ».  —  La  première  rappelle  que  «  les  passions  de  lirascible 
sont  ordonnées  aux  passions  du  concupiscible,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  (art.  préc,  ad  /'"").  Or,  les  passions  du  concupiscible  ne 
sont  contraires  que  de  la  contrariété  du  bien  et  du  mal;  tels, 
l'amour  et  la  haine,  la  joie  et  la  tristesse.  Donc,  les  passions  de 
l'irascible  ne  doivent  être  contraires  que  de  cette  contrariété  ».  — 
La  seconde  objection  note  que  «  les  passions  diffèrent  en  raison 
des  objets;  comme  le  mouvement  diffère  en  raison  de  ce  qui 
le  termine.  Or,  il  n'y  a  de  contrariété  dans  les  mouvements  qu'en 
raison  de  la  contrariété  de  ce  qui  les  termine,  ainsi  qu'on  le  voit 
au  cinquième  livre  des  Physiques  (ch.  m,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  8). 
Donc,  pareillement,  dans  les  passions  il  n'y  aura  de  contrariété 
que  selon  la  contrariété  des  objets.  D'autre  part,  l'objet  de 
l'appétit  est  le  bien  ou  le  mal.  Donc,  il  n'est  aucune  puissance 
appétitive  où  puisse  se  trouver  une  autre  contrariété  que  la 
contrariété  tirée  du  bien  et  du  mal  ».  —  La  troisième  objection 
dit  que  «  toute  passion  de  l'anie  se  prend  en  raison  de  l'appro- 
che ou  de  réloignement,  comme  s'exprime  Avicenne  au  sixième 
livre  des  Physiques  (cf.  de  rAnie,  2"  partie,  chap.  m).  Or, 
l'approche  est  causée  par  la  raison  de  bien  ;  et  l'éloi^nement,  par 
la  raison  de  mal  ;  car,  de  même  que  le  bien  est  ce  que  tout  être 
recherche,  comme  il  est  dit  au  premier  livie  de  V/tihique  (ch.  i, 
n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  i),  le  mal  est  aussi  ce  que  tous  les  êtres 
fuient.  Il  s'ensuit  que  la  coninuiété  dans  les  passions  de  l'àme 
ne  peut  exister  qu'en  raison  du  bien  et  du  mal  ». 

L'arg-umcnl  sed  contra  fait  observer  que  «  la  crainte  et  l'audace 
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sont  contraires,  comme  on  le  voit  par  le  troisième  livre  de 
VEtlnque  (ch.  vir,  n.  8;  de  S.  Th.,  leç.  i5).  Or,  la  crainte  et 
l'audace  ne  diffèrent  pas  selon  le  bien  et  le  mal;  car  tontes  deux 
ont  pour  objet  un  ceitain  mal.  Donc,  toute  contrariété  des 
passions  de  l'irascible  n'est  pas  due  à  la  contrariété  du  bien  et  du 
mal  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  ce  principe  ou  de 
ce  fait,  que  «  la  passion  est  un  certain  mouvement,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  troisième  livre  des  Physiques  »  (ch.  m,  n.  2  ;  de  S.  Th., 
leç.  4)-  Il  s'agit  là  de  la  passion  au  sens  physique  du  mol, 
plutôt  qu'en  son  sens  psychologique,  bien  qu'elle  connole  ce 
second  sens,  dès  qu'on  parle  des  passions  de  l'âme.  Puis  donc 
que  la  [)assion  est  un  mouvement,  «  il  faudra  que  la  contrariété 
des  passions  se  prenne  selon  la  contrariété  des  mouvements  ou 
des  mutations.  —  Or,  dans  les  mouvements  ou  les  mutations,  on 
trouve  une  double  contrariété,  comme  il  est  dit  au  cinquième 
livre  des  Physiques  (ch.  v,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  8).  L'une  est 
selon  que  par  rapport  au  même  terme  du  mouvement,  le  mouve- 
ment est  un  mouvement  d'approche  ou  un  mouvement  d'éloi- 
gnement.  Celte  contrariété  appartient  en  propre  aux  mutations  w, 
autres  que  !e  mouvement  local  et  le  mouvement  d'altération, 
«  telles  que  la  génération  qui  est  la  mutation  vers  l'être,  et  la 
corruption  qui  est  la  mutation  quittant  l'être.  Une  seconde 
contrariété  est  selon  la  contrariété  des  termes  du  mouvement  ; 
et  cette  contrariété  est  le  propre  des  mouvements  »,  tels  rpie  le 
mouvement  local  et  l'altération;  «  c'est  ainsi  que  le  fait  de  devenir 
blanc,  ou  le  mouvement  (pii  va  du  noir  au  blanc,  s'oppose  au 
fait  de  devenir  noir,  qui  est  le  mouvement  par  lequel  on  va  du 
blanc  au  noir.  —  Il  suit  de  là  que  dans  les  passions  de  l'âme,  nous 
trouverons  une  double  contrariété  :  l'une,  qui  est  selon  la 
contrariété  des  objets,  savoir  du  bien  et  du  mal;  l'autre  qui  est 
selon  qu'on  approche  de  tel  terme  ou  qu'on  s'en  éloigne.  La 
première  contrariété  est  la  seide  qui  se  trouve  dans  les  passions 
de  l'appélit  concupiscible  ;  mais  dans  les  j)assions  de  l'irascible 
on  tiouve  les  deux.  La  raison  en  est  que  l'objet  du  concu|)iscil)le, 
ainsi  qu'il  a  ('té  dit  plus  haut  (art.  préc),  est  le  bien  ou  le  mal 
sensible,  [»ris  d'une  faroii  absolue.  Oi",  le  bien,  en  tant  (pie  tel, 


QUESTION    XXIII.    DE    LA    DIFFERENCE    DES    PASSIONS.  2.3 

ne  peut  j)as  élre  le  terme  d'où  l'on  s'éloiyne;  il  ne  peut  élre  que 
le  ternie  auquel  on  va  :  il  n'est  lien,  en  ettet,  qui  s'éloigne  du 
bien  en  tant  que  tel,  mais  tout,  au  contraire,  le  recherche.  De 
même,  poui"  le  mal.  Il  n'est  rien  cpii  aille  au  mal  en  tant  que 
tel;  mais,  au  contraire,  tout  le  fuit.  Et,  |)ar  suite,  le  mal  ne  peut 
pas  être  un  terme  d'arrivée  pour  le  mouvement;  il  n'est  (ju'ini 
terme  de  départ  ou  de  fuite.  Aiusi  tlonc,  toul<'  passion  du 
concupiscible  ayant  pour  objet  le  bien,  se  porte  vers  lui,  comme 
l'amour,  le  désir,  la  joie  ;  et  toute  passion  qui  regarde  le  mal 
est  un  mouvement  qui  s'en  éloig"ne,  comme  la  haine,  l'aversion, 
la  tristesse.  Par  où  l'on  voit  que  dans  les  passions  du  concupis- 
cible, il  ne  peut  pas  y  avoir  de  contrariété  par  mode  d'approche 
ou  d'éloig"ncmenl  eu  égard  à  un  même  teinie.  —  L'objet  de 
l'irascible,  au  contraire,  est  le  bien  ou  le  mal  sensible,  non  plus 
d'une  façon  absolue,  mais  sous  la  raison  de  difficile  et  d'ardu, 
ainsi  qu'il  a  été  dit.  Or,  le  bien  ardu  on  difficile  a  d'attirer,  en 
tant  qu'il  a  la  raison  de  bien,  auquel  titre  il  sera  l'objet  de  la 
passion  qui  est  l'espoir;  et  de  repousser,  en  tant  qu'il  est  ardu 
ou  difficile,  auquel  titre  il  est  l'objet  du  désespoir.  De  même,  le 
mal  ardu  a  de  repousser,  en  tant  qu'il  est  un  niai;  et,  à  ce  titre, 
il  est  l'objet  de  la  crainte;  mais  il  a  aussi  de  faire  qu'on  marche 
sur  lui,  en  tant  qu'il  est  ardu,  provoquant  ainsi  à  triompher  de 
lui;  et,  à  ce  titre,  il  excite  l'audace.  Par  où  l'on  voit  que  dans 
les  passions  de  l'irascible  se  trouve  la  contrariété  selon  la  contra- 
riété du  bien  et  du  mal,  comme  entre  l'espoir  et  la  crainte  ;  et  la 
contrariété  selon  qu'on  approche  de  tel  terme  ou  qu'on  s'en 
éloigne,  comme  entre  l'audace  et  la  crainte  ». 

»  Et,  du  môme  coup  »,  ajoute  saint  Thomas,  «  les  objections 
se  trouvent  résolues  ». 

Voilà  donc  la  seconde  distinction  qui  peut  se  trouver  parmi 
les  passions  de  l'âme,  la  distinction  de  contrariété,  entendue, 
non  [)as  seulement  en  ce  sens  ([ue  ces  passions  peuvent  porter 
sur  les  objets  contraires,  que  sont  le  bien  et  le  mal  sensible; 
mais  encore,  lorsqu'il  s'agit  de  l'apix-lit  irascible,  en  ce  sens 
qu'elles  peuvent  constituer-  des  mouvements  contiaii'es  par  rap- 
port au  même  objet  bon  ou  par  rapport  au  môme  objet  mauvais. 
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—  Une  question  se  pose  ici.  Est-il  nécessaire  que  toute  passion 
de  l'âme  ait  une  passion  contraire,  ou  peut-il  y  avoir  (juelque 
passion  qui  demeure  seule,  en  quelque  sorte,  et  sans  passion 
contraire  correspondante?  C'est;  nous  Talions  voir,  au  sujet  de  la 
colère  que  la  question  se  pose.  Elle  forme  l'objet  de  l'article  qui 
suit. 

Article  III. 
S'il  est  quelque  passion  de  l'âme  qui  n'ait  pas  de  contraire? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  toute  passion  de  l'àme 
a  son  contraire  ».  —  La  première  est  que  «  toute  passion  de 
l'âme  est  dans  l'irascible  ou  dans  le  conciipiscible,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  (art.  i).  Or^  les  unes  et  les  autres  ont  leur  contraire, 
à  leur  manière.  Donc,  toute  passion  de  l'âme  a  son  conlraii'e  ». 

—  La  seconde  objection  dit  (|ue  «  toute  passion  de  l'âme  a  pour 
objet  le  bien  ou  le  mal,  qui  sont  universellement  l'objet  de  toute 
faculté  appétilive.  Or,  à  la  passion  dont  l'objet  est  le  bien 
s'oppose  la  passion  dont  l'objet  est  le  mal.  Donc,  toute  passion  a 
son  contraire  ».  —  La  troisième  objection  rappelle  que  u  toute 
passion  de  l'âme  est  par  mode  d'approche  ou  par  mode  d'éloi- 
gnement,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc).  Or,  tout  mouvement 
d'approche  a  pour  contraire  le  mouvement  d'éloig^nement  ;  et 
inversement.  Donc,  toute  passion  de  l'âme  a  son  contraire. 

L'arg-ument  sed  contra  se  contente  d'observer  (}ue  «  la  colère 
est  une  passion  de  l'âme.  Or,  il  n'est  pas  de  passion  qui  soit 
assignée  comme  contraire  à  la  colère,  ainsi  qu'on  le  voit  par  le 
quatrième  livre  de  VÉthique  (ch.  v.  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  i3). 
Donc,  toute  passion  n'a  pas  son  contraire   ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  (|u'  «  il  y  a  ceci  de 
particulier,  dans  la  passion  de  la  colère,  qu'elle  ne  peut  pas  avoir 
de  contraire,  ni  en  raison  de  l'approche  ou  de  l'éloignement,  ni 
selon  la  contrariété  du  bien  et  du  mal.  —  C'est  (|u'en  efTel  la 
colère  est  causée  par  un  mal  pénible  qui  est  déjà  présent.  Or,  il 
est  nécessaire  (ju  a  la  présence  de  ce  mal,  ou  bien  l'appélil 
succombe  »,    renouçani   à    toute    tentative   de  s'en  débarrasser. 
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«  et,  dans  ce  cas,  il  ne  resle  plus  (juo  la  tristesse,  qui  est  une 
passion  du  concupiscihie  ;  ou  bien  il  s'insurg^era  contre  ce  mal  qui 
blesse;  et  dans  ce  cas,  on  aura  la  colère.  Il  ne  peut  pas  être 
«pu'stion  d'un  niouvement  de  fuite,  par  ra[)port  à  ce  mal,  puis- 
(pie,  par  liypoliièse,  il  est  déjà  là  affectant  le  sujet,  ou  bien  il  est 
déjà  passé.  Par  où  l'on  voit  que  la  colère  ne  peut  pas  avoir  de 
passion  contraire,  selon  la  contrariété  de  l'approche  ou  de 
l'éloignement.  —  Elle  ne  peut  pas,  non  plus,  avoir  de  passion 
contraire  selon  la  contrariété  du  bien  et  du  mal.  Car,  au  mal 
déjà  présent  s'opj)Ose  le  bien  possédé;  et  le  bien  possédé  n'a  pas 
raison  d'ardu  ou  de  difficile.  De  même,  après  l'obtention  du 
bien,  il  n'y  a  pas  d'autre  mouvement  qui  demeure  sinon  le  re[)Os 
de  l'appétit  dans  le  bien  possédé;  et  ceci  conslitue  »  la  joie  ou 
«  le  plaisir,  qui  est  une  passion  du  concupiscible.  —  Il  suit  de  là 
que  le  mouvement  de  la  colère  ne  peut  pasavoir([uelque  mouvement 
de  l'àme  qui  lui  soit  contraire;  ce  qui  s'oppose  à  lui,  c'est  sim- 
plement la  cessation  du  mouvement;  auquel  sens  Aristote  dit, 
dans  sa  Rhétorique  (liv.  II,  ch.  m,  n.  i),  que  s'adoucir  s'oppose 
au  fait  d'être  en  colère,  opposition  qui  n'e.'-t  pas  [)ar  mode  de 
contrariété,  mais  par  mode  de  négation  ou  de  privation  ». 

«  Et  par  là,  ajoute  encore  saint  Thomas,  se  trouvent  résolues 
toutes  les  objections  ». 

Nous  verrons  plus  loin  (q.  46,  art.  i,  ad  2'"")  comment  la 
colère,  qui  n'a  pas  de  passion  contraire  en  dehors  d'elle,  ainsi 
qu'il  vient  d'être  dit,  implique  cependant,  au  dedans  d'elle-même, 
une  certaine  contrariété,  en  raison  des  passions  contraires  qui  la 
causent. 

Parmi  les  passions  de  l'âme,  il  y  a  une  première  cause  de  dis- 
tinction ou  de  séparation,  qui  est  la  distinction  même  des  facul- 
tés où  elles  se  trouvent.  De  là  résulte,  pour  elles,  une  distinc- 
tion très  tranchée  et  très  profonde,  qui  n'est  j)as  seulement  une 
distinction  spécifique,  mais  encore  une  distinction  g-énérique. 
A  ce  titre,  les  passions  'qui  sont  dans  l'irascible  se  distinguent 
de  celles  qui  sont  dans  le  concu[)iscible.  Une  seconde  cause  de 
distinction  est  la  contrariété  de  l'objet  sur  lequel  elles  portent 
selon  (jue  cet  objet  a  raison  de  bien  ou  a  raison  de  mal;  et  aussi 
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la  conirariélé  du  mouvement  par  lequel  on  va  à  lel  objet  ou  on 
s'en  éloigne.  Au  premier  litre  de  cette  seconde  catégoiie  de 
causes,  les  passions  du  concupiscible  se  distinguent  entre  elles; 
el  aussi,  quelques-unes  des  passions  de  l'irascible,  mais  quelques 
aulres  se  distinguent  au  second  titre,  avec  ceci  de  particulier 
que  l'une  d'elles  se  tient  toute  seule,  distincte  des  autres  par  le 
sir)i[)Ie  fait  que  son  objet  n'appartient  à  aucune  autre.  —  Avons- 
nous  désormais  toutes  les  causes  de  distinction  spécifique  parmi 
les  passions  de  l'àme,  et  pouvons-nous,  sans  autre  enquête,  en 
dresser  le  catalogue  complet?  Non;  car  si  nous  avons  déjà  la  dis- 
tinction des  passions  du  concupiscible  par  rapport  aux  passions 
de  l'irascible,  et  la  distinction  des  passions  de  l'irascible  entre 
elles,  nous  n'avons  pas  la  raison  complète  de  la  distinction  des 
passions  du  concupiscible.  —  C'est  ce  complément  de  raison  que 
nous  allons  recherciier  à  l'article  suivant. 


Article  IV. 

S'il  y  a  quelques  passions  qui  diffèrent  spécifiquement,  dans 
la  même  puissance,  sans  qu'elles  soient  coutraires  entre 
elles? 


Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  ne  peut  pas  y  avoir, 
dans  une  même  puissance,  des  passions  qui  diffèrent  spécifi(jue- 
men(  el  qui  ne  soient  pas  contraires  entre  elles  ».  —  La  pre- 
mière est  que  «  les  passions  de  l'âme  diffèrent  selon  les  objets. 
Or,  les  objets  des  passions  de  l'àme  sont  le  bien  et  le  mal  dont, 
la  différence  amène  la  contrariété  des  passions.  Donc,  les  pas- 
sions d'une  même  puissance,  qui  n'ont  pas  de  contrariété  entre 
elles,  ne  diffèrent  pas  spécifiquement  ».  —  La  seconde  objection 
dit  f|ue  «  la  différence  s[)écifique  csl  une  différence  qui  vient  de 
la  forme.  Or,  toute  différence  en  raison  de  la  forme  implique 
quelque  conliariélé,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  dixième  livre  des  Méta- 
physiques »  (de  S.  Tli.,  leç.  lo;  l)id..  liv.  IX,  cli.  viii,  n.  2,  \\)  : 
Toute  forme,  en  «'ITcl,  appartient  à  un  ceilaiu  genre  (prelle 
divise  par  opposition  à  quchpie  aulre  forme  «pii  lui  est  ((tuliaiie. 
((   Donc  les  passit)ns  (rurie  même  puissance,  (jui  ne  sont  pas  cou- 
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traircs,  ne  diffèrent  pas  s[)éc-iH(|neinen(  ».  —  La  troisième  objec- 
tion passe  en  revue  les  divers  modes  {)ossil)Ies  de  distinction 
entre  les  passions  de  l'àme.  «  Toute  passion,  dit-elle,  quand  il 
s'ag-it  des  passions  de  l'âme,  consiste  dans  l'approche  ou  l'éloi- 
giiement  par  rapport  au  bien  ou  par  rapport  au  mal.  Il  est  donc 
nécessaire,  semble  t-il,  que  toute  différence  des  passions  de 
l'àme  soit  ou  bien  en  raison  de  la  différence  du  bien  et  du  mal, 
ou  en  raison  de  la  différence  (jui  est  celle  de  l'éloig-nement  et  de 
l'approche,  ou  selon  le  degré  de  l'approche  et  de  l'éloignement. 
Les  deux  premières  de  ces  deux  ditîérences  amènent  la  contra- 
riété dans  les  passions  de  l'àme,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2). 
Qmint  à  la  troisième,  elle  n'amène  pas  de  différence  spécifique; 
sans  (|uoi  il  faudrait  admettre  une  infinité  d'espèces  dans  les 
passions  de  l'àme  »,  comme  le  remarquent  très  justement  la  plu- 
part des  philosophes  modernes,  qui  ont  seulement  le  tort  de  sup- 
poser qu'il  n'y  a  point  d'autre  cause  de  distinction  et  que  tout 
doit  se  ramener,  dans  les  passions  ou  les  sentiments,  à  une 
question  de  nuance  variable  à  l'infini.  «  Donc,  il  ne  se  peut  pas 
que  les  {)assions  d'une  même  puissance  de  l'âme  diffèrent  spé- 
cifiquement et  qu'elles  ne  soient  pas  contraires  ». 

L'argument  sed  contra  se  contente  de  faire  remarquer  que 
«  l'amour  et  la  joie  diffèrent  spécifiquement  et  se  trouvent  dans 
l'appétit  concupiscible.  Or,  ces  passions  ne  sont  pas  contraires 
entre  elles;  bien  plus,  l'une  est  cause  de  l'autre.  Donc,  il  y  a  cer- 
taines passions  a[)parlenanl  à  la  même  puissance,  qui  diffèrent 
spécifiquement  et  ne  sont  pas  contraires  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  j)ail  de  ce  principe,  que 
((  les  passions  diffèrent  selon  les  principes  actifs  »  qui  les  cau- 
sent, ((  et  qui  sont  leurs  objets.  —  Or,  la  différence  des  princi- 
pes actifs  peut  se  considérer  d'une  double  manière  :  d'abord, 
selon  l'espèce  ou  la  nature  de  la  chose  (pii  ag^it;  et  c'est  ainsi 
que  le  feu  diffère  de  l'eau;  ensuite,  selon  la  diversité  de  la  vertu 
qui  ag^it.  Celte  seconde  diversité  dans  le  principe  qui  agit  ou  qui 
meut,  constituée  [)ar  la  tliversilé  dans  la  vertu  de  mouvoir,  peut 
se  prendre,  au  sujet  des  |>assions  de  l'âme,  selon  la  similitude 
avec  les  agents  naturels.  —  Tout  ètie  qui  meut,  en  effet,  lire  à 
soi,  d'une  certaine  manière,  l'être  qu'il  meut,  ou  le  repousse  loin 
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de  lui.  Quand  il  le  tire  à  soi,  il  fait  trois  choses  dans  ce  sujet. 
Premièiemenl,  il  lui  donne  une  certaine  inclination  ou  une  cer- 
taine aptitude  à  tendre  vers  lui  ;  c'est  ainsi  »,  pour  garder 
l'exemple  classique  de  la  physique  ancienne,  «  que  le  corps 
lég"er,  fait  pour  être  en  haut  »,  tel  le  feu,  s'il  communique  sa 
forme  substantielle  à  un  autre  corps,  «  lui  donne  d'être  léger 
aussi,  et  c'est  une  inclination  ou  une  aptitude  à  être  en  haut  » 
comme  lui.  «  Deuxièmement,  si  le  corps  nouveau  se  trouve  hors 
du  lieu  qui  est  désormais  le  sien,  il  lui  donne  de  s'y  porter. 
Troisièmement,  il  lui  donne  d'y  demeurer  an  repos,  quand  il  y 
est  parvenu;  car  la  même  cause  qui  le  faisait  se  mouvoir  vers 
son  lieu,  fait  qu'il  s'y  repose  quand  il  s'y  trouve.  II  faut  en  dire 
autant  pour  la  cause  de  l'éloignemenl  »  :  ce  sera  une  inclination 
contraire,  qui  portera  à  s'éloigner  du  sujet  qui  agit;  qui  fera  s'en 
éloigner,  en  effets  si  le  sujet  esl  là;  ou  qui  rendra  forcé  et  vio- 
lent le  fait  de  sa  présence.  Ne  pourrait-on  pas  aujourd'hui  don- 
ner comme  exemple,  dans  les  choses  de  la  physique,  l'action  des 
électricités  de  même  nom,  qui  se  repoussent;  ou  de  nom  con- 
traire, qui  s'attirent? 

«  Or,  poursuit  saint  Thomas,  dans  les  mouvements  de  la  par- 
tie appélitive,  le  bien  a  comme  une  vertu  attractive;  et  le  mal, 
une  vertu  répulsive.  —  Il  suit  de  là  que  le  bien  cause,  d'abord, 
dans  la  faculté  appélitive,  une  ceitaine  inclination,  ou  aptitude, 
ou  prédisposition  connaturelle  par  rapport  à  lui;  et  ceci  est  la 
passion  de  l'amour.  Comme  passion  contraire,  correspondante, 
du  côté  du  mal,  on  aura  la  haine.  —  En  second  lieu,  si  le  bien 
n'est  pas  encore  possédé,  il  cause  dans  l'appétit  un  mouvement 
qui  tend  à  acquérir  le  bien  qu'on  aime;  ceci  est  la  passion  du 
désir.  En  sens  contraire,  du  côté  du  mn\,  ce  sera  la  fuite  ou 
l'aversion.  —  Enfin,  quand  le  bien  est  déjà  obtenu,  il  cause  un 
certain  repos  de  l'appétit  en  lui-même;  et  ceci  est  la  délectation 
ou  le  plaisir  et  la  joie,  qui  a,  comme  passion  coi'respondanle,  du 
côté  du  mal,  la  douleur  ou  la  tristesse.  -^  Quand  il  s'agit  des 
passions  de  l'irascible,  l'ajjtilude  ou  l'inclijiation  à  rechercher  le 
bien  ou  à  fuir  le  mal  esl  piésupposée  en  vertu  de  Taclion  du 
concupiscible,  (jui  a  pour  objet  le  bien  ou  le  mal  d'une  façon 
absolue  »  dans  l'ordre  sensible.  Mais  ensuite,  et  en  ce  qui  est  de 
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l'objet  propre  de  l'irascible,  coiistilué  par  la  raison  d'ardu  ou 
de  difticile,  «  s'il  s'agit  du  bien  non  obterui,  on  a  l'espoir  ou  le 
désespoir;  s'il  s'agit,  an  contraire,  du  mal  non  encore  subi, 
mais  menaçant,  on  a  la  crainte  et  l'audace.  Nous  n'aurons  pas 
de  passion  dans  l'irascible  relativement  au  bien  déjà  possédé; 
car  ce  bien  n'a  déjà  plus  la  raison  d'ardu,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
(art.  préc);  mais  du  mal  subi  en  réalité  proviendra  la  passion 
de  la  colère  ». 

«  El  l'on  voit  donc,  conclut  le  saint  Docteur,  que  dans  le  con- 
cupiscible,  il  y  a  trois  couples  de  passions;  savoir  :  l'amour  et 
la  haine;  le  désir  et  la  fuite;  la  joie  et  la  tristesse.  Pareillement, 
dans  l'irascible,  il  y  a  trois  divisions,  qui  sont  :  l'espoir  et  le 
désespoir;  la  crainte  et  l'audace;  et  la  colère,  qui  n'a  pas  de 
passion  opposée.  Il  y  a  donc,  en  tout,  comme  distinctes  spécifi- 
(juement  entre  elles,  onze  passions,  dotil  six  dans  l'appétit  con- 
cupiscible;  et  cincj,  dans  l'irascible.  Sous  ces  onze  passions,  tou- 
tes les  passions  de  l'âme  sont  contenues  ». 

«  Et  par  là,  dit  saint  Thomas,  se  trouvent  résolues  les  objec 
tions  »  qui  avaient  été  faites  au  début  de  l'article. 

On  aura  remarqué  avec  quelle  netteté  et  quelle  assurance 
saint  Thomas  se  prononce  sur  la  distinction  et  la  classification 
des  passions  de  l'âme.  Il  fixe  irréductiblement  leur  nombre  à 
onze.  Il  donne  leur  nom;  et  il  assigne  leur  raison  d'être  dans 
chacun  des  deux  appétits,  se  réservant  d'établir,  dans  la  (juestion 
qui  va  suivre,  l'ordre  qui  règ'ue  entre  elles.  —  Ce  caractère  de 
l'enseig'nement  du  saint  Docteur  sur  la  nature,  la  distinction  et 
la  classification  des  passions  de  l'âme,  donne  un  intérêt  tout 
spécial  aux  lignes  suivantes,  (]ue  nous  lisons  dans  un  livre  très 
récent  et  (|ui  passe  pour  un  des  plus  complets  sur  In  Psycliologie 
des  sentimenls.  «  L'état  d'incohérence  de  la  psychologie  affective 
et  le  vag^ue  de  sa  lernnnologie  apparaissent  dans  leur  plénitude 
avec  le  problème  des  classifications.  »  L'auteur  déclare  (ju'  «  une 
classification  satisfaisante  et  complète  »  lui  «  paraît  inqjossible  ». 
Puis,  il  ajoute  :  «  Dans  la  limite  des  cinquante  dernières  années, 
on  en  trouv*;  une  vingtaine  signées  de  noms  connus,  sans  parler 
des  variantes.  Elles  sont   loin    de   s'accorder,    sauf  sur  quehjues 
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points;  et  lorsqu'on  les  rapproche  pour  les  confronter  et  les 
concilier,  s'il  est  possible,  la  première  impression  est  celle  d'une 
confusion  inextricable  et  de  diverg-ences  irréductibles.  »  (Ribot, 
Psychologie  des  sentiments,  p.  i3i.)  De  son  côté,  un  autre  auteur, 
bien  moderne,  William  James,  a  écrit  :  «  Plutôt  que  de  relire  les 
classi(jues  de  la  psychologie  scientifique  de  l'émotion  (en  serais-je 
saturé  pour  les  avoir  trop  lus?),  j'aimerais  mieux  me  plonger 
dans  quelque  indigeste  description  des  rochers  d'une  ferme  perdue 
dans  le  New-Hampshire.  Nulle  part  on  ne  saurait  découvrir, 
dans  ces  traités,  im  centre  de  perspective,  ni  un  principe  d'où 
se  déduisent  et  s'engendrent  les  faits.  Ce  n'est  que  distinctions, 
subtilités  et  classifications  à  l'infini;  impossible  d'y  trouver  une 
base  logique  où  tout  s'appuie.  Cependant,  ce  son!  les  assises 
profondes  qui  font  la  beauté  des  œuvres  vraiment  scientifiques.  » 
{Précis  de  Psychologie,  ch.  xxiv.)  —  Le  mal  dont  se  plaignent 
ces  auteurs  est  plus  réel  encore  qu'ils  ne  le  disent.  Peut-être 
n'en  assignent-ils  qu'imparfaitement  la  cause;  et  surtout,  ils  n'en; 
donnent  guère  le  remède,  puisqu'ils  y  ajoutent  eux-mêmes,  en 
prétendant  le  guérir.  La  vraie  cause  du  mal  est  que  la  philo- 
sophie moderne  a  tout  brouillé  dans  la  question  des  sentiments, 
ou  des  émotions,  ou  des  passions,  c'est-à-dire  dans  tout  ce  qui 
louche  à  la  vie  affective.  Elle  confond  la  passion  corporelle  avec 
la  passion  animale  ;  et,  dans  la  passion  animale,  elle  n'appuie 
qu'imparfaitement  sur  ce  qui  est  le  principal,  c'est-à-dire  l'élé- 
ment psychologique.  De  [)lus,  quand  elle  s'occupe  de  cet  élément 
psychologique,  elle  ne  dislingue  plus  ses  manifestations  dans 
l'ordre  sensible  de  ses  manifestations  dans  l'ordre  intellectuel. 
Et,  d'une  façon  générale,  au  lieu  de  s'arrêter  aux  caractères 
essentiels,  qui  amènent  de  véritables  distinctions  spécifiques,  elle 
se  perd  à  n'étudier  que  des  notes  accidentelles,  d'où  résultent, 
comme  saint  Thomas  nous  en  avertissait,  des  variétés,  portant 
sur  des  iniances  à  peine  perceptibles,  à  l'infini.  Il  serait  pourtant 
si  simple  de  retourrier  à  la  vieille  doctrine  d'Aristote,  mise  en  si 
pleine  et  parfaite  lumière  par  le  génie  de  Thomas  d'Aquin.  Ce 
jour-là,  nous  venons  de  nous  en  convaincre,  on  aurait  de  nouveau 
«  une  base  logique  où  tout  s'appuie  »,  et  l'on  pourrait  bâtir  sur 
«  les  assises  profondes  (jui  font  la  beauté  des  oeuvres  vraiment 
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scieiitifH|ues  ».  On  se  i;arderail  aussi  d'écrire  (|u'  «  une  classiH- 
calion  satisfaisante  (;t  complète  »  des  passions  ou  des  niouvenients 
atï'eclifs  de  l'ànie  «  parait  iin{)ossiljle  ».  (lelLe  classificalion  existe, 
nous  la  connaissons;  et  la  philosophie  moderne  aurait  pu,  sans 
déchoir,  se  mellre  à  l'école  du  génie  (pii  l'a  su  formuler. 

Après  avoir  traité  de  la  disliiiclion  des  passions,  nous  devons 
traiter  de  l'ordre  des  passions  entre  elles.    . 
C'est  l'objet  de  la  (question  suivante'. 


I.  Dans  les  éditions  ordinaires  de  la  Somme,  la  question  de  l'ordre  des 
passions  vient  après  celle  de  la  moralité  des  passions.  L'édition  léonine  elle- 
même  a  maintenu  cet  ordre.  —  Nous  pensons  qu'il  est  dû  à  une  interposition 
de  Feuillets  dans  le  premier  manuscrit,  ou  bien  à  une  erreur  de  copiste.  Car, 
outre  <pie  dans  le  prologue  de  la  question  22  saint  Thomas  annonce  expressé- 
ment l'ordre  (jue  nous  adoptons,  il  y  a  encore  (jue  l'ordre  contraire  est  en  oppo- 
sition avec  la  nature  même  des  questions  traitées. 


QUESTION  XXIV. 


DE  L'ORDRE  DES  PASSIONS  ENTRE  ELLES. 


Celte  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  De  l'ordre  des  passions  de  l'irascible  par  rapport  aux  passions  du 

concupiscible. 
2°  De  l'ordre  des  passions  du  concupiscible  entre  elles. 
3»  De  l'ordre  des  passions  de  l'irascible  entre  elles, 
/jo  Des  quatre  passions  principales. 


La  suite  de  ces  quatre  articles  apparaît  d'elle-même.  —  Venons 
immédiatement  à  l'article  premier. 


Article  Pkemiek. 

Si  les  passions  de  l'irascible  sont  antérieures  aux   passions 
du  concupiscible,  ou  inversement? 

Trois  objections  veulent  (trouver  que  «  les  passions  de  l'iras- 
cible sont  antérieures  aux  passions  du  concupiscible  ».  —  La 
première  observe  que  «  l'ordre  des  passions  est  réglé  par  l'ordre 
des  objets.  Or,  l'objet  de  l'irascible  est  le  bien  ardu,  qui  semble 
être  le  |)lus  élevé  parmi  tous  les  autres  biens.  Donc,  les  passions 
de  1  irascible  semblent  l'emporter  sur  les  passions  du  concupis- 
cible ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  le  moteur  [)récède  le 
mobile.  Or,  l'irascible  se  compare  au  concupiscible  comme  le 
moteur  au  mobile;  si,  en  effet,  il  a  été  donné  aux  animaux,  c'est 
pour  que  soient  enlevés  les  obstacles  qui  empêcheraient  le  conçu- 
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piscibie  de  jouir  de  son  objet,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  33, 
art.  I,  ad  /"'";  Première  Partie,  q.  8i,  art.  i);  et  ce  qui  enlève 
r obstacle  a  raison  de  moteur  »,  par  rapport  à  ce  qui  bénéficie 
de  cet  enlèvement  de  l'obstacle  pour  agir  ensuite,  «  ainsi  qu'il  est 
dit  au  liuitième  livre  des  Physiques  (ch.  iv,  n.  6;  de  S.  Th., 
leç.  8).  Donc  les  passions  de  l'irascible  sont  antérieures  aux 
passions  du  concupiscible  ».  —  La  troisième  objection  rappelle 
que  «  la  joie  et  la  tristesse  sont  des  passions  du  concupiscible. 
Or,  la  joie  et  la  tristesse  suivent  les  passions  de  l'irascible  Aris- 
tole  dit,  en  ettet,  au  quatrième  livre  de  V Ethique  (ch.  v,  n.  lo; 
de  S.  Th.,  leç.  i3),  (pie  la  punition  calme  F  impétuosité  de  la 
colère,  faisant  succéder  la  délectation  à  la  Iristesse.  Donc,  les 
passions  du  concupiscible  viennent  après  les  passions  de  l'iras- 
cible ».  —  On  voit  que  dans  ces  objections  il  s'ag-it  tout  ensemble 
et  indistinctement,  soit  de  l'ordie  de  nature  ou  d'intention,  soit 
de  l'ordre  d'exécution,  qui  est  l'ordre  de  durée  ou  l'ordre  dans  le 
temps. 

L'arg-umenl  sed  contra  fait  observer  que  «  les  passions  du 
concupiscible  ont  pour  objet  le  l)ien  »  sensible  «  absolu;  tandis 
que  les  passions  de  l'irascible  ne  portent  que  sur  un  bien  restreint, 
savoir  le  bien  ardu.  Puis  donc  que  le  bien  pur  et  simple  est 
antérieur  au  bien  restreint,  il  apparaît  que  les  passions  du  concu- 
]>iscil)le  sont  antérieures  aux  passions  de  l'irascible  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  pose  comme  principe  que 
«  les  passions  du  concupiscible  ont  une  extension  plus  grande 
que  celles  de  l'irascible.  Dans  les  passions  du  concupiscible,  en 
elfel,  il  s'en  trouve  qui  ont  trait  au  mouvement,  comme  le  désir; 
et  d'autres  qui  ont  trait  au  repos,  comme  la  joie  et  la  tristesse. 
Dans  les  passions  de  l'irascible,  au  contraire,  on  ne  trouve  rien 
qui  ait  trait  au  repos;  tout  y  a  tiait  au  mouvement.  La  raison  en 
est  (pie  ce  en  quoi  l'on  se  repose  déjà  n'a  plus  raison  de  difficile 
ou  d'ardu,  caractère  essentiel  ;\  l'objet  de  l'irascible.  D'autre  part, 
le  repos,  étant  la  fin  du  mouvement,  vient  d'abord  dans  l'inten- 
tion, mais  après  dans  l'exécution.  —  Si  donc  nous  comparons 
les  passions  de  l'irascible  aux  passions  du  concupiscible  qui  sig-ni- 
Hent  le  repos  dans  le  bien,  il  est  manifeste  que  les  passions  de 
l'irascible  précèdent,  dans  l'ordre  d'exécution,  ces  sortes  de  [)as- 
T.  \'II.   Lt's  /jussiuns.  3 
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sloiis  du  concii[)i.sclble.  C'est  ainsi  (|iie  l'espoir  précède  la  joie 
et  même  la  cause,  selon  ce  mot  de  l'Apôtre,  dans  1  epître  aux 
Romains,  chapili'e  xii  (v.  i'a)  :  Vous  réjouissant  par  l'espoir. 
Que  s'il  s'agit  de  la  passion  du  concupisciblefjui  implique  le  repos 
dans  le  uial,  savoir  la  tristesse,  elle  occupera  le  milieu  entre  deux 
passions  de  l'irascible.  Elle  suit,  en  effet,  la  crainte;  car,  si  le  mal 
que  l'on  craignait  survient,  on  est  dans  la  tristesse.  Mais  elle 
préci'de  le  mouvement  de  la  colère;  car  lorsque  quelqu'un,  sous 
le  coup  de  la  tiislesse  qu'il  épiouve,  se  met  en  mesure  de  se 
venger,  ceci  apparlieut  au  mouvement  de  la  colère.  Et  parce  que 
rendre  le  mal  qu'on  a  reçu  se  présente  comme  un  bien,  lorsque 
riiomme  en  colère  a  obtenu  cet  effet,  il  se  réjouit.  Par  où  l'on 
voit  que  toute  passion  de  l'irascible  se  termine  à  l'une  des  pas- 
sions du  concu[)iscible  qui  ont  trait  au  repos,  soit  la  joie,  soit  la 
tristesse  ».  —  Voilà  donc  pour  les  passions  de  l'irascible  compa- 
rées aux  passions  du  concupiscible  qui  ont  trait  au  repos  :  dans 
l'ordre  d'exécution,  elles  viennent  toujours  avant  la  joie,  et  elles 
encadrent  la  ti'istesse  qui  se  trouve  au  milieu  entre  la  ciaiule  et 
la  colère. 

«  Si,  au  contraire,  nous  comparons  les  passions  de  l'irascible 
aux  passions  du  concupiscible  qui  impliquent  le  mouvement, 
dans  ce  cas,  les  passions  du  concupiscible  viennent  manifeste- 
ment les  premières.  C'est  que  les  passions  de  l'irascible  ajoutent 
aux  passions  du  concupiscible;  comme  l'objet  de  l'irascible  ajoute 
à  l'objet  du  concupiscible  la  raison  d'ardu  ou  de  difficile.  L'es- 
poir, en  effet,  ajoute  au  désir  un  certain  effort  et  un  certain 
mouvement  de  l'àme  se  haussant  en  (juelque  sorte  pour  attein- 
dre le  bien  ardu.  Paieillement,  la  crainte  ajoute  à  l'aversion  ou 
à  la  fuite  une  certaine  dépression  de  l'àme  causée  par  la  diffi- 
culté du  mal  à  repousser  ». 

((  Il  suit  de  là  que  les  passions  de  l'irascible  se  trouvent  au 
mili(;u  entre  les  passions  du  concupiscible  qui  impliipient  un 
mouvement  vers  le  bien  ou  loin  du  mal,  et  les  passions  de  ce 
même  concupiscible  qui  impliquent  le  repos  dans  le  bien  ou  dans 
le  mal.  Par  où  l'on  voit  (pie  les  [)assions  de  l'irascible  ont  leur 
princij)e  dans  les  passions  du  concu[)iscil)le  el  qu'elles  aboutis- 
sent ou  se  terminent  aux  passions  de  ce  même  concupiscible  ». 
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L'ad  primiun  accorde  que  «  l'objeclion  conclurait,  s'il  élait 
essentiel  à  l'objet  du  concupiscible  qu'il  s'oppose  au  bien  ardu, 
comme  il  est  essentiel  à  l'objet  de  l'irascible  qu'il  soit  ardu  »  : 
dans  ce  cas,  en  effet,  l'objet  de  l'irascible  l'emporterait  sur  l'ob- 
jet du  concupiscible,  comme  un  objet  propre  et  distinct  qui  a 
plus  d'éléments  l'emporte  sur  un  autre  objet  propre  et  distinct 
qui  en  a  moins.  «  Mais  »,  telle  n'est  pas  la  comparaison  de  ces 
deux  objets  enli'e  eux.  Ils  se  comparent,  non  comme  un  objet 
propre  et  limité,  à  un  autre  objet  propre  et  limité,  mais  selon 
que  le  commun  et  l'indistinct  s'oppose  au  propre  et  au  restreint, 
l'objet  (lu  concupiscible  étant  le  bien  sensible  pur  et  sim[)le,  et 
l'objet  de  l'iiascible,  le  bien  sensible  ardu.  Et  «  parce  que  l'objet 
du  concupiscible  est  le  bien  sensible  pris  d'une  façon  absolue,  il 
précède  naturellement  l'objet  de  l'irascible,  comme  le  commun 
précède  le  propre  ». 

Uad  secundiini  dil  (pie  «  ce  qui  enlève  l'obstacle  n'a  pas  rai- 
son de  moteur  par  soi,  mais  seidement  par  occasion  ou  acciden- 
tellement. Or,  maintenant  nous  parlons  de  l'ordre  que  les  pas- 
sions disent  de  soi  entre  elles.  —  De  plus,  l'irascible  enlève  ce 
qui  enqiêche  le  repos  du  concupiscible  dans  son  objet.  Tout  ce 
qu'on  en  peut  conclure  est  donc  que  les  passions  de  l'irascible 
précèdent  les  passions  du  concupiscible  (jui  ont  trait  au  repos  ». 
Et  cela,  nous  l'accordons. 

«  La  troisième  objection  ne  prouvait  pas  autre  chose  ». 

Les  passions  du  concupiscible  l'emportent  sur  les  passions  de 
l'irascible,  en  ce  sens  (ju'elles  en  sont  toute  la  raison.  Les  secon- 
des n'ont  pas  d'autre  fin  que  de  servir  les  premières.  Tout  mou- 
vement de  l'appétit  sensible  commence  aux  passions  du  concu[)is- 
cible,  et  finalement  s'y  termine.  Dans  le  cours  du  mouvement, 
toutefois,  les  passions  de  l'irascible  occupent  en  quelque  sorte  le 
sommet  de  la  courbe.  —  Nous  devons  maintenant  nous  deman- 
der (juelle  est,  parmi  les  passions  du  concupiscible,  celle  (jin 
l'emporte  sur  les  autres.  C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 
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Article  II. 
Si  l'amour  est  la  première  des  passions  du  concupiscible? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amoui"  n'est  pas  la 
première  des  passions  du  concupiscible  ».  —  C'est  qu'  «  en 
effet  »,  dit  la  première  objection,  «  la  puissance  concupiscible 
tire  son  nom  de  la  concupiscence,  qui  est  une  même  passion  avec 
le  désii".  Puis  donc  que  le  nom  se  tire  de  ce  qu'il  y  a  de  plus 
important,  ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  de  l'Ame  (cli.  iv, 
n.  i5;  de  S.  Th.,  leç.  9),  il  s'ensuit  que  la  concupiscence  l'em- 
porte sur  l'amour  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que 
((  l'amour  implique  une  certaine  union  :  il  est,  en  elFel,  une  force 
qui  unit  et  resserre,  selon  que  s'exprime  saint  Denys,  au  chapi- 
tre IV  des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  9).  Or,  la  concupiscence 
ou  le  désir  est  un  mouvement  vers  l'union  de  la  chose  convoitée 
ou  désirée.  Donc,  la  concupiscence  est  antérieure  à  l'amour  ».  — 
La  troisième  objection  fait  observer  que  «  la  cause  précède  l'effet. 
Or,  la  délectation  est  parfois  la  cause  de  l'amour;  il  en  est^  en 
elfel,  qui  aiment  en  vue  du  [)laisir,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  huitième 
livre  de  XEthique  (ch.  m,  iv;  de  S.  TIl^,  leç.  3,  4)-  t)onc,  la 
délectation  est  antérieure  à  l'amour.  Et,  par  suite,  l'amour  n'est 
pas  la  première  des  passions  du  concupiscible  ».  —  Ces  objections 
appuient  surtout  du  côté  de  la  priorité  de  nature. 

L'argument  sed  contra  est  une  parole  de  «  saint  Aug"ustin  », 
qui  «  dit  que  toutes  les  passions  ont  pour  cause  l'amour  :  Vamour, 
en  effet,  qui  brille  d'avoir  ce  qui  est  ai/né,  s'appelle  la  cupidité  ; 
s'il  l'a  et  qu'il  e/i  Jouisse,  c'est  la  Joie.  L'amour  est  donc  bien  la 
première  des  passions  du  concupiscible  ». 

Au  corps  de  l'ai'ticle,  saint  Thomas  [)art  de  ce  fait  que  «  le 
conciq)iscibI(;  a  pour  objet  le  bien  et  le  mal  »  sensible,  d'une 
façon  absolue.  «  Or,  naturellement,  le  bien  est  antérieur  au  mal, 
puiscpie  le  mal  est  la  privation  du  bien.  —  Il  s'ensuit  <jue  toutes 
les  passions  qui  ont  [)Our  objet  le  bien,  seront,  naturellement, 
antérieures  aux  passions  (pii  ont  pour  objet  le  mal,  chacutu' d'el- 
les relativement  à  la  passion  qui  lui  est  opposée  :  c'est,  en  effet, 
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parce  (jue  le  bien  est  clierclié,  (lu'oii  repousse  le  mal  coiilraire. 
—  D'autre  part,  le  bien  a  raison  de  fin;  et  la  fin,  si  elle  occu[)e 
la  première  place  dans  l'ordre  d'intention,  occupe  la  dernière 
dans  l'ordre  d'exécutif)n.  Nous  pouvons  donc  considérer  l'ordre 
des  passions  du  concupiscible,  soif  au  point  de  vue  do  l'inlcnlioii, 
soif  au  point  de  vue  de  l'exécution.  Au  point  de  vue  de  l'exécu- 
tion, ce  (jui  vi(Mit  d'abord  est  ce  (pii  se  réalise  eu  premier  lieu 
dans  le  sujet  qui  fend  à  la  fin.  Or,  il  est  manifeste  que  tout  ce 
(pu*  tend  à  une  fin  déterminée  commence  par  avoir  une  aptitude 
ou  une  proportion  à  cette  fin;  car  il  n'est  rien  qui  tende  à  une 
fin  non  proportionnée.  Puis,  il  se  meut  vers  cette  fin.  Et  enfin, 
il  s'y  repose,  quand  il  l'a  obtenue.  L'aptitude  ou  la  proportion 
de  l'appétit  au  bien  est  l'amour,  qui  n'est  pas  autre  chose  que  la 
complaisance  du  l)ien;  le  mouvement  vers  le  bien  est  le  désir  ou 
la  concu[)iscence  ;  le  repos  dans  le  bien  est  la  joie  ou  la  délecta- 
lion.  Il  s'ensuit  que,  dans  cet  ordre,  l'amour  précède  le  désir,  et 
le  désir  la  délectation.  —  Mais,  dans  l'ordre  d'intention,  c'est 
l'inverse.  C'est  la  délectation  recherchée  qui  cause  le  désir  et 
l'amour.  La  délectation,  en  effet,  est  la  fruition  du  bien,  rpii, 
d'une  certaine  manière,  a  raison  de  fin,  comme  le  bien  lui  même, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  »  (q.  ii,  art.  3,  ad  J'""). 

h'dd  prinmm  explique  pourquoi  le  concupiscible  tire  son  nom 
<le  la  concupiscence  ou  du  désir,  bien  que  le  désir  ne  soit  premier 
ni  dans  l'ordre  d'intention  ni  dans  l'ordre  d'exécution.  C'est  (jue 
«  les  choses  sont  nommées  par  nous  selon  l'ordre  de  la  connais- 
sauce;  les  mots,  en  effet,  signifient  les  concepts,  d'après  Arislote 
(Peri/iermenias,  liv.  I,  ch.  i,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  2).  Or,  nous, 
le  plus  souvent,  nous  connaissons  la  cause  par  l'effet.  El,  préci- 
sément, l'effet  de  l'amour,  (juand  on  {)ossède  la  chose  aimée,  est 
la  délectation  ;  quand  on  ne  la  possède  pas,  c'est  le  désir  ou  la 
concupiscence.  D'autre  part,  comme  le  dit  saint  Augustin,  au 
dixième  livre  de  l(i  Trinité  (ch.  xii),  rnniour  se  sent  davantage, 
quand  il  est  trahi  par  le  besoin.  Il  suit  de  là  que  parmi  toutes 
les  passions  du  concupiscil)le,  celle  qu'on  sent  le  plus  est  la 
concupiscence.  Et  voilà  pourrpioi  c'est  d'elle  (pie  la  faculté  fire 
son  nom  ».  —  L'explicaliou  ne  pouvait  ('fie  ni  plus  obvie  ni  plus 
profonde. 
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L'ad  secnmhini  répond  qii'  «  il  y  a  une  double  union  de 
l'aimant  à  l'aimé  :  l'une^  réelle,  qui  fait  qu'on  possède  l'objet  de 
son  amour;  cette  union  est  celle  de  la  joie  ou  de  la  délectation, 
qui  vient  après  le  désir.  L'autre  est  une  union  d'affection  ;  elle  se 
dit  en  raison  de  l'aptitude  ou  de  la  proporlion,  en  lanl  que  ce 
qui  a  une  aptitude  ou  une  proportion  à  telle  chose,  la  participe 
déjà  d'une  certaine  manière.  De  cette  façon,  l'amour  implique 
l'union;  et  cette  union  précède  le  mouvement  du  désir  ».  — 
C'est  donc  bien  à  tort  (ju'on  voulait  parler  de  priorité  pour  le 
désir,  en  raison  de  l'union  qu'il  implique.  Dans  l'ordre  d'inten- 
tion ou  de  nature,  il  vient  après  la  délectation;  et  dans  Tordre 
d'exécution,  après  l'amour. 

YJad  tertinm  accorde  (pie  ((  la  délectation  cause  l'amour  selon 
qu'elle  est  antéiieure  dans  l'ordre  d'intention  ». 

A  considérer  l'ordre  des  affections  du  point  de  vue  de  l'exécu- 
tion ou  de  la  tendance  effective  vers  l'objet  de  ces  affections,  la 
première  des  passions  du  concupiscible  est  l'amour.  L'amour 
sera  toujours  nécessairement  présupposé  par  toute  autre  affection 
qui  sera  effectivement  dans  l'âme,  quelle  (juc  puisse  être  cette 
affection,  pour  tant  qu'elle  implique  de  perfection  dans  l'oi'dre 
des  affections  de  l'àme,  ou  aussi  pour  tant  qu'elle  imj)lique  de 
contrariété  soit  à  l'amour,  soit  à  toute  autre  affection  qui  en 
dérive.  —  Nous  connaissons  la  première  de  toutes  les  affections 
du  concupiscible.  Est-il  permis  d'assii^iiei"  ég^alement  une  passion 
(|ui  sera  la  première  dans  l'ordre  de  l'irascible?  C'est  ce  que  nous 
allons  examiner  à  l'article  (pii  suit. 


Article  111. 
Si  l'espoir  est  la  première  des  passions  de  l'irascible? 

Trois  objections  veulent  prouver  (|ue  «  l'espoir  n'est  pas  la 
première  des  passions  de  l'irascible  ».  —  Et,  «  en  effet,  dit  la 
première  objection,  l'irascible  lire  son  nom  de  la  colère  (en  latin 
ira).   Puis    donc   (pie  le    nom    se    tire    de    ce    (pi'il    y  a    de  plus 
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inipoiianl,  il  s'eiisuil  (jiie  la  colère  ['eni[)orle  sur  l'espoir  ».  — 
La  seconde  objection  rappelle  (jiie  «  l'ohjel  de  l'irascihle  est  ce 
(pii  est  ardu.  Or,  il  semble  plus  ardu  (pie  quelqu'un  s'efforce  de 
triompher  d'un  mal  contraire  perçu  comme  à  venir,  ce  qui  est  le 
propre  de  l'audace,  ou  comme  déjà  [)résent,  ce  qui  est  le  [)ropie 
de  la  colère,  (|ue  de  s'efforcer  à  ac(piérir  simplement  tel  ou  tel 
bien.  De  même,  il  semble  plus  ardu  de  s'efforcer  à  vaiiicie  le 
mal  présent  que  le  mal  à  venir.  Il  semble  donc  que  la  colère  est 
une  passion  supérieure  à  l'audace,  et  l'audace  à  l'espoir.  D'où  il 
suit  que  l'espoir  n'est  i)as  la  première  des  passions  de  l'irasci- 
ble ».  —  La  troisième  objection  fait  remarquer  que  «  dans  le 
mouvement  (pii  tend  à  la  fin,  l'éloi^i^nement  du  {)oint  de  dé[)ait 
précède  l'arrivée  au  terme  du  mouvenient.  Or,  la  crainte  et  le 
désespoir  implicpient  un  éloig-nement  de  quelque  chose.  Donc,  ces 
passions  doivent  précéder  l'espoir  et  l'audace  ». 

L'argument  sed  contra  dit  que  «  plus  une  chose  se  rapproche 
de  ce  qui  est  premier,  plus  sa  place  est  bonne.  Or,  l'espoir  se 
rapproche  le  plus  de  l'amour,  qui  est  la  première  des  passions. 
Donc,  l'espoir  occupe  la  première  place  parmi  toutes  les  passions 
de  l'irascible  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler 
que  «  les  passions  de  l'irascible,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  i), 
impliquent  toutes  un  mouvement  au  sujet  de  quelque  chose.  Or, 
le  mouvement  au  sujet  de  quelque  chose  peut  provenir  dans 
l'irascible  d'une  double  cause  :  d'al)ord,  de  la  seule  aptitude  ou 
de  la  proportion  à  la  fin,  ce  qui  est  le  propre  de  l'amour  ou  de 
la  haine;  ensuite,  de  la  présence  même  du  bien  ou  du  mal,  ce  qui 
appartient  à  la  tristesse  ou  à  la  joie.  —  Nous  avons  dit  plus 
haut  ((j.  2.3,  art.  3,  4);  que  de  la  présence  du  bien  ne  [)eut 
provenir  aucune  passion  dans  l'iiascible  ;  mais,  seulement,  de  la 
présence  du  mal  provient  la  colère.  Puis  donc  (jue  dans  l'ordre 
de  l'exécution  ou  de  l'obtention,  la  {)r  j)ortion  ou  l'apUlude  à  la 
fin  pré'cède  l'obtention  de  cette  fin,  il  s'ensuit  que  j)armi  toutes 
les  passions  de  l'irascible,  la  colère  sera  la  dernière  dans  l'ordre 
de  la  génération  ou  de  la  producli.m.  —  Quant  aux  autres 
passions  de  l'irascible,  cpii  impli(juenl  un  luouNcment  provoqué 
par    l'amour  ou    la  haine  du   bien  et  du  mal,   il  faudra  que  les 
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passions  doiU  le  bien  est  l'objel,  comme  l'espoir  ou  le  désespoir, 
précèdent  naturellement  les  passions  dont  l'objet  est  le  mal, 
c'est-à-dire  l'audace  et  la  crainte.  En  telle  manière,  cependant, 
que  l'espoir  viendra  avant  le  désespoir.  L'espoir,  en  effet,  est  un 
mouvement  vers  le  bien  sons  la  raison  de  bien,  lecpiel  bien  a, 
dans  sa  raison  de  bien,  d'attirer;  d'où  il  suit  que  l'espoir  lend  au 
bien  par  soi.  Le  désespoir,  au  contraire,  est  un  éloignement  du 
bien,  chose  qui  ne  saurait  appartenir  au  bien  sous  sa  raison  de 
bien,  mais  à  cause  d'autre  chose;  d'où  il  suit  que  c'est  accidentel 
au  bien  »,  d'éloigner  ainsi  de  soi.  «  Et,  pour  la  même  raison,  la 
crainte,  qui  est  l'éloig^nement  du  mal,  précède  l'audace  »  :  c'est, 
en  effet,  de  soi,  que  le  mal  repousse;  et  il  n'attire  qu'accidentel- 
lement^ en  raison  d'autre  chose.  «  Quant  au  fait  que  l'espoir  et  le 
désespoir  précèdent  naturellement  la  crainte  et  l'audace,  la 
raison  manifeste  en  est  que  si  l'amour  du  bien  est  la  raison  qui 
fait  éviter  le  mal,  pareillement  l'espoir  et  le  désespoii"  sont  la 
raison  de  la  crainte  et  de  l'audace  :  l'audace,  en  effet,  suit 
l'espoir  de  la  victoire  ;  et  la  crainte  provient  du  désespoir  de 
vaincre.  Pour  ce  (pii  est  de  la  colère,  elle  suit  l'audace  :  lud,  en 
effet,  ne  se  livre  à  la  colère,  poursuivant  la  vi  ngeance,  s'il  n'ose 
réaliser  cette  vengeance,  selon  qu'Avicenne  le  note  au  sixième 
livre  de  ses  P/iijsi(/i/f.s.  —  On  voit,  par  là,  que  l'espoii"  est  la 
première  parmi  toutes  les  passions  de  l'irascible  ». 

«  Et  si,  déclare  saint  Thomas,  par  mode  de  résumé,  nous 
voulons  savoir  l'oi'dre  de  toutes  les  passions,  dans  la  ligne  de  la 
g^énération,  les  premières  qui  se  présenleiil  sont  l'amour  et  la 
haine;  puis,  le  désir  et  la  fuite;  puis,  l'espoir  et  le  désespoir; 
ensuite,  la  crainte  et  l'audace  ;  puis,  la  colère;  enfin,  la  joie  et  la 
tristesse,  qui  vienneni  aj»iès  loules  les  passions,  comme  il  e^t  dit 
au  second  livre  de  Vl'JthUjne  (ch.  v.  n.  2  ;  de  S.  Th.,  leç.  5).  h.n 
telle  sorte  cependant  que  l'amour  [)récède  la  haine;  le  désir,  la 
fuite;  l'espoir,  le  désespoir;  la  crainte,  l'audace;  et  la  joie,  la 
tristesse,  comme  on  peut  le  déduire  de  ce  qui  a  él('  dil  ». 

\'nd  primnm  répond  (pie  «  la  colère  est  causée  par  les  autres 
passions;  elle  en  résulte  comme  l'effet  résulte  des  causes  (pii  le 
précèdent.  Et  c'est  pour  cela  que  la  puissance  tire  d'elle  son 
nom,  comme  éfani  la  plus  en  \  ue  ». 
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]/(/(/  sccundiim  fait  ohseiver  que  «  la  raison  d'ardu  n'est  pas 
ce  qui  attire  ou  qui  repousse;  c'est  plutôt  la  raison  de  hien  », 
«piand  les  deux  raisons  se  trouvent  jointes;  la  raison  d'ardu 
n'adiré  (pie  s'il  s'ayil  du  mal.  «  Et  voilà  pourfjuoi  l'esjjoii",  (jui 
regarde  plus  directement  le  bien,  vient  d'abord;  quoiqu'on  puisse 
dire  aussi  que  l'audace  porte  quelquefois  sur  un  objet  [»lus  ardu 
(pie  ne  le  fait  la  colère  »  :  donc,  uk^uu'  à  ce  titi'e,  et  à  ne  reg-ar- 
dei'  (pie  la  raison  d'ardu,  la  colère  u'occuperail  pas  la  première 
place,  comme  le  voulait  l'objection. 

h'ad  tertiiim  précise  que  «  l'appel it  se  porte  premièrement  et 
de  soi  vers  le  bien,  comme  vers  sou  objet  propre;  d'où  il  suit 
qu'il  s'éloii^ne  du  mal.  C'est(|u'en  effet,  le  mouvement  de  l'appétit 
se  proportionne,  non  pas  au  mouvement  pliysique  et  naturel  », 
comme  le  voulait  à  tort  l'objection,  «  mais  à  l'intention  de  la 
nature  :  or,  la  nature  se  pro()ose  l'obtention  de  la  fin,  plutôt  que 
la  rémotion  de  ce  qui  lui  est  contraire;  laquelle  rémotion  n'est 
cherchée  que  pour  obtenir  le  bien  ou  la  fin  que  la  nature  poursuit  ». 

Les  passions  de  l'âme  s'ordonnent  entre  elles  de  telle  sorte 
(|ue  la  première  est  l'amour,  suivie  immédiatement,  par  voie  de 
contraire,  de  la  haine;  puis  vient  le  désir,  suivi  de  la  fuite;  puis, 
l'espoir  qui  eng^endre  l'audace,  et,  par  voie  de  contraire,  le 
désespoir  qui  engendre  la  crainte;  puis,  la  colère;  enfin,  la  joie 
ou  la  tristesse.  —  Nous  connaissons  l'ordre  général  des  passions 
entre  elles.  Il  ne  nous  reste  plus  (pi'à  examiner  un  dernier  point, 
relatif  à  la  prééminence  de  quatre  passions  qui  sont  appelées,  à 
un  titre  spécial,  principales.  Saint  Thomas  nous  dira  qu'elles 
sont  par  tous  ou  communément  regardées  comme  telles.  Ce  sont 
la  joie,  la  tristesse,  l'espoir  et  la  crainte.  Voyons,  dans  l'article 
{\\\\  suit,  ce  qu'il  en  est. 

Article  IV. 

Si   ce    sont  là  les  quatre   passions  principales  :  la  joie, 
la  tristesse,  l'espoir  et  la  crainte? 

Tiois  objections  veulent  prouxcr  (pic  «  cv,  ne  sont  j>as  \'\  les 
(piatre  principales  passions  :  la  j(jie  et  la  tristesse;  l'esjjoir  et  la 
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crainle  ».  —  F. a  première  en  appelle  à  «  saint  Aug-uslin  »,  rpii 
«  ne  parle  pas  de  l'espoif,  mais  nomme  la  cupidité  à  sa  place,  au 
livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (cli.  m,  vu  et  suiv.).  —  La  seconde 
objection  rappelle  que  «  dans  les  passions  de  l'àme,  il  y  a  un 
dt)id)le  ordre  :  l'ordre  d'intention;  et  l'ordre  d'obtention  ou  de 
production.  Ou  bien  donc  on  parlera  de  passions  principales  en 
laison  de  l'ordre  d'intention;  et,  dans  ce  cas,  seules  la  joie  et  la 
tristesse,  qui  sont  les  passions  finales,  seront  principales.  Ou  bien 
il  s'agira  de  l'ordre  d'obtention  ou  de  production;  et,  dans  ce 
cas,  la  {)i"incipale  passion  est  l'amour.  Par  conséquent,  on  ne 
peut  en  aucune  manière  assigner,  comme  les  quatre  passions 
principales,  la  joie,  la  tristesse,  l'espoir  et  la  crainte  ».  —  La 
troisième  objection  fait  remarquer  que  «  si  l'audace  est  causée  par 
l'espoir,  la  crainte  est  causée  par  le  désespoir.  Ou  bien  donc 
res()oir  et  le  désespoir  doivent  être  appelés  passions  principales, 
à  titre  de  causes;  ou  l'espoir  et  l'audace,  en  raison  de  l'affinité 
qui  les  unit  ». 

L'argument  sed  contra  cite  l'autorité  de  «  Boèce  »,  qui,  «  dans 
le  livre  de  la  Consolation  (liv.  I,  mes.  vu),  énumérant  les  quatie 
principales  passions,  dit  :  Chasse  la  joie,  chasse  la  crainte, 
repousse  V espoir,  n^admets  pas  la  douleur  v . 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  ces  rpialre 
passions  »  dont  nous  parlons,  «  sont  tenues  communément  pour 
les  [)rinci[)ales.  Deux  d'entre  elles,  savoir  la  joie  et  la  tristesse, 
sont  appelées  principales,  parce  qu'elles  sont  les  dernières,  et^iu 
terme,  purement  et  simplement,  par  rapport  à  toutes  les  passions  ; 
aussi  bien,  elles  viennent  après  toutes  les  autres,  comme  il  est  dit 
au  second  livre  de  VEthif/ue  (eh.  v,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  5). 
Quant  à  la  crainte  et  à  res[)oir,  elles  sont  principales,  non  pas 
(ju'elles  aient  raison  de  complément  pur  et  simple,  mais  parce 
(ju'elles  sont  un  terme  dans  le  g^enre  du  mouvement  de  l'appélil 
vers  queUpie  chose;  car,  s'il  s'agit  du  bien,  le  mouvement  com- 
mence dans  l'amour-,  se  continue  dans  le  désir  et  s'achève  dans 
l'espoir;  si,  au  contraire,  il  s'agit  du  mal,  il  commence  dans  la 
haine,  se  continue  dans  la  fuite  et  se  termine  dans  la  crainl<'. 
Aussi  bien,  le  nond)ie  de  ces  (jiiatre  passions  se  prend  commu- 
nément selon  la  différence  du  présent  et  du  futur  ;  le  mouvement, 
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en  efï'el,  rcinarde  ce  cjui  n'es!  pas  encore;  el  le  re[)os  se  prend 
en  ce  qui  est  [)résenl.  I^e  hien  ])réseiil  donne  la  joie;  le  mal 
présenl,  la  Irislessc.  Au  bien  futur  a  trait  l'espoir;  au  mal  futur, 
la  crainte.  El  toutes  les  autres  passions,  cpii  ont  pour  objet  le 
bien  ou  le  mal  soit  présent  soit  futur,  aboutissent  i\  ces  quatre 
passions,  comme  à  leur  terme.  C'est  pour  cela  que  d'aucuns 
appellent  ces  quatre  passions  principales,  parce  qu'elles  sont 
générales.  El  cela  est  vrai,  si  l'espoir  et  la  crainte  désignent  le 
mouvement  de  l'appétit  tendant  communément  à  la  recherche  ou 
à  la  fuite  de  quelque  chose  »  :  dans  cet  ordre-là,  en  effet,  du 
mouvement,  l'espoir  et  la  crainte  ont  raison  de  terme,  ainsi  que 
nous  l'avons  dit.  —  On  aura  remarqué  comment,  ici  encore,  et 
toujours,  saint  Thomas  a  été  chercher  dans  l'objet  lui-même,  ou 
dans  les  diverses  étapes  du  mouvement  vers  cet  objet,  la  raison 
propre  de  la  conclusion  qu'il  voulait  établir  au  sujet  des  pas- 
sions. 

L'ad  primiim  note  que  «  saint  Au;i^ustin  met  le  désir  ou  la 
cupidité  à  la  place  de  res{)oir,  en  tant  que  tous  deux  sendilent 
se  référer  à  une  même  chose,  savoir  le  bien  à  venir  ». 

Uad  seciuidiim  dit  que  «  ces  quatre  passions  sont  principales 
dans  l'ordre  d'intention  ou  d'achèvement.  El  si  la  crainle  et 
l'espoir  ne  sont  pas  les  dernières  des  passions,  d'une  façon  pure 
et  simple,  elles  sont  [)Ourtanl  les  dernières  dans  l'ordre  du  mou- 
vement (jui  tend  à  quelque  chose  comme  à  ce  qui  n'est  pas  encore. 
On  ne  pourrait  faire  instance  qu'au  sujet  de  la  colère.  Mais  elle 
ne  [)eut  [)as  èlre  tenue  comme  [)assi()n  principale,  parce  qu'elle 
est  un  elFet  de  l'audace  qui  ne  [)eut  pas  être  une  passion  princi- 
pale, comme  nous  Talions  dire  tout  de  suite  ». 

h'ad  lerlinm  répond,  en  effet,  que  «  le  désespoir  implique 
l'éloig'nemeut  du  bien,  chose  qui  est  comme  accidentelle;  et 
l'audace,  l'approche  vers  le  mal,  ce  (pii  est  aussi  accidentel  »,  le 
mal  ayant  pour  note  dislinclive,  de  soi,  de  repousser;  et  le  bien, 
au  contraire,  d'attirer.  «  Il  suit  de  là  que  ces  passions  ne  peuvent 
pas  être  principales;  car  ce  (pii  est  {)rincipal  est  toujours  de  soi 
el  non  occasionnel.  Il  suit  de  là,  aussi,  (pie  la  colère  :ie  peut  pas 
être  une  passion  juiiicipale,  j»uis(prelle  dé{)end  de  l'audace  ",  (pii, 
elle,  n'est  [»as  une  passion  principale, 
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La  dociriiie  que  saint  Thomas  vient  de  nous  livTer  dans  ce 
dernier  aiiicle,  et,  en  même  temps,  toute  sa  doctrine  sur  l'ordre 
des  passions,  se  trouve  exposée  d'une  façon  très  lumineuse  dans 
nii  article  des  Questions  disputées,  de  la  Vérité,  question  26, 
article  5,  qu'on  nous  saura  gré  de  reproduire.  Cet  arlicle  avait 
aussi  pour  objet  la  question  des  quatre  passions  princi[>ales. 

«  Il  faut  dire,  répond  saint  Thomas,  qu'il  y  a  quatre  passions 
])iii)cipales  de  l'.àme;  savoir  :  la  tristesse,  la  joie,  l'espoir  et  la 
crainte.  —  La  raison  en  est  qu'on  appelle  principales  passions, 
celles  qui  précèdent  les  auties  et  les  causent.  Or,  parce  que  les 
passions  de  l'âme  sont  dans  la  partie  affective,  celles-là,  parmi 
elles,  seront  les  premières,  qui  sont  causées  immédiatement  par 
l'objet  de  l'appétit  ;  lequel  objet  est  le  bien  et  le  mal.  Les  autres, 
qui  sont  causées  par  l'entremise  des  premières,  seront  comme 
secondaires.  D'autre  part,  pour  qu'une  passion  soit  causée  immé- 
diatetnent  par  le  bien  ou  le  mal,  deux  choses  sont  requises.  Il 
faut  d'abord  qu'elle  ait  pour  cause  le  bien  ou  le  mal,  de  soi;  car 
ce  qui  est  accidentel  ou  par  occasion,  n'est  pas  premier.  Il  faut, 
en  second  lieu,  qu'elle  soit  causée  sans  présupposer  d'autre 
passion.  En  telle  sorte  qu'une  passion  sera  dite  principale  pour 
un  double  motif  :  parce  qu'elle  ne  provient  pas  de  l'objet,  qui  a 
raison  de  principe  actif,  d'une  façon  accidentelle,  et  parce  (|u'elle 
n'en  provient  pas  d'une  façon  dérivée  ».  Il  faut  donc,  pour  savc  ir 
(juelles  sont  les  passions  principales,  considérer  d'abord  celles 
qui  proviennent  du  bien  ou  du  mal,  par  soi,  et  non  accidentelle- 
ment ou  par  occasion. 

«  Du  bien,  provient,  pai*  soi,  la  passion  qui  procède  du  bien 
en  tant  qu'il  est  l)ien;  et,  accidentellement,  celle  qui  procède  du 
bien  en  tant  qu'il  est  mal.  Ce  sera  l'inverse  pour  le  mal.  D'autre 
part,  le  bien,  en  tant  qu'il  est  bien,  plaît  et  attire.  Si  donc  il  est 
une  passion  fjui  soit  dans  l'appétit  selon  (pi'il  tend  au  bien,  cette 
passion  proviendra  du  bien,  par  soi.  Au  contraire,  repousser  l'ap- 
pétit est  le  propre  du  mal  en  tant  ipie  mal;  et.  ])ar  conséquent, 
s'il  est  une  passion  (pii  reyai-de  le  bien  et  (pii  s'en  éloigne,  cette 
passion  ne  pioviendra  pas  du  bien  par  soi  »  ou  en  tant  que  tel, 
«  mais  du  bien  selon  qu'il  est  perçu,  d'une  certaine  manière, 
comme  un  mal.  Nous  dirons  l'inverse  pour  le  mal.  Une  passion 
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proviendra  du  mal,  par  soi,  quand  elle  consistera  dans  la  fuite  du 
mal  ;  elle  n'en  proviendra  qu'accidentellement,  si  elle  consiste  dans 
la  marche  vers  le  mal.  Et  l'on  voit,  par  là,  comment  une  passion 
provient  par  soi  du  bien  ou  du  mal  ».  C'était  la  première  condi- 
tion qu'il  nous  fallait  considérer  pour  connaître  quelles  sont  les 
passions  principales. 

Une  seconde  condition  était  que  les  passions  principales 
devaient  provenir  du  bien  ou  du  mal  immédiatement  et  non  par 
l'entremise  d'autres  passions.  Pour  reconnaître  cette  seconde 
condition,  il  faut  savoir  que  «  plus  une  chose  est  éloig-née  dans 
l'obtention  de  la  fin  »,  ou  dans  la  réalisation  du  but  poursuivi, 
«  plus  celle  chose  est  première  dans  l'intention  et  dans  rap[)élit. 
Il  suit  de  là  que  ces  passions  auront  pour  cause  immédiate  le 
bien  ou  le  mal  et  n'en  présupposeront  pas  d'autres,  qui  consis- 
tent dans  l'obtention  de  la  fin  »  :  rap[)étit  aura  comme  mouve- 
ment dominant  et  (jui  commandera  tout  autre  mouvement,  en 
lui,  le  mouvement  qui  porte  sur  le  bien  ou  le  mal  piésent  et 
actuellement  [)Ossédé  ou  subi;  ces  mouvements  ne  seront  cau- 
sés ou  commandés  par  aucun  autre  :  tous  les  autres,  au  con- 
traire, en  [)rovieudroiit  comme  de  leur  cause.  Ainsi  donc,  ce 
seront  les  passions  qui  portent  sur  la  réalisation  de  la  fin,  qui 
proviendront  immédiatement  du  bien  ou  du  mal;  «  et  les  autres 
S(M'ont  causées  par  l'enlfcmise  de  celles-là  ». 

Cela  dit,  il  faut  savoir  (pie  «  la  joie  et  la  tristesse  proviennent 
de  la  réalisation  du  bien  ou  du  mal  ;  et  elles  en  proviennent  de 
soi  :  car  la  joie  provient  du  bien  en  tant  qu'il  est  bien;  et  la  tris- 
tesse^ du  mal  en  tant  qu'il  est  mal.  Les  autres  passions  du  con- 
cupiscible  proviennent  aussi  du  bien  et  du  mal,  par  soi,  puisque 
l'objet  du  ('()ncu[)iscil)le  est  le  bien  ou  le  nud,  d'une  façon  abso- 
lue »,  et  non  sous  telle  raison  particulière,  comme  dans  l'iiasci- 
ble.  «  Toutefois,  les  autres  passions  du  concupiscible  [)résup- 
posent  la  joie  et  la  tristesse,  par  mode  de  causes  :  le  bien 
concupiscible,  en  ellet,  est  chose  (|u'on  aime  ou  qu'on  désire, 
parcejpi'il  est  per(;u  comme  délectable;  et,  de  même,  on  hait  le 
mal  ou  on  le  fuit,  j)arce  qu'on  le  perçoit  comme  attristant.  D'où 
il  suit  que,  dans  l'ordre  de  l'appétit,  la  joie  et  la  tristesse  vien- 
nent d'abord;  (pioicpTclh^s  viennent  en  dernier  lieu  dans  l'ordre 
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de  la  réalisation  »  :  l'acte  de  la  joie  on  de  la  tristesse  n'est  dans 
l'appétit  qu'au  terme  du  processus  ap[)étitif;  mais  l'appélil  se 
propose  cet  acie  pai-dessus  tout,  et  celte  intention  est  la  cause 
effective  de  tout  le  processus.  —  «  Dans  l'irascible,  tontes  les 
passions  ne  proviennent  point  par  soi  du  bien  ou  du  mal  :  il  en 
est  qui  en  proviennent  par  soi  ;  mais  d'aulres  en  proviennent 
accidentellement.  La  cause  en  est  que  le  bien  ou  le  mal  ne  sont 
point  objet  de  l'irascible,  sous  leur  raison  absolue,  mais  en  tant 
qu'on  appose  la  condition  d'ardu,  condition  qui  fait  que  le  bien 
est  délaissé  comme  excellant  la  l'acuité  du  sujet;  et  le  mal,  abordé, 
comme  pouvant  être  repoussé  et  vaincu.  D'autre  part,  il  ne  se 
peut  pas  qu'il  y  ait,  dans  l'irascible,  quelque  passion  qui  pro- 
vienne du  bien  ou  du  mal  immédiatement,  sans  présu{)posei'  au- 
cune autre  passion  ;  car  le  bien,  quand  il  est  possédé,  ne  cause 
aucune  passion  dans  l'irascible;  et  le  mal,  quand  il  est  présent, 
cause  sans  doute  une  passion  dans  l'irascible  »,  la  passion  même 
de  la  colère;  «  mais  il  ne  la  cause  point  par  soi;  il  ne  la  cause 
qu'accidentellement,  en  tant  que  quelqu'un  se  jette  sur  le  mal 
présent  pour  le  repousser  et  le  vaincre,  ainsi  qu'on  le  voit  dans 
la  colère  ». 

«  On  voit  donc,  par  ce  qui  vient  d'être  dit,  qu'il  y  a  des  pas- 
sions qui  proviennent  du  bien  ou  du  mal  premièrement  et  par 
soi  :  telles,  la  joie  et  la  tristesse.  D'autres  en  proviennent  par  soi, 
mais  non  premièrement:  ainsi,  toutes  les  autres  passions  du  con- 
cupiscible,  et  ces  deux  de  l'irascible,  la  crainte  et  l'espoir,  dont 
l'une  dit  la  fuite  du  mal,  et  l'autre  la  recherche  du  bien.  D'au- 
tres, enfin,  n'en  proviennent  ni  par  soi  ni  premièrement;  et  ce 
sont  les  autres  passions  de  l'irascible  :  le  désespoir,  l'audace  et 
la  colère,  qui  disent  la  recherche  du  mal  ou  la  fuite  du  bien,  — 
D'où  il  suit  que  les  passions  principales  par  excellence  sont  la  joie 
et  la  tristesse.  La  crainte  et  l'espoir  sont  des  passions  principa- 
les dans  leur  genre;  car  elles  ne  présupposent  pas  d'autres  pas- 
sions dans  la  puissance  où  elles  se  trouvent,  c'est-à-dire  dans 
l'irascible.  Quant  aux  autres  passions  du  concupiscible,  telles  que 
l'amour,  le  désir,  la  haine  et  la  fuite,  quoicpi'elles  proviennent, 
du  bien  ou  du  mal  par  soi,  elles  ne  sont  pourtant  pas  premières 
dans  leur  genre,  car  elles  présupposent  d'aulres  passions  exis- 
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tanl  dans  la  niéiiie  puissance;  et,  par  suite,  elles  ne  peuvent  «*trc 
dites  princi{)ales  ni  piirenient  et  siniplenient,  ni  da!is  tel  genre. 
—  El  il  deineuie  donc  cpi'il  n'y  a  (jue  quatre  [)rincipales  pas- 
sions :  la  joie,  la  tristesse,  l'espoir  et  la  crainte  ». 

Ceux  de  nos  lecteurs  qui  ont  eu  sous  leurs  yeux  tels  ou  tels 
livres  écrits  par  les  pliilos()[)hes  modernes,  même  les  plus  en  vue, 
sur  le  sujet  des  passions  de  l'àme,  ne  se  poseront-ils  pas,  comme 
nous,  ici,  une  question  :  Se  peul-il  vraiment  qu'on  ait  pu  écrire 
sur  les  passions  de  l'àme,  depuis  saint  Thomas,  et  qu'on  ail 
ignoré  volontairement  des  pages  comme  celle  que  nous  venons 
de  lire? —  La  même  question  pourrait  se  poser,  ang"oissanle  et 
douloureuse,  après  chacun  des  articles  que  nous  aurons  à  éludiei- 
dans  la  suite  de  notre  Traité. 

Avant  d'aborder  l'étuile  directe  et  spéciale  de  chacune  des 
passions  de  l'àme,  dont  il  nous  a  dit,  d'une  façon  générale,  la 
nature,  les  caractères  dislinctifs  et  l'ordre,  saint  Thomas,  dans 
une  dernière  question  d'ordre  général,  va  traiter  «  du  bien  ou 
du  mal  dans  les  passions  de  l'âme  ».  C'est  la  question  même  de 
la  moralité  des  passions,  l'une  des  plus  importantes  au  point  de 
vue  théologique,  qui  est  toujours  le  nôtre. 


QUESTION  XXV. 

DU  BIEN  ET  DU  MAL  DANS  LES  PASSIONS  DE  L'AME. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  le  bien  et  le  mal  moral  peuvent  se  trouver  dans  les  passions  de 

l'âme  ? 
20  Si  toute  passion  de  l'âme  est  mauvaise  moralement? 
30  Si  toute  passion  ajoute  ou  enlève  au  bien  ou  à  la  malice  de  l'acte? 
4"  S'il  est  quelque  passion  qui  soit   bonne   ou    mauvaise   selon    son 

espèce  ? 


Le  premier  de  ces  quatre  articles  traite  de  la  possibilité  du 
bien  ou  du  mal  moral  dans  les  passions  de  l'âme  ;  les  trois  autres, 
du  mode  dont  le  bien  et  le  mal  moral  se  trouvent  dans  les  pas- 
sions de  l'âme  :  les  conditions  de  son  existence  (art.  2)  ;  ses  rap- 
ports avec  la  moralité  de  l'acte  humain  (arl.  3);  son  caractère 
de  spécification  dans  certaines  passions  (art.  4)-  —  D'abord,  sa 
possibilité. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 

Si  le  bien  et  le  mal  moral  peuvent  se  trouver  dans  les 
passions  de  l'âme? 


Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  aucune  passion  de 
l'àme  n'est  bonne  ou  mauvaise  moralement  ».  —  La  première 
dit  que  «  le  bien  et  le  mal  moral  sont  le  proj)re  de  l'homme  »  ; 
les  animaux  sans  raison  n'y  participent  pas  :  <(   les  mœurs,  en 
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effet,  sont  proprement  (/nelqne  chose  d'humain,  ainsi  que  le  noie 
saint  Atnbroise,  sur  saint  Luc  »  (prologue),  bien  qu'on  parle 
quelquefois,  dans  un  sens  impropre,  des  mœurs  des  animaux. 
«  Or,  les  passions  ne  sont  pas  propi-es  à  l'homme;  elles  sont 
communes  à  tous  les  animaux.  Il  s'ensuit  qu'aucune  passion  de 
l'àme  n'est  bonne  ou  mauvaise  moralement  ».  —  La  seconde 
objection  rappelle  (pie  «  le  bieti  et  le  mal  de  l'homme  consistent 
à  être  selon  la  raison  ou  co/itre  la  raison,  ainsi  que  le  dit  saint 
Denys,  au  chapitre  iv  des  lYo/ns  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  22).  Or, 
les  passions  de  l'àme  ne  sont  pas  dans  la  raison,  mais  dans 
l'appétit  sensible,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  22,  art.  3). 
Donc  elles  ne  disent  aucun  lapport  au  bien  ou  au  mal  de  l'homme 
qui  sont  d'ordre  moral  ».  —  La  troisième  objection  cite  un  mot 
d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  sf'cond  livre  de  VEthique  (ch.  v, 
n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  5),  que  les  passions  ne  nous  attirent  ni  la 
louange  ni  le  blâme.  Or,  en  raison  du  bien  ou  du  mal  moral, 
nous  sommes  ou  loués  ou  blâmés.  Donc,  les  passions  ne  sont  ni 
bonnes  ni  mauvaises  moralement  ». 

L'arg-ument  sed  contra  est  un  texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui 
«  dit,  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  vu),  parlant  des  pas- 
sions :  Elles  sont  mauvaises,  si  Caniour  est  mauvais  ;  bonnes,  si 
l'amour  est  bon. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  les  pas- 
sions de  l'àme  peuvent  se  considérer  d'une  double  manière  :  ou 
en  raison  d'elles-mêmes;  ou  selon  (ju'elles  sont  soumises  au  com- 
mandement de  la  raison  et  de  la  volonté.  Si  nous  les  considé- 
rons en  elles-mêmes,  selon  (pi'elles  sont  un  mouvement  de 
l'apj)étit  irrationnel,  il  n'y  a  point  en  elles  le  bien  ou  le  mal 
moral,  qui  dépendent  de  la  raison,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  (q.  18,  art.  3).  Mais  si  nous  les  considérons  selon  qu'elles 
sont  soumises  au  commandement  de  la  raison  et  de  la  volonté, 
à  ce  titre  le  bien  et  le  mal  moral  se  trouvent  en  elles.  C'est  (pi'en 
effet,  l'appétit  sensible  est  bien  [)lus  rapproché  de  la  raison  et  de 
la  volonté,  (pu'  les  membres  extérieurs,  lescpu'ls  cependant  ont 
lents  mouvements  et  leurs  actes  bons  ou  mauvais  moralement, 
en  tant  (jii'ils  sont  volontaires.  A  combien  plus  foite  raison,  donc, 
les  passions  elles-mêmes,  selon  (ju'elles  sont  volontaires,  pour- 
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roiit  être  dites  honnes  ou  inauvaises.  Or,  elles  sont  diles  volon- 
laites  ou  bien  du  fait  qu'elles  sont  commandées  par  la  volonté, 
ou  bien  du  fait  qu'elles  ne  sont  point  em[)êcliées  par  elle  ».  Et  il 
faut  remarquer  soig'ueusement  ce  double  mode  dont  les  passions 
de  l'appétit  sensible  [)euvenl  être  dites  volontaires.  Par  l'un  de 
ces  deux  modes,  elles  se  distinguent  de  la  manière  dont  les  actes 
des  membr(\s  extérieurs  peuvent  être  dits  volontaires.  Les  mem- 
bres extérieurs,  en  effet,  n'ont  {)as  de  mouvement  qui  leur  soit 
propre  :  ils  n'agissent  que  mus  par  la  raison  ou  la  volonté,  ou 
encore  [)ar  le  piincipe  du  mouvement  dans  l'ordre  sensible  et 
extérieur.  L'appétit  sensible,  au  contraire,  peut  avoir,  d'une  cer- 
taine manière,  ses  mouvements  propres,  indépendamment  de  la 
raison  ou  avant  que  la  raison  intervienne.  Comme  cependant  il 
demeure,  en  droit,  soumis  à  la  raison  et  à  la  volonté,  et  aussi 
en  raison  de  son  voisinag^e  avec  ces  facultés  dans  l'homme,  il 
participe  à  un  titre  spécial  la  raison  de  volontaire;  et  soit  qu'il 
agisse  sous  l'etnpire  de  la  volonté,  soit  qu'il  agisse  indépendam- 
ment de  cette  puissance,  quand  il  devrait  lui  rester  soumis,  son 
action  relève  de  l'ordre  moral. 

L'ad  primiim  accorde  que  «  ces  passions,  considérées  en 
elles-mêmes  sont  comnmnes  aux  liommes  et  aux  autres  ani- 
maux; mais  selon  qu'elles  sont  soumises  à  l'empire  de  la  rai- 
son »,  dans  le  même  sujet,  «  elles  sont  [)ropres  à  l'homme  ». 

\Jad  securuhim  répond  que  «  même  les  puissances  inférieures 
appétitives  sont  dites  rationnelles,  en  tant  (\\x  elles  participent, 
d'une  certaine  manière,  la  raison,  comme  il  est  dit  au  premier 
livre  de  VEthiqne  »  (ch.  xiii,  n.  i5;  de  S.  Th.,  leç.  20).  —  Leur 
voisinage  avec  la  raison,  dans  l'homme,  les  rend  telles;  un  [)eu 
comme  l'estimative  des  autres  animaux  se  trouve  surélevée  en 
nous  et  j)articipe  en  quelque  sorte  la  raison;  d'où  son  nom  de 
cogitative  ou  de  raison  particulière  [cf.  I  p.,  q.  78,  art.  4]- 

Uad  tertiiim  fait  observer  que  «  le  mot  d'Aristole,  que  nous  ne 
sommes  pas  loués  ou  blâmés  en  raison  de  nos  passions,  porte 
sur  les  passions  considérées  d'une  façon  absolue;  mais  cela  ne 
veut  point  dire  ({u'elles  ne  puissent  devenir  un  uiotif  de  louange 
ou  de  i)lâme  selon  (pi'elles  tond)ent  sous  l'ordre  de  la  raison. 
Aussi  bien,  Aristole  ajoule  :  i\'rst /xtinf  lodè  ou  hl()//u\  relui  i/in 
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esl  soiis  le  coup  de  Id  peur  on  de  la  colère,  mais  celui  qui  est 
sous  le  coup  de  ces  /jassions  d'une  cerlaïue  manière,  c'est-à-dire 
selon  la  raison  ou  conlj'airemenl  à  la  raison  ». 

L'ordre  de  la  moralité  peut  se  trouver  dans  les  passions;  les 
passions  ne  peuvent  pas  être  considérées  comme  étrangères  à 
toute  moralité.  Prises  en  elles-mêmes  et  selon  qu'elles  ne  sont 
(ju'un  mouvement  de  l'appétit  sensible,  elles  ne  disent  aucun 
ordre  à  la  iiKjralilé.  Mais,  selon  que  ces  mouvements  de  l'appétit 
sensible  se  trouvent  dans  l'homme,  ils  ne  sont  plus  étrangers  à 
l'ordre  de  la  raison.  Nous  avons  établi,  plus  haut  (q.  17,  art.  7), 
en  effet,  (]ue  les  actes  de  l'appétit  sensible  sont  soumis,  dans 
l'homme,  à  l'empire  de  la  raison  et  de  la  volonté.  Ils  participent 
donc,  [)our  autant,  le  volontaire;  et,  à  ce  titre,  ils  relèvent  de 
l'ordre  moral.  —  Mais  est-ce  d'une  manière  indéterminée,  que 
les  mouvements  de  rap[)étit  sensible  ou  les  passions  relèvent  de 
l'ordre  moral,  ou  faut-il  dire  (pie  le  mal  seul  s'y  trouve  néces- 
sairement? D'un  mot,  les  passions  de  l'âme  sont-elles  toujours 
et  intrinsèquement  mauvaises,  dans  l'homme;  ou  devons-nous 
dire  qu'elles  peuvent  indifféremment  être  bonnes  ou  mauvaises? 
C'est  ce  que  nous  allons  considérer  à  l'article  suivant. 


Article    II. 
Si  toute  passion  de  l'âme  est  mauvaise  moralement? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  toutes  les  passions  de 
l'âme  sont  mauvaises  moralement  ».  —  La  première  est  une 
parole  de  «  saint  Augustin  »,  (jui,  «  au  neuvième  livre  de  la 
Cité  de  Dieu  (ch.  iv),  dit  que  les  passions  de  Vâme  sont  appelées 
par  quel(/ues-uns  les  maladies  ou  les  troubles  de  rame.  Or, 
toute  maladie  ou  tout  trouble  de  l'âme  est  chose  moralement 
mauvaise.  Donc,  toute  passion  de  l'âme  est  mauvaise  morale- 
ment ».  —  La  seconde  objection  cite  deux  textes  de  «  saint  Jean 
Damascène  »,  qui  «  dit  (au  livre  deuxième  de  la  Foi  orlfio- 
do.xe,  ch.  xxm),  que  les  mouvements  conformes  à  la  nature  sont 
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des  opérations,  mais  ceux  qui  sont  contre  la  nature  sont  des 
passions.  D'autre  part,  ce  <]ui  est  contre  la  nature  dans  les 
mouvements  de  l'àme  a  raison  de  péché  et  de  mal  moral.  Aussi 
bien,  saint  Jean  Damascène  dit  ailleurs  (ch.  iv)  que  le  démon 
est  passé  d'un  état  selon  la  nature  à  un  état  contre  la  nature. 
Donc,  ces  sortes  de  passions  sont  mauvaises  moralement  ».  — 
La  troisième  objection  dit  que  «  tout  ce  qui  induit  au  péché  a 
raison  de  mal.  Or,  ces  sortes  de  passions  induisent  au  péché  :  si 
bien  que  dans  l'épîtie  aux  Romains,  ch.  vu  (v.  5),  elles  sont 
appelées  passions  des  péchés.  Donc,  il  semble  qu'elles  sont  mau- 
vaises moralement  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  autre  texte  de  «  saint  Aug"us- 
tin  »,  qui  «  dit,  au  quatorzième  livre  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  ix), 
que  l'amour  droit  rend  droites  toutes  ces  affections.  C'est  ainsi 
qu'on  craint  de  pécher,  qu'on  désire  persévérer,  qu'on  s'attriste 
des  péchés,  qu'on  se  réjouit  des  œuvres  bonnes  ».  Donc,  les  pas- 
sions de  l'àme  ne  sont  point,  par  elles-mêmes,  nécessairement 
mauvaises  moralement. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  ([u'  «  au  sujet 
de  la  question  présente,  il  y  a  eu  diversité  de  sentiments  entre 
les  Stoïciens  et  les  Péripaléticiens.  Les  Stoïciens,  en  effet, 
disaient  que  toutes  les  passions  sont  mauvaises;  les  Péripaté- 
liciens,  au  contraire,  dirent  que  les  passions  modérées  sont  bon- 
nes. Toutefois,  ajoute  saint  Thomas,  celte  différence,  bien 
(pi'elle  paraisse  grande  dans  les  mots,  en  réalité  cependant  est 
nulle  ou  peu  de  chose,  si  l'on  prend  garde  à  ce  que  voulaient 
dire  les  uns  et  les  autres.  C'est  qu'en  effet  les  Stoïciens  ne  dis- 
tinguaient [)as  (Mitre  le  sens  et  l'intelligence,  ni  non  plus,  par 
conséquent,  entre  l'appétit  intellectuel  et  ra{)pétit  sensil)le.  Il 
s'ensuit  qu'ils  ne  distinguaient  pas  les  passions  de  l'âme  des 
mouvements  de  la  volonté,  selon  que  les  passions  de  l'àme  sont 
dans  rapj)élil  sensible,  et  les  simples  mouvenu'uts  de  la  volonté 
d;ins  l'appétil  intellectuel;  mais  tout  mouvcmetit  i'ais()nnal)le  de 
la  partie  elï'eclive,  ils  l'appelaient  du  nom  de  volonté,  réservant 
le  ujot  j)assion  pour  les  mouvemenls  (pii  sortaient  des  limites  de 
la  raison.  C'est  pounjuoi  (acéron,  cpii  suivait  leur  sentiment,  au 
troisième  livre  des  Oiiestions  Tusculanes  {c\\.  iv)  apjtellc  toutes 
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les  passions  des  maladies  de  l'àine;  d'où  il  ar^-iimentait  que  ceux 
r/m  sont  inaladcs  de  celle  sorte  ne  sonl  poiid  sains,  el  que  reii.x 
qui  ne  sont  poinl  sains  sonl  insensés  ;  ce  (jui  fail  (|ue  les  insensés 
sont  appelés  non  sains  »  (en  latin  insanos).  —  Poui"  peu  qu'on 
lise  les  auteurs  modernes,  on  s'aper(;oit  tout  de  suite  que  la  plu- 
pari  d'entre  eux  retournent  à  la  vieille  confusion  des  Stoïciens  : 
ils  ne  disiinguenl  pas  entre  les  mouNcmenIs  j)ropres  à  Tappélit 
sensible  el  les  mouvements  jjropres  à  la  volonté;  et  cette  confu- 
sion est  la  source  des  plus  grandes  méprises. 

«  Les  Péripaléticiens,  au  contraire,  appellent  du  nom  de  pas- 
sions »  les  seuls  mouvements,  mais  «  tous  les  mouvements  de 
l'appétit  sensible.  Il  s'ensuit  qu'ils  estiment  les  [)assions  bonnes, 
quand  elles  sont  réjglées  par  la  raison;  el  mauvaises,  quand  elles 
sont  en  dehors  de  la  raison.  Par  où  l'on  voit  que  Cicéron,  dans 
ce  même  livre  (ch.  x),  incrimine  à  tort  le  sentiment  des  Péripalé- 
ticiens qui  approuvent  la  mesure  dans  les  passions  :  Tout  mal, 
dit-il,  même  médiocre,  doit  être'évité;  car,  de  même  cjiie  le  corps, 
même  médiocrement  malade,  n'est  pas  en  santé,  ainsi  cette 
médiocrité  n  ou  celle  mesure  «  des  maladies  on  des  passions 
de  l'âme  n'est  pas  chose  saine  ».  Ce  reproche  n'est  pas  fondé; 
car  il  n'est  pas  vrai  que  toutes  les  passions  soient  des  maladies 
de  l'àme.  «  Les  passions,  en  effet,  ne  sont  dites  maladies  ou 
troubles  de  l'âme,  que  si  elles  manquent  de  la  mesure  de  la 
raison  ». 

«  El,  du  même  coup^  la  première  objection  se  trouve  réso- 
lue ». 

\j'ad  secundum  doit  être  soigneusement  noté.  Il  nous  livre 
une  précision  de  doctrine  fort  intéressante,  c  Dans  toute  [)as- 
sion  de  l'âme,  dit  saint  Thomas,  il  y  a  addition  ou  diminution 
par  rapport  au  mouvement  naturel  du  coeur,  en  ce  sens  (jue  le 
cœur  bat  plus  fort  ou  moins  fort  »,  qu'il  ne  bal  dans  le  cours 
ordinaire  de  la  vie  du  sujet;  «  et  cela,  selon  la  systole  ou  la 
diastole  »,  c'est-à-dire  selon  le  mouvemenl  de  contraction  ou 
selon  le  mouvement  de  dilatation.  Sous  le  coup  des  diverses  pas- 
sions, en  effet,  le  c(rur  se  resserre  ou  se  dilate,  mais  ne  i;arde 
plus  son  mouvement  ou  son  étal  r(*i;ulierel  noiina  I.  «  Et  c'est  en 
cela,    dit   saint    Thomas,    que   consiste    la   raison  de  passion  », 
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comme  nous  l'avions  déjà  noté  à  la  question  22,  article  i.  «  Tou- 
tefois, il  n'est  pas  nécessaire  que  la  passion  sorte  toujours  île 
l'ordre  de  la  raison  naturelle  ».  Un  mouvement  peut  être  contre 
le  mouvement  naturel  et  ordinaire  ou  normal  du  cœur  sans  être 
nécessairement  contre  l'ordre  normal  de  la  raison.  Il  se  peut,  en 
effet,  que  la  droite  raison  approuve  et  même,  parfois,  commande 
ou  excite  cet  apparent  désordre  dans  le  cours  normal  'de  la  vie 
végétative,  pour  une  fin  plus  haute.  On  n'a  donc  pas  le  droit 
de  confondre  tout  apparent  désordre  de  cette  nature  avec  le 
désordre  moral  qui  constitue  le  péché. 

\Jad  tertium  répond,  dans  le  même  sens,  que  «  les  passions 
de  l'àme  qui  sont  contraires  à  la  raison  inclinent  au  péché;  mais 
si  elles  sont  ordonnées  par  la  raison,  elles  relèvent  de  la  vertu». 

La  doctrine  que  vient  de  nous  livrer  saint  Thomas  dans  cet 
article,  notamment  dans  Vad  seciindum  et  dans  Vad  tertium,  se 
trouve  confirmée  et  illustiée  par  un  très  bel  article  des  Questions 
disputées,  du  Mal,  question  12,  article  i.  Le  saint  Docteur  se 
demandait,  dans  cet  article,  si  toute  colère  était  mauvaise.  Voici 
sa  réponse  : 

((  Au  sujet  de  cette  question,  dit-il,  il  y  eut  autrefois  contro 
verse  parmi  les  philosophes.  Les  Stoïciens,  en  effet,  disaient  que 
toute  colère  était  vicieuse;  les  Péripatéticicns,  au  contraire, 
disaient  qu'une  certaine  colère  était  bonne.  —  Pour  voir  donc 
ce  qu'il  y  a  de  plus  vrai,  à  ce  sujet,  il  faut  considérer  que  dans 
la  colère,  comme  en  toute  autre  passion,  on  peut  prendre  garde 
à  deux  choses  :  l'une,  qui  est  ce  qu'il  y  a  pour  ainsi  dire  de  for- 
mel en  ces  passions;  l'autre,  qui  est  ce  qu'il  y  a  en  elles  de  ma- 
tériel. Ce  (pi'il  y  a  de  formel,  dans  la  colèi'e,  est  ce  qui  se  trouve 
du  côté  de  l'âme  appétitive,  savoir  que  la  colère  est  l'appétit  de 
la  vengeance;  ce  cju'il  y  a  de  matériel  est  ce  (jui  tient  à  la  com- 
motion corporelle,  savoir  (pie  la  colère  est  un  échaulfement  du 
sang  dans  la  région  du  ccrur.  —  Si  donc  l'on  considêr»'  la  colère 
selon  ce  qu'il  y  a  de  fornu'l  en  elle,  à  ce  titre  elle  peut  être  et 
dans  l'appétit  ^sensible  el  dans  l'appétit  intellectuel  cpii  <*st  la 
\<)loiil('',  eu  raison  de  hupielle  (piehpi'un  |)eul  xouloii'  se  venycr. 
Ainsi  considi'rée,   il  esl    manifeste  (|ue  la  colère  peut  être  bonne 
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et  mauvaise.  Il  est  manifesle,  en  eH'el,  (jue  si  quelqu'un  désire  la 
vindicte  selon  (jue  l'ordre  de  la  justice  le  recjuiert,  il  fait  acie  de 
verlu;  par  exemple,  si  quel(|u'un  désire  punir  [)Our  réparer  un 
péché,  en  g-ardant  l'ordre  de  la  justice;  car  ceci  est  se  mettre  en 
colère  contre  le  péché.  Ce  serait,  au  contraire,  un  péché,  si  on 
désirait  la  punition  ou  la  veniJeance  d'une  façon  désordonnée; 
soit  qu'on  chei'che  à  punir,  contrairement  au  droit;  soit  qu'on 
cherche  l'extermination  du  pécheur  j)lutot  (|ue  l'abolition  du 
péché;  et  ceci  est  se  mettre  en  colère  contre  son  frère.  —  Sur  ce 
j)oint,  il  n'y  avait  point  de  controverse  entre  les  Stoïciens  elles 
Péripaléticiens;  car  les  Stoïciens  eux-mêmes  auraient  accordé 
que  parfois  vouloir  tirer  vengeance  d'une  chose  relève  de  la 
vertu.  C'était  au  sujet  du  second  [loint,  en  ce  qui  touche  à  ce 
qu'il  y  a  de  matériel  dans  la  colère,  savoir  la  commotion  du 
cœur,  que  toute  la  controverse  existait.  Car  cette  commotion 
empêche  le  jugement  de  la  raison  où  se  trouve  principalement  le 
bien  de  la  vertu;  et,  par  suite,  d'où  (jue  vienne  la  colère  et  quelle 
qu'en  soit  la  cause,  il  semble  qu'il  y  a  toujours  une  atteinte 
portée  à  la  vertu;  ce  qui  fait  que  pour  autant  toute  colère  paraît 
vicieuse  ». 

«  Mais,  dit  saint  Thomas,  si  l'on  y  prend  bien  garde,  on  verra 
que  les  Stoïciens  se  sont  trompés  dans  leur  raisonnement;  et 
cela,  d'une  triple  manière.  —  D'abord,  [)arce  (ju'ils  ne  distin- 
guaient pas  entre  ce  qui  est  purement  et  simplement  bon,  et  ce 
qui  est  bon  pour  tel  ou  tel.  Il  arrive,  en  effet,  qu'une  chose  est 
la  meilleure  {»uremenl  et  simplement,  qui  n'est  pourtant  pas  la 
meilleure  pour  tel  individu  :  c'est  ainsi  qu'il  est  mieux  purement 
et  simplement  de  va(]uer  à  la  philosophie  cpie  de  s'occuper  à 
ac(juérir  des  biens  matériels;  mais,  pour  celui  qui  est  dans  le 
besoin,  il  est  mieux  de  travailler  à  l'acquisition  de  ces  biens;  de 
même,  c'est  chose  bonne,  pour  le  chien,  d'être  toujours  prêt  à 
aboyer;  car  c'est  conforme  à  sa  nature;  mais  ce  ne  l'est  pas  pour 
l'homme.  —  Ainsi  donc,  parce  (jue  l'homme  est  un  composé  de 
corps  et  d'âme  et  (pi'en  lui  se  trouve  la  nature  intellectuelle  et  la 
nature  sensible,  le  bien  de  l'homme  consiste  à  tout  soumettre  en 
lui  à  la  vertu  :  la  partie  intelleclive,  la  partie  sensible  et  même  le 
corps.  D'où  il  suit  (jue  l'homme,  pour  faire  acte  de  verlu,  quand 
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il  s'agil  de  la  colère  ou  du  juste  désir  de  la  vengeance,  doit  exci- 
ter letFet  de  ce  désir  non  seulement  dans  la  pailie  intelleclive  de 
l'âme,  mais  aussi  dans  la  partie  sensible  et  jusque  dans  le  corps, 
afin  que  le  corps  soit  mis  au  service  de  la  vertu  ». 

((  En  second  lieu,  les  Stoïciens  ne  prirent  point  garde  que  la 
colère  et  les  autres  passions  semblables  peuvent  se  référer  à  la 
raison  d'une  double  manière.  —  D'une  façon  antécédente, 
d'abord.  Et  là,  il  est  nécessaire  que  la  colère  et  les  autres  pas- 
sions empêchent  toujours  le  jugement  de  la  raison;  car  c'est 
dans  la  tranquillité  de  l'esprit  que  l'âme  peut  le  mieux  connaître 
la  vérité,  ce  qui  a  fait  dire  à  Aristote,  au  septième  livre  des 
Physiques  (de  S.  Th.,  leç.  6),  que  c'est  quand  elle  est  au  repos 
que  l'âme  accpiiert  la  science  et  la  prudence.  —  C'est  aussi  par 
mode  d'effet  ou  de  conséquence,  que  la  colère  [»eul  se  réféier  au 
jug"ement  de  la  raison;  en  ce  sens  (]ue  sur  l'ordre  de  la  laison, 
a[)rès  détermination  par  elle  du  mode  de  punilion  ou  de  vindicte, 
la  colère  s'enflamme  pour  réaliser  ce  jugement  et  cet  ordre  : 
dans  ce  cas,  la  colère  et  les  autres  passions  n'empêchent  [)as  le 
jugement  de  la  raison,  car  ce  jugement  a  précédé;  elles  l'aident 
plutôt  et  en  rendent  l'exécution  plus  prompte,  par  où  elles  sont 
utiles  à  la  vertu.  C'est  ce  qui  a  fait  dire  à  saint  Grég'oire  {Mora- 
les, liv.  V,  ch.  xxxiii  )  (|u'//  fani  veiller  avec  le  plus  grand  soin 
à  ce  que  la  colère,  qui  doit  être  l  instrument  de  la  vertu,  ne 
domine  pas  l'esprit  :  elle  ne  doit  point  précéder  comme  une 
reine,  mais,  comme  une  servante,  se  tenir  toujours  derrière  la 
raison  pour  prêter  secours;  alors,  en  effet,  elle  s'insurge  avec 
plus  d'énergie  contre  les  vices,  quand  elle  est  llunnhle  servante 
de  la  raison  ». 

((  Un  ti'oisième  point  où  les  Sloïciens  étaient  en  défaut,  c'est 
qu'ils  n'entendaient  pas  comme  il  l'eût  fallu  la  colère  et  les 
autres  passions  Ils  acceptaient  bien  que  tous  les  mouvements 
de  l'appétit  ne  sont  pas  des  j)assions;  mais  ils  ne  distinguaient 
pas  les  passions  des  autres  mouv(M7ients  de  l'appétit,  en  ce  (jue 
les  autres  mouvements  sont  dans  la  Nolonté,  et  les  passions  dans 
ra|>p('>lit  sensible,  confondant  ces  deux  sortes  d'appétits,  lis 
appelaient  passions  les  mouvements  appt'titifs  qui  passent  les 
limites  de  la  droite  raison;  d'où  il  suivait  que  pour  eux  les   pas- 
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sions  élaienl  des  maladies  de  l'àme,  comme  lout  ce  (jiii  esl  en 
(l<'liors  des  limites  de  la  sanlé  esl  une  maladie  du  corps;  c'est 
j)oiir  cela  aussi  qu'à  leurs  yeux,  toute  colère  et  toute  passion 
était  mauvaise.  —  Mais,  parce  que  selon  la  vérité  la  colère  dit 
seulement  un  mouvement  de  l'appétit  sensible,  et  que  ce  mouve- 
ment peut  être  ordonné  [)ar  la  raison,  servant  même  la  raison 
pour  la  prom[)te  exécution  de  ce  que  la  raison  a  prescrit;  (|ue, 
d'autre  [)art,  la  nature  humaine  exii^^-e  que  l'appétit  sensible  soit 
mil  par  la  raison,  il  s'ensuit  qu'il  faut  dire,  avec  les  Péripatéti- 
ciens,  que  la  colère  »  et  les  auties  passions  de  l'àme  «  peuvent 
être  chose  bonne,  relevant  de  la  vertu  ». 

Il  n'est  donc  pas  vrai  (|ue  tout  mouvement  passionnel  soit 
mauvais.  Parmi  ces  mouvements,  nous  pouvons  trouver,  au  sens 
très  formel  et  très  véritable,  la  raison  d'acte  bon  ou  d^acte  ver- 
tueux. —  Mais  cette  raison  d'acte  bon,  ou  la  raison  contraire 
d'acte  mauvais,  quand  elles  affectent  un  mouvement  passionnel 
quelconque,  dans  quels  rapports  se  trou\enl-elles  avec  la  raison 
de  bien  ou  de  mal  moral  (|ui  affecte  purement  et  simplement 
l'acte  humain?  Devons-nous  dire  que  même  si  elles  ne  sont  [)as 
mauvaises  en  elles-mêmes,  même  si  elles  sont  bonnes,  au  sens 
expli(jué  dans  l'article  précédent,  cependant  elles  ne  contribuent 
pas  à  la  bonté  morale  de  l'acte  humain  en  lui-même;  làen  plus, 
que  peul-èlre,  même  alors,  elles  diminuent  la  bonté  morale  de 
cet  acte;  ou,  au  contraire,  qu'elles  contribuent  toujours,  même 
si  elles  ne  sont  pas  bonnes  en  elles-mêmes,  à  diminuer  la  malice 
de  cet  acte? —  D'un  mol.  quelle  influence  ou  quelle  répercussion, 
les  passions  de  l'âme,  bonnes  ou  mauvaises,  ont-elles  sur  la 
moralité  de  l'acte  humain?  —  (^'est  ce  que  nous  devons  mainte- 
nant examiner;  et  tel  esl  l'objet  de  l'article  suivant. 
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Article  III. 


Si  la  passion  ajoute  ou  enlève  à  la  bonté  ou  à  la  malice 

de  l'acte? 


Trois  oljjeclioiis  veuIe-iU  prouver  que  «  (oute  passion  ciilèxc 
toujours  à  la  boulé  de  l'acle  moral  ».  —  La  première  dit  que 
«  tout  ce  qui  empêche  le  jugement  de  la  raison,  d'où  dépend  la 
boulé  de  l'acte  moral,  diminue  par  suite  la  bonté  de  cet  acte. 
Or,  toute  passion  empêche  le  jugement  de  la  raison.  Salluste 
dit,  en  effet,  dans  son  Catilinaire  :  Tons  les  hommes  qui  s'en- 
qiiièreiit  de  choses  douteuses,  doivent  être  étrangers  à  la  haine, 
à  la  colère,  à  V amitié,  à  la  miséricorde.  Donc,  toute  passion 
diminue  la  bonté  de  l'acte  moral  ».  Nous  connaissions  celle 
objection,  par  le  texte  reproduit  de  la  question  du  Mal,  qui  était 
l'un  des  pi'incipaux  arguments  des  Stoïciens  contre  la  moralité 
des  passions.  Nous  verrons  comment  saint  Thomas  reproduira 
ici,  en  la  complétant,  la  réponse  que  nous  avons  vue  aussi  dans 
rariiclc  de  la  question  du  Mal.  —  La  seconde  objection  observe 
que  «  l'acte  de  l'homme  est  d'autant  meilleur  qu'il  est  plus  sem- 
blable à  Dieu.  Aussi  bien  l'Apôtre  dit  dans  son  épître  aux  Ephé- 
siens,  ch.  v  (v.  r)  :  Soyez  les  imitateurs  de  Dieu,  comme  des 
fils  très  chers.  Or,  Dieu  et  les  saints  anges  punissent  sans 
colère,  comme  ils  subviennent  aussi  sans  éprouver  la  compassion 
f/u  excite  la  misère,  ainsi  (jue  s'exprime  saint  Augustin  au  neu- 
vième livre  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  v).  Donc,  il  est  mieux  d'ac- 
complir ces  actes  sans  qu'il  y  ail  aucune  passion  dans  l'àme  »  ; 
et,  par  suite,  même  si  on  suppose  (pie  les  passions  sont  modérées 
par  la  raison  et  ne  sortent  pas  de  ses  limites,  il  n'eu  demeuie 
pas  moins  que  sans  êtc  mauvaises  en  elles-niêm(>s,  elles  sont 
une  imperfection  pour  l'être  et  l'agent  moral  qu'est  l'homme.  — 
La  troisième  objection  raj>pelle  que  ((  le  bien  moral,  comme  le 
mal  moral,  se  prerui  par  rapport  à  la  raison.  Or-,  le  mal  moral 
est  diminué  j)ar  la  passion  »,  pour  tant  <pre  cette  passion  sorli' 
des  limites  de  la  raison,   et  à  cause  même  de  sa  violence  :  «  si 


QUESTION    XXV.   DU    IJIRN    IvT    UV    MAI,    DANS    LES    PASSIONS.       lîQ 

quelqu'un,  en  effet,  a  péché  par  passion,  son  péché  est  moindre 
que  s'il  j>èche  par  malice.  Il  s'ensuit  que  celui  qui  accomplit  le 
hien  sans  passion,  fait  mieux  (jue  celui  qui  l'accomplit  avec  pas- 
sion »,  alors  même  que  cette  passion  reste  dans  les  limites  de  la 
raison  et  n'est  pas  chose  mau\;iise  :  sa  seule  présence  doit  suffire 
à  diminuer  le  bien  comme  elle  suffit  à  diminuer  le  mal. 

L'argument  sed  contra  rite  un  texte  de  «  saint  Augustin,  dans 
le  neuvième  livre  de  ùi  Cité  de  Dieu  »  (ch.  v),  où  il  esl  <(  dit  (jue 
la  passion  de  la  miséricorde  sert  In  raison,  quand  la  miséri- 
corde se  fait  de  telle  sorte  que  la  justice  est  gardée,  soit  en 
donnant  à  rindigent,  soit  en  pardonnant  au  repentir.  Or,  rien 
de  ce  qui  sert  la  raison  ne  diminue  le  bien  moral.  Donc,  la 
passion  de  l'àine  ne  diminue  pas  le  bien  qui  est  le  propre  des 
mœurs  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  reprendre  à  fond  un 
point  de  doctrine  qu'il  n'avait  fait  que  toucher  dans  l'article 
précédent,  et  qui  sera  la  reproduction,  mais  sous  une  forme 
plus  complète  et  encore  plus  lumineuse,  d'une  des  raisons 
données  contre  l'erreur  des  Stoïciens  dans  l'article  de  la  question 
du  Mal.  Le  saint  Docteur  nous  avertit  que  «  les  Stoïciens,  de 
même  qu'ils  affirmaient  que  toute  passion  de  l'âme  était  mau- 
vaise »  en  elle-même,  «  affirmaient  aussi,  et  par  voie  de  consé- 
quence, que  toute  passion  de  l'âme  diminuait  la  bonté  de  l'acte  » 
humain  ou  proprement  moral  :  «  et  cela,  parce  que  tout  bien 
auquel  on  mélange  du  mal,  on  cesse  totalement  d'être  un  bien, 
ou  devient  un  moindre  bien.  Et  il  en  serait  ainsi,  dit  saint 
Thomas,  si  nous  entendions,  par  passions  de  l'âme,  seulement 
les  mouvements  désordonnés  de  l'appélit  sensible,  en  tant  qu'ils 
sont  des  troubles  ou  des  maladies.  Mais  si,  par  passions,  nous 
entendons  simplement  tous  les  mouvements  de  l'appétit  sensible, 
dans  ce  cas  il  rentre  dans  la  perfection  du  bien  de  l'homme  que 
les  passions  elle-mêmes  soient  réglées  par  la  raison  »  ;  d'où  il  suit 
que  si  elles  sont  ainsi  réglées  par  la  laison,  non  seulement  elles 
ne  sont  pas  chose  mauvaise  en  elles  mêmes,  non  seulement  elles 
sont  chose  bonne  dans  leur  ordre  et  en  tant  que  passions,  mais 
leur  bonté  s'ajoute  à  la  bonté  de  l'acte  pro[)rement  humain  et  le 
iciid  piiremcMl  cl  simplement  nicilleur.  «  (l'esl  (m'en  elTcl   paice 
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(]ur  It^  l)i(Mi  {\c  riu^iiinio  (Nuisislo  dans  la  raison  ctunnit»  dans  sa 
racine,  ce  Uxcu  sera  d'anlanl  plus  parlai!  (]n  il  s'étend  à  une  j^lus 
vaste  éelielle  ciaus  ce  (jui  apjiartient  à  riiotuiiie.  Et  de  là  vient 
(|ue  nul  ne  niel  en  doute  (ju'il  ne  soit  de  la  perfection  de  l'aele 
uioial  hou  (pie  les  actes  des  membres  extérieurs  soient  dirigés 
par  la  ré;ile  de  la  raison.  Puis  donc  «pie  rapj>élil  sensible  penl 
obéir  à  la  raison,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  jilns  liant  (^«p  17,  art.  7),  il 
appartiendra  à  la  jiertection  du  bien  moral  ou  luimain  que  les 
passions  elles-mêmes  de  l'àme  soient  réglées  par  la  raison.  El, 
par  conséquent,  de  même  qu'il  est  mieux  (pie  l'homme  veuille  le 
bien  et  l'accomplisse  extérieurement;  de  même,  il  est  de  la 
perfection  du  bien  moral  que  l'homme  se  porte  au  bien,  non 
seulement  par  sa  volonté,  mais  aussi  par  son  appétit  sensible, 
selon  cette  parole  du  psaume  lxxxiii  (v.  3")  :  Mon  c<rnr  et  ma 
chair  onf  (wn/fr  dans  le  Dieu  virant,  à  prendre  le  mot  cœur 
pour  l'appétit  intellectuel  et  le  mot  c/z^n'/' pour  l'appétit  sensible». 
—  Ainsi  donc,  bien  l(»in  d'être  toujours  mauvaises,  on  même  de 
porter  atteinte,  sans  être  mauvaises  en  elles-mêmes,  à  la  perfec- 
tion morale  de  l'acte  proprement  humain,  les  passions  de  l'àme, 
si  en  etVet  elles  ne  S(>nt  pas  mauvaises,  si  elles  sont  bc^mes, 
c  est-à-dire  si  elles  ont  la  coiidition  marquée  à  l'article  piécé- 
denl,  et  qui  est  de  n'être  p«nnt  contraires  à  la  raison,  mais  de 
lui  demeurer  soumises  et  de  la  servir,  rehaussent  excellemment 
la  bonté  et  la  beauté  de  cet  acte  moral  ou  humain.  —  On  remar- 
quera la  hardiesse  de  cette  doctrine,  qui.  du  reste,  aura  les 
applications  les  plus  radieuses  dans  le  mystère  même  de 
l'Incarnation,  quand  il  s'ai;ira  de  la  nature  humaine  du  Sauveur. 
l.'ad  primant  précise  les  ciinditions  reipiises  pour  tpie  les 
passions  soient  bonnes,  en  etïel,  et  ajoutent  à  la  bonté  morale 
de  l'acte  humain.  Ces  conditions  se  ramènent  au  rajiport  qu'elles 
ont  avec  le  juii^enuMit  de  la  raison.  C'est  qu'en  effet  «  les  passions 
de  l'àme  ».  ainsi  (]ue  nous  l'avions  lu  dans  l'article  tle  la  (pies- 
tion  (la  Mal,  «  j>euvent  se  référer  au  jugement  de  la  raison 
d'une  double  tnanière.  —  Daboril.  d'une  façon  antécéilente  »;  et 
cela  veut  dire  qu'elles  le  [>récèdent.  «  Dans  ce  cas,  paire  iju'elles 
ohscurcisseni  le  juj^ement  de  la  raison,  d'où  dépend  la  bonté  de 
l'acte  moral,  elles  diminuent  la  bonl(''  de  cet  acte   ".  Il   se  peut. 
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d'îiillfîijrs,  qu'elles  ne  soieiil  pas  maij\ aises,  qu'elles  soient  même 
bonnes,  efi  ce  sens  qu'elles  jiorlent  sur  un  objet  qui  est  \k)U  et 
qu'elles  améiienl  l'homme  à  faire  ce  qui  est  bon.  Toutefois, 
parce  qu'elles  précèfJenl  le  juiremenl  de  la  raison,  elles  rJimi- 
nuenl  la  boulé  morale  «Je  l'acle  humain.  "  H  est  mieux,  en  efîel, 
et  plus  louable,  que  l'homme  accomplisse  une  œuvre  de  charité 
en  vertu  du  jugement  de  sa  raison,  qu'en  vertu,  par  exemple,  du 
serjl  mouvement  passionnel  de  la  miséricorde  »,  qui  le  fait  s'at- 
tendrir d'une  manière  sensible  sur  la  misère  du  prochain.  — 
'«  D'une  autre  manière,  les  passions  se  réfèrent  au  juj^ement  de 
la  raison  par  voie  de  conséquence  »  ;  c'est-à-dire  qu'ati  lieu  de 
précéfler  le  juirerncnl  de  la  raison,  et  de  faire  que  l'homme  ajrisse 
aulremenl  que  dans  la  pleine  et  tranquille  lumière  decetle  raison, 
elles  suivent  au  conlraire  ce  juiremenl,  étant  un  effet  de  sa  vertu. 
«  Or,  cela  peut  encore  se  produire  d'une  double  manière  :  — 
par  mode  de  rejaillissement,  d'abord;  en  ce  sens  que  si  la  partie 
supérieure  de  l'âme  se  porte  vers  quelque  chose,  d'un  mouve- 
ment intense,  la  partie  inférieure  suit.  Dans  ce  cas,  la  passion 
qui  est  par  mode  de  conséquence  dans  l'appétit  sensible  est  le 
siî^ne  de  l'intensité  du  mouvement  de  la  volonté.  El  à  ce  titre  », 
si  on  ne  peut  pas  dire,  à  proprement  parler,  qu'elle  ajoute  à  la 
bouté  morale  de  l'acte,  du  moins  «  elle  indique  une  bonté  morale 
plus  grande.  —  Mais  elle  peut  suivre  le  jugement  de  la  raison 
aussi  par  mode  de  choix,  quand  l'homme,  sur  le  jugement  de  la 
raison,  choisit  d'élre  affecté  de  telle  passion  pour  aigir  plus 
promptemenl,  aidé  dans  son  action  par  la  coopération  de  l'appé- 
tit sensible.  C'est  ainsi  que  la  passion  de  Tàme  ajoute  à  la  bonté 
de  l'action  ».  Le  simple  énoncé  de  ce  dernier  cas  suffit  à  en 
montrer  la  supériorité  transcendante  dans  l'ordre  moral;  mais  il 
nous  dit  aussi  combien  sa  réalisation  est  difficile,  et  combien, 
par  suite,  elle  doit  être  rare.  Nous  louchons  ici  au  plus  haut 
sommet  de  la  j>erfection  et  de  la  beauté  dans  le  caractère  moral 
de  l'être  humain. 

-Nous  avons  bien  dit  "  de  l'être  humain  »;  car,  ainsi  que 
nous  en  avertit  Vad  secunc/iim,  en  Dieu  et  dans  les  anges,  il 
n'y  a  pas  d'appétit  sensible  ni  de  membres  extérieurs;  et  c'est 
pourquoi   le   bien   »  ou   la   perfection  "   ne  se  considère  pas  en 
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eux   selon    l'ordinalion    des    passions  ou    des  actes    extérieurs, 
comme  pour  nous  ». 

\Jad  tertiiiin  fait  observer  que  «  la  passion  qui  tend  au  mal 
diminue  le  péché,  quand  elle  précède  le  jugement  de  la  raison; 
mais  si  elle  le  suit  de  l'une  ou  l'autre  manière  qui  ont  été  indi- 
quées (à  Vad  /"'"),  elle  l'augmente  ou  à  tout  le  moins  elle  signifie 
ou  indi(jue  qu'il  est  plus  grand  ». 

Les  j)assions  de  l'âme,  qui  ne  sont  pas,  dans  l'homme,  étran- 
gères à  l'ordre  moral,  qui,  toutefois,  ne  sont  point,  par  elles- 
mêmes,  choses  mauvaises  dans  cet  ordre-là,  mais  peuvent  être 
soit  bonnes  soit  mauvaises,  contribuent,  en  tant  que  bonnes  ou 
mauvaises,  à  la  perfection  ou  à  une  plus  grande  malice  de  l'acte 
accompli  par  l'homme  avec  leur  concours.  Si  l'homme  accomplit 
un  acte  extérieur  sous  le  coup  de  la  [)assion,  la  perfection  de 
l'acte  en  sera  diminuée,  pour  tant  que  la  passion  soit  bonne  en 
elle-même  ;  et,  pareillement,  l'acte  extérieur  mauvais  sera  moins 
coupable,  si  l'homme  agit  mù  par  une  passion  même  mauvaise 
en  soi.  Mais  si  la  passion  bonne  est  l'effet  d  un  jugement  préala- 
ble de  la  raison,  elle  accroît  la  bonté  de  l'acte  fait  par  l'homme 
avec  son  concours  ;  ou,  à  tout  le  moins,  elle  est  le  signe  que 
l'acte  de  l'homme  est  plus  parfait.  Il  en  faut  dire  autant  du  mal, 
si  la  passion  est  mauvaise.  —  Nous  venons  de  parler  de  passion 
bonne  ou  mauvaise  en  soi,  c'est-à-dire  selon  son  espèce.  Mais 
peut-il  y  avoir  de  passion  bonne  ou  mauvaise  selon  son  espèce? 
Quel  sens  devons-nous  donner  à  de  telles  formules?  —  C'est  ce 
qu'il  nous  faut  maintenant  examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'article 
suivant. 

Article  IV. 
Si  quelque   passion   est  bonne  ou  mauvaise  de  son  espèce? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  aucune  [)assion  de 
l'àme  n'est,  selon  son  es[)èce,  bonne  ou  mauvaise  moralemenl  ». 
—  La  première  dit  (pie  «  le  bien  et  le  mal  moral  se  prennent 
selon  la   raison.  Or,  les  passions  se  trouvent  dans  l'appétit  sen- 
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sible;  d'où  il  suit  (|iie  ce  (jui  est  de;  hi  raison  csl  chose  accidcii- 
lellc  CM  elles.  I^tiis  tionc  (|iie  rien  de  ce  (jui  est  accidentel  n'a|>[)ai- 
lienl  à  l'espèce  d'une  chose,  il  semble  bien  qu'aucune  passion  de 
Vàiue  n'est  bonne  ou  mauvaise  selon  son  espèce  ».  —  La  se- 
conde objeclion  iap[)elle  (pie  «  les  actes  et  les  passions  tirent 
leur  espèce  de  l'objet.  Si  donc  quelcpie  passion  était  bonne  ou 
mauvaise  de  son  espèce,  il  faudrait  que  les  passions  dont  l'objet 
est  le  bien  fussent  bonnes  de  leur  espèce,  comme  l'amour,  le  dé- 
sir et  la  joie;  et  (jue  les  passions  dont  l'objet  est  le  mal  fussent 
mauvaises  de  leur  espèce,  comme  la  haine,  la  fuite  et  la  tristesse. 
Or,  cela  est  manifestement  faux.  Donc  il  n'est  pas  de  passion 
qui  soit  bonne  ou  mauvaise  de  son  espèce  ».  —  La  troisième 
objeclion  fait  observer  qu'  «  il  n'est  aucune  espèce  des  passions 
de  l'âme  qui  ne  se  trouve  dans  les  autres  animaux.  Puis  donc 
(pje  le  bien  et  le  mal  moral  ne  se  trouvent  que  dans  l'homme,  il 
s'ensuit  qu'aucune  passion  de  l'àme  n'est  bonne  ou  mauvaise  de 
son  espèce  ». 

L'arg-ument  scd  contra  en  ap[)elle  à  la  double  autorité  de 
saint  Augustin  et  d'Aristote.  «  Saint  Augustin  dit  au  neuvième 
livre  de  la  Cité  de  Dieu  (eh.  v),  que  la  miséricorde  appartient 
à  la  vertu.  Arislole  dit  aussi,  au  second  livre  de  VEthique 
(ch.  VII,  n.  i4;  de  S.  Th.,  leç.  9),  que  la  pudeur  est  une  passion 
louable.  Donc  il  est  des  passions  qui  sont  bonnes  ou  mauvaises 
selon  leur  espèce  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  prévient  que  «  ce 
qui  a  été  dit  plus  haut  (q.  i,  art.  3,  adJ'"";  q.  18,  art.  5,  0; 
(j.  20,  art.  i)  des  actes  »  extérieurs,  au  point  de  vue  de  leur 
spécification,  «  semble  devoir  être  dit  des  passions;  c'est-à-dire 
que  l'espèce  de  l'acte  ou  de  la  passion  peut  se  prendre  d'une 
double  manière.  D'abord,  selon  qu'on  les  considère  au  point  de 
vue  nature  ;  et,  à  ce  titre,  le  bien  et  le  mal  moral  n'apparlien- 
neni  pas  à  l'espèce  de  l'acte  ou  de  la  passion  »  :  considérés  selon 
ce  qu'ils  sont  en  eux-mêmes,  d'une  fa(;on  purement  maléiielle, 
si  l'on  peut  ainsi  dire,  les  actes  extérieurs  ou  les  passions  de 
l'àme  sont  chose  indifïerenle  au  point  de  vue  moral.  «  Mais  on 
peut  les  considérer  aussi  selon  (pi'ils  appartiennent  au  genre  de 
la  moralité,  c'est-à-dire  selon  qu'ils  participent  (juelque  choses  du 
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volontaire  et  du  jug'ement  de  la  raison.  A  ce  litre,  le  bien  et  le 
mal  pourront  appartenir  à  l'espèce  de  la  passion,  selon  qu'on 
pretul  comme  objet  de  la  passion  quebjue  chose  qui  de  soi  con- 
vient à  la  raison  ou  s'y  oppose;  comme  on  le  voit  au  sujet  de  la 
pudeur,  qui  consiste  dans  la  crainte  de  ce  qui  cause  de  la  honte; 
et  au  sujet  de  l'envie,  qui  est  la  tristesse  du  bien  d'autrui.  C'est 
ainsi,  en  effet,  que  le  bien  et  le  mal  moral  appartiennent  à  l'es- 
pèce de  l'acte  extérieur  ».  L'objet  de  l'acte  extérieur,  pris  en 
lui-même  et  abstraction  faite  de  son  rapport  à  l'ordre  de  la  rai- 
son, principe  de  toute  moralité,  est  en  dehors  de  tout  ordre 
moral  :  il  n'est  ni  bon  ni  mauvais  moralement;  il  n'est  rien  du 
tout,  à  ce  point  de  vue.  Mais  si  on  le  considère  selon  le  rapport 
qu'il  dit  à  la  raison,  il  se  pourra  qu'il  soit  bon  ou  mauvais  en 
lui-même,  selon  qu'il  dira  à  la  raison  un  rapport  de  convenance: 
tel  le  fait  de  subvenir  aux  besoins  du  pauvre;  ou  un  rapport  de 
contrariété  :  tel  le  fait  de  prendre  le  bien  d'autrui.  Du  même 
coup,  tout  acte  qui  portera  sur  l'un  ou  l'autre  de  ces  objets  sera 
dit  bon  ou  mauvais  selon  son  espèce,  puisque  l'acte  est  spécifié 
par  son  objet,  il  en  faut  dire  autant  des  passions.  L'objet  de  ces 
passions,  pris  en  lui-même,  abstraction  faite  de  tout  rapport  à 
l'ordre  de  la  raison,  est  en  dehors  de  tout  ordre  moral.  Mais  si 
on  le  prend  dans  ses  rapports  avec  la  raison,  il  revêt  un  carac- 
tère de  bonté  ou  un  caractère  de  malice  selon  qu'il  est  en  har- 
monie avec  la  raison  ou  en  opposition  avec  elle. 

h'ad  priimim  ré[)ond  que  «  cette  objection  porte  sur  l(>s  pas- 
sions selon  qu'elles  appartiennent  à  l'espèce  prise  au  point  de  vue 
physique,  c'est  à-dire  en  tant  (jue  l'appétit  sensible  est  considéré 
en  lui-même.  Mais  si  l'on  considère  l'appétit  sensible  selon  qu'il 
obéit  à  la  raison,  le  bien  ou  le  mal  de  la  raison  n'est  déjà  plus 
chose  accidentelle  en  lui;  il  lui  appartient  de  soi  »  :  de  soi,  l'ap- 
pétit sensible,  ainsi  considéré,  relève  de  l'ordre  moral  ;  et,  par 
suite,  ses  actes  deviennent  bons  ou  mauvais  moralement,  d'une 
bonté  ou  d'une  malice  (pii  les  divise  spécili(juement  dans  cet 
ordre,  et  qui  a  pour  cause  la  bonlf'  ou  la  malice,  spécifi(juement 
distincte,  de  leur  objet  ;  exactement  comm<'  il  arrive  [)our'  l'acte 
extérieur  considéré  en  lanl  cpi'il  participe  le  volontair'e  ou  relève 
de  la  raison. 
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Uad  secundum  dit  (j(ie  «  les  passions  qui  lendenl  au  bien  » 
sensible,  <(  si  ce  bien  est  nu  viai  bien  »  pour  l'homme,  u  sont 
bonnes  »  en  raison  de  cet  objet  ;  «  el,  semblablement,  celles 
qui  s'éloignent  du  vrai  mal  w,  non  pas  du  vrai  uial  sensible,  car 
ceci  est  essentiel,  en  l'aison  même  de  leur  nature,  à  toutes  les 
passions  qui  ont  pour  objet  de  fuir  le  mal,  mais  du  vrai  mal 
considéré  comme  lel  du  point  de  vue  de  l'homme,  pris  dans  son 
ensemble  et  selon  (jue  son  bien  toi  al  fixe  la  raison  de  vrai  mal 
pour  lui  [cf.  ce  ([ue  nous  avons  dit  plus  haut,  notamment  à  pro- 
pos de  la  question  19,  art.  i  et  suivants].  «  Par  contre,  les 
passions  rpii  consistent  dans  l'éloig'nement  du  bien  ou  dans  la 
recherche  du  mal  »,  an  sens  (jui  vient  d'être  dit,  «  seront  mau- 
vaises »  de  soi,  ou  spécifiquement,  en  raison  de  leur  objet. 

\'ad  tertium  fait  remarquer  cpie  «  dans  les  autres  animaux, 
l'appétit  sensible  n'obéit  pas  à  la  raison  ».  Il  n'y  a  donc  pas  à 
parler  de  moralité,  au  sens  propre,  en  eux.  «  Et  cependant, 
ajoute  saint  Thomas,  pour  autant  que  cet  appétit  sensible  est 
conduit  par  une  certaine  estimative  naturelle  qui  est  soumise  à 
une  raison  supérieure,  savoir  la  raison  même  de  Dieu,  on  tiouve 
dans  les  animaux  une  certaine  similitude  du  bien  moral,  en  ce 
(pii  est  des  passions  de  l'àme  ».  C'est  j\  ce  titre  que  nous  pou- 
vons parler  et  qu'on  parle  en  effet  des  mœurs  des  animaux  :  de 
la  prjidence  du  serpent;  de  la  simplicité  de  la  colombe;  de  la 
ruse  du  renaid;  de  la  méchanceté  du  loup;  et  le  reste. 

Ce  dernier  article  que  nous  venons  de  lire  nous  permet  de  pré- 
ciser plus  encore  ce  que  nous  avons  dit  jusqu'ici  sur  la  nature 
des  passions,  et  sur  leurs  diverses  espèces.  —  Le  mot  es[)èce, 
quand  il  s'ai5^it  des  passions,  peut  se  prendre,  même  au  point  de 
vue  physique,  en  un  double  sens.  Il  [)eut  désiei^ner,  en  eff'et,  les 
diverses  espèces  de  nujuvements  ou  d'actes  fjui  peuvent  se  trou- 
ver dans  l'appétit  sensible  par  rap[)ort  à  tel  objet  déterminé  qui 
constitue  un  bien  ou  un  mal  d'ordre  sensible.  C'est  à  ce  litre,  ou 
de  ce  point  de  vue  que  nous  avons  distingué  onze  [)assions  d'es- 
pèce différente.  Mais  on  peut  vouloir  parler  aussi  d'espèce  diffé- 
rente dans  les  passions,  à  prendre  telle  passion  déterminée  spé- 
cifiquement distincte  des  autres  passions.  Ici,  iu)us  pourrons 
T.  \'II.  Les  jxissions.  5 
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avoir,  dans  chacune  des  onze  espèces  précitées,  autant  d'espèces 
difFéientes  que  nous  aurons  d'objets  matériels  spécifiquement  dis- 
tincts dans  leur  être  physique  ou  sous  leur  raison  d'objet  sensi- 
ble. Prenons  l'amour,  par  exemple,  qui  est  la  complaisance  de 
l'appétit  sensible  en  un  bien  d'ordi'e  sensible.  Nous  aurons  au- 
tant d'espèces  d'amours,  qu'il  y  aura  d'espèces  de  biens  sensibles 
qui  pourront  terminer  ce  mouvement  de  complaisance.  Or,  ces 
espèces  peuvent  être  en  quelque  sorte  infinies.  Chacun  de  nos 
sens  peut  percevoir  une  espèce  de  biens  sensibles  distincte  de 
l'espèce  de  biens  sensibles  que  perçoivent  les  autres  sens;  et 
même  dans  son  espèce  propre,  il  y  aura  encore  des  subdivisions 
sans  nombre.  Le  sens  de  la  vue  perçoit  les  couleurs  ;  mais  les 
couleuis  elles-mêmes  varient  ou  se  nuancent  à  l'infini.  Il  en  seia  de 
même  pour  le  son,  pour  les  parfums,  pour  les  saveurs,  et  tout  ce 
qui  se  rattache  aux  sens.  A  vouloir  donc  disting-uer  les  passions 
du  côté  des  divers  biens  sensibles,  on  aurait  pour  une  même  passion 
des  espèces  sans  nombre.  C'est  ainsi  que  pour  l'amour,  on  aura 
l'amour  de  la  table,  l'amour  du  jeu,  l'amour  des  plaisirs  sen- 
suels, l'amour  des  lichesses,  l'amour  des  honneurs,  et  ainsi  du 
reste.  Tous  ces  amours  seront  d'espèce  différente,  selon  la  caté- 
gorie d'objets  spécifiquement  différents,  au  point  de  vue  de  la 
raison  de  bien  sensible,  sur  lesquels  ils  portent.  Mais  tous  appar- 
tiendront à  une  même  espèce  de  mouvement  de  l'appétit  sensi- 
ble, qui  est  le  mouvement  de  complaisance,  par  opposition  au 
mouvement  de  recherche,  ou  au  mouvement  de  repos.  Ce  seront 
des  espèces  diverses  de  passions  dans  une  même  espèce  de  pas- 
sion ;  huiuelle  espèce,  évidemment,  prend  le  cai'actère  de  genre, 
par  rapport  à  chacune  d'elles. 

Or,  quand  nous  parlons  de  bien  ou  de  mal  moral  dans  les 
passions,  en  raison  de  leur  espèce,  il  ne  s'agit  pas  de  l'espèce 
des  passions  (jui  consiste  dans  la  nature  du  mouvement  de  l'ap- 
pétit sensible.  A  ce.  titre,  aucune  passion  n'est  bonne  ni  mau- 
vaise selon  son  espèce.  L'amour,  le  désir,  la  joie;  la  haine,  la 
fuite,  la  tristesse;  l'espoir,  l'audace,  le  désespoir,  la  crainte,  la 
colère,  à  les  prendre  sous  leur  raison  pro[)re  de  mouvements  de 
l'appétit  sensible,  portant,  d'une  façon  g-énérale,  sur  le  bien  ou 
le  mal  sensible,  n'oni  (h'Ieriniiu'mciil   ni  la   raison  de   bien   ni  la 
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raison  de  mal,  au  poiiil  de  vue  moial.  Ils  peuvent  indifférem- 
inent  levèlir  soit  l'une  soit  l'autre  de  ces  deux  raisons.  Et  ils 
revêtiront  déterrninémenl  l'une  ou  l'autre  de  ces  deux  raisons, 
selon  le  caractère  du  bien  ou  du  mal  [)articuliers  sur  lesquels  ils 
portent  et  qui  les  spécifie  au  second  sens  dont  nous  avons  parlé. 
L'amour,  par  lui-même,  ou  le  mouvement  de  ra(q)étit  sensible 
(pu  consiste  à  se  complaire  en  un  bien  sensible,  n'est  ni  bon  ni 
mauvais,  au  point  de  vue  moral.  Mais  tel  amour,  c'est-à-dire 
l'amour  de  tel  bien  sensible,  pourra  être  bon  ou  mauvais  délermi- 
nément,  du  simple  fait  qu'il  est  tel  amour.  Encore  faut-il  remar- 
(piei'  (pi'i!  ne  le  sera  pas  du  simple  fait  (ju'il  est  tel  amour  pure- 
ment et  sim[>lemenl.  Aucun  amour  sensible  ou  aucun  mouvement 
de  complaisance  de  l'appétit  sensible  en  un  bien  d'ordre  sensible 
ne  dit  par  lui-même,  et  en  tant  que  tel,  un  rapport  quelconque 
de  bonté  ou  de  malice  au  point  de  vue  moral.  C'est  uniquement 
en  tant  que  ces  amours  se  réfèrent  à  la  raison,  ou  mieux  en  tant 
qu'ils  sont  dans  un  sujet  où  ils  peuvent  soit  aider  soit  contrarier 
la  raison,  existant  dans  ce  même  sujet,  et  devant  toujours 
demeurer  droite,  (ju'ils  peuvent  revêtir  le  caractère  de  bien  on 
de  mal  moral.  Or,  considérés  de  ce  point  de  vue  ou  selon  qu'ils 
existent  dans  un  tel  sujet,  il  est  des  espèces  d'amours,  des  espè- 
ces de  désirs,  des  espèces  de  joies,  des  es[)èces  de  tristesses,  ou 
d'aversions,  ou  de  haines,  ou  d'espoirs,  d'audaces,  de  désespoii's, 
de  craintes,  de  colères,  ([ui  sont,  en  raison  même  de  leur  nature, 
non  pas  en  tant  (|u'amours,  ou  désirs,  ou  joies,  mais  en  tant 
que  tels  amours  portant  sur  tels  biens  déterminés,  chose  mau- 
vaise ou  chose  bonne  moralement.  Et  cela  veut  dire  sim[)lement 
(pie  tels  biens  d'ordre  sensible  ou  tels  maux  de  même  ordre,  qui 
seraient  toujours  chose  bonne  à  reciiercher  ou  à  fuir,  s'il  n'y  avait, 
dans  le  sujet  où  ils  se  trouvent,  que  l'appétit  sensible,  sont, 
poui"  l'être  humain  où  existe  cet  appétit,  chose  non  bonne  ou 
chose  non  mauvaise;  d'où  il  suit  (pie  le  fait  de  s'y  complaire, 
(piand  ils  sont,  pour  l'homme,  chose  non  bonne,  ou  de  les  fuir, 
quand  ils  sont,  pour  lui,  chose  bonne,  constitue,  de  soi,  une 
chose  mauvaise;  et,  inversement,  une  chose  bonne,  s'il  s'ag^it  des 
m(juveinents  contraires. 

Il  est  aisé  de  voir  qu'au  point  de  vue  moral,  (piand  il  s'ai^ira  de  se 
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prononcer  sur-  la  honte  ou  la  malice  d'une  passion,  c'est  son  objet 
(pi'il  faudra  considérer;  et  son  ol>jel,  non  pas  en  lui-même,  ou 
selon  son  être  physique  et  selon  qu'il  termine,  comme  tel,  un  mou- 
vement et  tel  mouvement  d'appétil  sensihh;,  mais  selon  qu'il  inté- 
resse le  sujet  moral  où  se  trouve  cet  ap[)étit  sensihle,  c'est-à-dire 
l'homme.  —  Il  est  aisé  de  voir  aussi  que  saint  Thomas,  eu  assi- 
gnant comme  il  l'a  fait  le  nombre  et  le  caractère  distinctif  spé- 
cifique des  diverses  passions,  a  procédé  de  la  seule  façon  raison- 
uable  et  vraiment  scienlifiipie  en  un  pareil  sujet.  Il  s'est  bien 
gardé  de  loudjer  dans  l'équivoque  de  tant  d'auteurs  modernes, 
qui  voulant  donner  une  distinction  spécifique  et  une  classifica- 
tion des  passions,  confondent  en  un  même  genre,  la  distinction 
spécifique  tirée  des  divers  mouvements  de  l'appétit  sensible  vers 
un  même  objet,  et  la  distinction  spécifique  tirée  des  divers  objets 
sur  lesquels  porte  un  même  mouvement  de  l'appétit  sensible, 
sans  parler  du  surcroît  de  confusion  provenant  de  ce  qu'on  ne 
distingue  [)as  entre  les  mouvements  de  l'appétit  sensible  et  les 
mouvements  de  l'appétit  rationnel,  appelant  aussi,  très  impro- 
prement, et  même  faussement,  ces  derniers  du  nom  de  passions. 
La  vérité  est  qu'à  vouloir  traiter  scientifiquement  des  passions, 
il  faut  les  considérer  en  tant  que  mouvements  de  l'appétit  sensi- 
ble, se  distinguant  spécifiquement  les  unes  des  autres  :  soit  en 
raison  de  la  distinction  des  deux  ap{)étits  sensibles;  soit  en  rai- 
son de  la  diversité  générale  de  l'objet  de  l'appétit  sensible,  atti- 
rant l'appétit  en  tant  (jue  bien  et  le  repoussant  en  tant  que  mal; 
soit  en  raison  des  diverses  étapes  de  ce  mouvement,  selon  qu'il  a 
raison  d'aptitude  et  d'inclination,  ou  raison  de  mouvement  pro- 
prement dit,  ou  raison  de  terme  et  de  repos.  —  Les  passions 
ainsi  distinguées,  et  étudiées  avec  leurs  caractères  respectifs,  pour- 
ront s'appliciuei"  ensuite;  à  chacpie  espèce  de  bien  ou  de  mal  sen- 
sible considérée  dans  le  détail  de  la  multitude  ([uasi  infinie  de 
ces  diverses  espèces.  Mais  ceci  ne  sera  déjà  plus  un  travail 
d'orgauisiiliou  ou  de  classific^ation  scientificpic ;  ce  sera  un  travail 
de  descriptions  ou  de  reconnaissances  et  d'applications  particu- 
lières. —  ('/est  poin-  n'avoir'  [)ris  gai'de  (pi'à  ce  dernier  asj)ect 
par'ticularisie  el  eu  (|ir('l(|iie  sorte  iudi\  idualiste  des  passions,  que 
h'S    auleirr's   modernes  oui    par'l(''  de  corifiisioii  (piasi   iiiexl  licable 


QifRsxroN   xw.  —   ne   \\\es   f.t   di     mai.   dans   i.ks   passions.      Gq 

ou  (le  imilliplicilé  telle  qu'il  iallail  renoncer  à  lout  travail  de 
connaissance  et  de  classification  vraiment  scientifujue.  —  Pour 
nous,  î^uidés  par  le  merveilleux  ^éniede  notre  saint  Docteur,  nous 
savons  ce  ({ue  sont  les  passions  de  l'Ame,  en  général,  comment 
elles  se  distinguent  s[)éciti(piement  les  unes  des  autres,  leur  nom- 
bre précis  et  leur  ordre  exact;  et  aussi  commeni,  ou  à  (juel  tilie, 
c'est-à-dire  dans  la  mesure  où  elles  se  réalisent  dans  (elles  ou 
telles  catét^ories  d'ol)j<>ts  atteints  par  l'appétit  sensible  (jui  existe 
dans  l'être  humain,  elles  intéressent  ou  peuvent  intéresser  l'or- 
dre moral. 

Il  ne  nous  reste  plus  (pi'à  aborder  l'étude  de  chacune  des  onze 
passions,  considérées  distinclemenl.  Ce  sera  l'objet  des  questions 
qui  vont  suivre,  depuis  la  question  26  jusfju'à  la  question  48. 

Saint  Thomas  nous  avertit  que  «  nous  allons  considérer, 
d'abord,  les  [)assions  du  concupiscible  (depuis  la  question  26 
jusqu'à  la  question  89);  puis,  celles  de  l'irascible  »  (de  la  question 
4o  à  la  question  48).  —  «  La  première  étude  com[)rendra  trois 
parties  »,  selon  les  trois  groupes  de  passions  du  concu[)iscible  : 
«  premièrement,  de  l'amour  et  de  la  haine  (q.  26-29)  ;  seconde- 
ment, de  la  concupiscence  et  de  la  fuite  (q.  3o);  troisièmement, 
de  la  délectai  ion  et  de  la  tristesse  »  (q.  3 1-39). 

((  Au  sujet  de  l'amour,  nous  considérerons  trois  choses  :  premiè- 
rement, de  l'amour  lui-même  (q.  26);  secondement^,  de  la  cause 
de  l'amour  (q.  27);  troisièmement,  de  ses  effets  »  (q.  28). 

D'abord,  de  l'amour  lui-même.  —  C'est  l'objet  de  la  question 
suivante. 


QUESTION  XXVI. 


DE  L'AMOUR  EN  LUI-MEME. 


Cette  question  comprend  cjuatre  articles  : 

lo  Si  l'amour  est  dans  le  concupiscible  ? 
2°  Si  l'amour  est  une  jiassion? 

30  Si  l'amour  est  une  même  chose  que  la  dilection  ? 
4°  Si  l'amour  est  justement  divisé  en  amour  d'amitié  et  en  amour  do 
concupiscence? 


De  ces  (|uatre  arlicles,  le  preiniet-  (raite  du  sujet  où  se  trouve 
la  passion  de  ['amour;  le  second,  du  caractère  de  passion  dans 
l'amour;  le  troisième,  de  la  raison  d'ainour  dans  celle  passion; 
le  quatrième,  des  diverses  espèces  d'amour.  —  D'abord,  dans 
l'article  premier,  le  sujet  où  se  trouve  l'amour. 


Article  Premier. 
Si  l'amour  est  dans  le  concupiscible? 

Trois  objeclions  veulent  j)rouver  (|ue  «  l'amour  n'est  p  is  dans 
le  concupiscible  ».  —  La  prenùère  cite  un  beau  lexle  de  la 
Sagesse,  chapitre  viii  (v.  2).  où  «  il  est  dit  :  Je  rai  aimée,  savoir 
la  sagesse,  et  Je  l'ai  cherchée  depuis  ma  jeunesse.  Or,  le  concu- 
piscible, étant  une  partie  de  l'appélil  sensible,  ne  j)eut  lendre  à 
la  sai^esse,  (pii  n'esl  point  saisie  par  les  sens.  Donc,  l'ainouf  n'est 
pas  dans  le  concupiscible  ».  —  La  secoiuie  objection  dit  (pie 
«  ratiH>ur  semble  être  une  même  chose  a\ec  chacune  des  passions. 
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Saint  Aumistiii  dit,  en  elTct,  au  livre  XIV  de  /a  (ulé  de  iJien 
(cil.  VII)  :  L'amour,  brùLuil  d'avoir  tobjct  (ii/tir,  est  fa  ciipidilr ; 
l\njant  déjà  et  en  Joiiissanl,  cesi  la  joie  ;  Juyant  ce  ifui  est 
opposé  à  cet  objet,  c'est  la  crainte  ;  ne  pouvant  l'éviter  ou  devant 
le  subir,  c'est  la  tristesse.  Puis  donc  que  toute  passion  n'est  pas 
dans  le  coiicupiscible,  et,  par  exemple,  la  crainte,  éniiniérée  ici, 
esl  dans  l'irascible,  il  s'ensuit  qu'on  ne  peut  pas  dire  purement 
et  simplement  (pie  l'amour  est  dans  le  concupiscible  ».  —  La 
troisième  objection  invo(|ue  l'autorité  de  "  saint  Denys  »,  qui, 
«  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (tle  S.  Th.,  leç.  12),  parle  d'un 
certain  amour  naturel.  Or,  l'amour  naturel  semble  plutôt  relever 
des  forces  naturelles,  (pii  sont  le  |)r(»pre  de  l'àme  végétative. 
Donc  l'amour  n'est  [»as  simplement  dans  le  concu[)iscible  ».  —  Il 
est  aisé  de  \oir  (jue  ces  (objections  nous  vont  aider  à  [)réciser  la 
nature  de  l'amour. 

L'ari^iiment  sed  contra  en  ap[)elle  à  «  Aristote  »,  qui  ((  dit,  au 
second  livre  des  Topic/ues  {ch.  vu,  n.  l\),  que  l'amour  est  dans  le 
concupiscible  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  la  notion  la  plus 
générale,  et  qu'on  ne  peut  contester,  éveillée  par  le  mot  amour. 
«  L'amour,  dit-il,  esl  quelque  chose  qui  se  rapporte  à  l'appétit  » 
ou  à  l'inclination  afTective  :  «  tous  deux,  en  effet,  ont  pour  objet 
le  bien.  Il  s'ensuit  que  selon  la  différence  des  appétits,  nous 
aurons  différence  d'amour.  —  Or,  il  esl  un  appétit  qui  ne  suit 
pas  une  perception  existant  dans  le  sujet  où  il  se  trouve,  mais 
existant  en  un  autre;  c'est  ra[)pétit  naturel.  Les  choses  naturelles, 
en  effet,  se  portent  à  ce  qui  leur  convient  selon  leur  nature,  non 
j)as  en  vertu  d'une  [)eice[)ti(jn  qui  soil  en  elles,  mais  selon  les 
vues  de  Celui  qui  est  l'auteur  de  la  nature,  ainsi  (ju'il  a  été  dit 
dans  la  Première  Partie  ».  Nous  avons  eu  à  souligner  trop  souvent 
ce  point  de  doctrine,  pour  (ju'il  soil  possible  de  donner  chacune 
des  références  «pii  l'appuient.  Notons  seulement,  une  fois  de 
plus,  qu'il  est  d'une  importance  souveraine  pour  faire  touchei*  du 
doigt  l'action  de  l'intelligence  et  de  la  sagesse  divine  dans  le 
monde.  —  <(  Un  autre  appétit  est  celui  qui  suit  la  perception 
existant  dans  le  sujet  où  il  se  trou\e,  mais  (pii  la  suit  nécessai- 
rement  et   non    en    vertu    d'un  jugement   lil)re.   Cet    appétit   esl 
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l'appélit  sensible  qi;i  se  trouve  dans  les  animaux  sans  raison;  il 
se  trouve  aussi  dans  riiomme,  mais  il  y  parlici[)e  (|uelque  chose 
de  la  liberlé,  en  tant  f|u'il  obéit  à  la  raison.  —  Enfin,  il  est  un 
autre  appétit  qui  suit  la  perception  existant  dans  le  sujet  où  il  se 
trouve  et  qui  est  guidé  [)ar  un  jugement  libre.  Cet  aj)pétil  est 
l'appétit  rationnel  ou  intellectuel,  qui  est  a[)pelé  volonté  ».  Cf. 
sur  ces  deux  derniers  appétits  et  leurs  caractères  propres,  I"'  p., 
q.  80  ;  q.  81  ;  q.  82  ;  1^-2"",  q.  10,  art.  3;  q.  i3,  art.  2,  art.  6  ; 
q.  17,  art.  7. 

«  Dans  chacun  de  ces  divers  appétits,  on  appellera  amour  ce 
qui  est  le  commencement  du  mouvement  tendant  à  la  fin  aimée. 
—  Dans  l'appétit  naturel,  le  commencement  ou  le  principe  de  ce 
mouvement  est  la  connaluralité  de  l'être  où  il  se  trouve  à  ce  vers 
quoi  il  tend.  On  appelle  cette  connaturalilé  l'amour  naturel; 
comme  la  connaturalité  du  corps  lourd  au  centre  qui  est  son  lieu 
n'est  autre  que  la  pesanteur,  et  peut  être  appelée  du  nom  d'amour 
naturel.  —  Pareillement,  l'adaptation  de  l'appétit  sensible  ou  de 
la  volonté  à  tel  ou  tel  bien,  c'est-à-dire  la  complaisance  même  du 
sujet  à  l'égard  de  ce  bien,  est  a[)pelée  amour  sensible  ou  amour 
intellectif  et  rationnel.  L'amour  sensible  sera  donc  dans  l'appétit 
sensible,  comme  l'amour  rationnel  est  dans  l'appétit  rationnel. 
Et  il  appartient  au  coucupiscible  ;  pai'ce  (ju'il  se  dit  eu  égard  au 
bien  absolu,  non  par  lapport  à  ce  qui  est  ardu,  qui  est  l'objet  de 
l'irascible  ».  —  L'amour,  donc,  est  un  terme  générique,  même 
en  tant  qu'il  maKjue  simplement  un  mouvement  de  raj)pétit.  Il 
se  distingue  selon  la  diversité  des  aj)pétits  où  il  se  trouve.  El 
donc,  quand  nous  pailerous  d'appétit  sensible,  comme  sujet  de 
l'amour,  il  ne  s'agira  jamais  que  de  l'amour  sensil)le,  non  de 
l'amour  qui  se  trouve  en  tous  les  êtres  de  la  nature,  ni  non  [)lus 
de  l'amour  qui  est  propre  à  l'homtne  en  tant  qu'être  laisonna- 
ble. 

\J(id  prunum  réj)ond  (jue  «  ce  texte  pai"le  de  l'amoui"  intelleclil 
ou  rationnel  »,  qui  est,  en  elVel,  dans  la  volonté  et  non  dans 
l'appétit  sensible. 

\J(id  secnndina  noie  (pu'  <(  l'amijur  est  dit  être  la  ctainle,  la 
joie,  la  nq»i(iil('  et  la  Irisicsse,  non  [>as  (pi'il  soil  lui-même  ces 
sortes  de  mouvements  de  l'appc'lit,  mais  parce  (pi'il  les  cause  »; 


OHESTION    XXVI.  Kl,    i.'a.mouu    RN"    ijt-mkaif.  yS 

tous  ces  divers  niouveineiits,   en   eflVl,   présupposent  l'amour  et 
en  proc«^(lenl. 

l/(i(/  IcrttuDi  fait  ol)server  (|ue  «  l'amour  naturel  n'est  pas  seu- 
lement dans  les  puissances  de  l'âme  végétative  »  dont  [larlait 
l'objection,  «  mais  dans  toutes  les  puissances  de  l'âme,  et  même 
dans  toutes  les  parties  du  corps,  et  universellement  en  toutes 
choses;  car,  ainsi  (pie  le  dit  saint  Denvs,  au  chapitre  iv  des 
Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  9),  ce  qui  est  beau  et  bon  est  aima- 
ble pour  tous  les  êtres,  tout  être  ayant  un  ra[)port  de  connatu- 
ralité  à  ce  qui  est  en  harmonie  avec  sa  nature  ».  Cet  amour 
naturel  n'est  pas  autre  chose  que  le  poids  ou  la  pente  naturelle 
de  tout  être  vers  ce  qui  est  conforme  à  sa  nature  :  il  résulte  de 
la  forme  naturelle  de  chaque  être  (cf.  I  p.,  q.  80,  art.   i). 

Il  n'est  aucun  être  qui  soit  et  qui  n'ait  en  lui-même,  en  vertu 
de  son  être,  une  prédisposition  qui  le  porte  vers  quelque  chose 
existant  comme  lui  dans  le  monde.  Celte  penle  de  son  être  vers 
ce  (|ui  lui  est  conforme  ou  qui  s'harmonise  avec  lui  est  une  sorte 
d'amour;  et,  à  ce  litre,  il  n'est  aucun  être  qui  échappe  à  l'em- 
pire ou  aux  lois  de  l'amour.  Toutefois,  il  est  des  êtres  où  l'amour 
existe  sous  une  forme  plus  haute  et  plus  spéciale.  Ce  sont  les 
êtres  qui  se  trouvent  avoir  ainsi  une  penle  vers  d'autres  êtres 
distincts  d'eux-mêmes,  mais  en  harmonie  avec  eux,  en  vertu 
d'une  forme  ou  d'une  nature  qui  n'est  [)as  leur  forme  ou  leur 
nature  essentielle,  mais  qu'ils  se  sont  donnée  à  eux-mêmes  par 
un  principe  de  connaissance  qui  leur  est  naturel.  En  ces  sortes 
d'êtres,  l'amour  existe  dans  une  faculté  spéciale  qui  est  la  faculté 
appétilive,  et  qui  se  subdivise  en  appétit  sensible  ou  en  appétit 
rationnel,  selon  (|ue  le  principe  de  connaissance  qui  la  régil  est  le 
sens  ou  la  raison.  Nous  pourrons  donc  parler  d'amour,  à  ce 
second  titre,  et  par  rapport  à  l'appétit  sensible  et  par  rapport  à 
l'appétit  rationnel  (jui  est  la  volonté.  Nous  pourrons  et  devrons 
même,  s'il  s'ag-it  de  l'amour  existant  dans  l'appétit  sensible,  pré- 
ciser que  cet  amour  existe,  formellement,  non  pas  dans  l'appétit 
irascible,  mais  dans  l'appétit  concuj)iscible,  dont  l'objet  pro[)re 
est  le  bien  sensible  d'une  façon  absolue;  car  cet  objet  est  aussi 
celui  de  l'amoui-,  —  L'amour  existe  donc  vraiment,  et  au  sens 
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formel,  dans  rappétil  concupiscible,  bien  qu'il  existe  aussi  ail- 
leuis,  e(  même  pins  excellemment,  comme  dans  l'apfjétil  ration- 
nel qui  est  la  volonté.  —  Mais  pouvons-nous  dire  (|ue  l'amour 
soit  une  passion? 

C'est  ce  qu'il  nous  faut  maintenant  considérer;  et  tel  est  l'ob- 
jet de  l'article  suivant. 

Article  II. 
Si  l'amour  est  une  passion? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  n'est  pas  une 
passion  ».  —  La  première  dit  qu'  «  aucune  vertu  n'est  une  pas- 
sion »  ;  car  la  vertu  est  un  principe  d'action  et  la  passion  est  le 
contraire  de  l'action.  «  Or,  tout  amour  est  une  certaine  vertu, 
d'après  saint  Denys,  au  chapitre  iv  àes  Noms  divins  (de  S.  Th., 
leç.  12).  Donc  l'amour  n'est  pas  une  passion  ».  —  La  seconde 
objection  s'appuie  sur  ce  que  «  l'amour  est  une  certaine  union 
ou  un  certain  lien,  d'a[)rès  saint  Augustin,  au  livre  de  la  Trinité 
(liv.  VIII,  ch.  X).  Or,  l'union  ou  le  lien  n'est  pas  une  passion; 
c'est  plutôt  »,  parmi  les  diverses  catégories  d'être,  «  une  lela- 
tion.  Donc  l'amour  n'est  pas  une  passion  ».  —  La  troisième 
objection  cite  l'autorité  de  «  saint  Jean  Damascène  »  qui  «  dit, 
au  second  livre  {de  la  Foi  orthodoj-e,  ch.  xxii),  que  la  passion 
est  un  certain  mouvement.  Or,  l'amour  n'implique  pas  un  mou- 
vement de  l'appétit,  ceci  est  le  propre  du  désir;  mais  le  principe 
de  ce  mouvement.  Donc  l'amour  n'est  pas  une  passion  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  mol  formel  d'  «  Arislote  »,  qui 
((  dit,  au  huitième  livie  de  r Ethique  (cli.  v,  n.  5;  de  S.  Th., 
leç.  f)),  (jue  Vamour  est  une  passion  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  examiner  la  nature  de 
la  passion  et  la  nature  de  l'amour.  II  n'aura  pas  de  peine  à  mon- 
trer, mais  il  le  fera  a\e('  une  subtilité  et  une  sagacité  extiêmes, 
(]ue  l'amour  est  vraiment  une  passion.  —  <(  La  j)assion,  dit-il, 
est  un  effet  de  l'agent  dans  le  sujet  où  il  agit  ».  Si  donc  l'amour 
est  cela,  s'il  est  un  effet  ])roduil  dans  l'être  où  il  se  trouve  par 
un  agent  (h'-leiiiiini',  il  est  niauifcsle  (|ue  l'anuMir  scia  une  pas- 
sion.   l*oui-  voir  ce  (pTil  en   est,   lappelons-nous  (ju'il   v   a  deux 
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«grandes  espèces  d'anuiurs  :  l'amour  luilurelel  l'amour  procédant 
d'une  connaissance  dans  le  sujet  qui  aime.  S'il  s'ag"it  de  l'amour 
iialurel,  rainent  (jui  auia  pu  le  produire  dans  le  sujet  où  il  se 
trouve  ne  pourra  être  qu'un  agent  causani  la  nature  de  ce  sujet. 
Or,  «  l'agent  naturel  produit  un  double  effet  dans  le  sujet  de 
son  action,  car  il  lui  donne  d'abord  sa  forme,  puis  »,  et  par 
voie  de  conséquence,  »  le  mouvement  qui  suit  cette  forme;  c'est 
ainsi  que  l'être  qui  produit  le  corps  lourd  lui  donne  sa  pesanteur 
et  le  mouvement  qui  en  résulte;  et  la  pesanteur  elle-même,  qui 
est  le  principe  du  mouvement  par  lequel  le  corps  lourd  tend 
à  son  lieu  connalurel  en  raison  d'elle,  peut  èlre  appelée  un 
amour  naturel  »,  ainsi  que  nous  l'avons  dit  à  l'article  précédent. 
—  «  De  même  »,  pour  l'amour  (jui  suit  la  connaissance  existant 
dans  le  sujet  où  il  se  trouve  et  qui  est  le  fait  d'une  juiissance  spéciale 
appelée  du  nom  d'ap[)étit.  «  L'objet  »  de  celte  faculté,  (jue  nous 
[)ouvons  appeler  du  nom  d'  «  appétible,  donne  à  la  faculté  appé- 
titive  ))  dont  il  est  l'objet,  deux  choses  :  «  premièrement,  une  cer- 
taine conformité  à  son  égard,  qui  est  la  complaisance  envers  lui; 
de  laquelle  résulte  »  ensuite  «  le  mouvement  vers  lui.  Car,  le 
moiwement  a jfeclif  s'achève  dans  un  cercle,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
troisième  livre  de  rAme  (ch.  x,  n.  8;  de  S.  Th.,  lec.  i5)  :  l'ob 
jet,  en  effet,  meut  rap[)é(it,  s'imprimant  en  quelque  sorte  dans 
son  intention;  et  l'apjjélit  »,  ainsi  mù  ou  actionné  par  l'objet, 
tendu  en  (pielque  sorte  par  lui,  «  tend  ensuite  vers  cet  objet 
pour  le  posséder  réellement,  eu  telle  sorte  que  la  fin  du  mouve- 
ment se  trouve  là  même  où  a  été  son  principe  »;  il  se  termine 
là  même  où  il  a  commencé:  le  principe  et  le  terme  s'identifient 
el  se  confondent.  «  Or,  la  première  immutalion  de  l'appétit  par 
son  objet  est  ce  que  nous  appelons  l'amour,  (pii  n'est  pas  autre 
chose  que  la  complaisance  de  l'appélil  à  l'endroit  de  cet  objet; 
puis,  de  cette  complaisance  suit  le  mouvement  vers  l'objet,  et 
c'est  ce  que  nous  ap|)elons  le  désir;  enfin,  on  a  le  repos,  qui 
n'est  autre  (jue  la  joie.  —  Il  suit  de  là  (pie  l'amour  consistant 
en  une  certaine  Immulalion  de  l'appétit  par  l'objet,  il  est  mani- 
feste (jue  l'amour  est  une  passion  :  au  sens  propre,  en  tant  (pi'il 
est  dans  le  concupiscible;  d'une  façon  commune  el  par  extension 
de  ce  mol,  en  tant  rpi'il  est  dans  la  \()ionlt'  », 


76  SOMME    TMKOLOGIQUn. 

Ce  n'est  que  très  improprement  qu'on  appellera  du  nom  de 
passion  l'amour  qui  est  dans  la  volonté;  et  cette  appellation 
deviendrait  tout  à  fait  fausse,  si  l'on  supposait  que  l'amour  de 
la  volonté,  même  quand  il  est  le  plus  véhément  et  le  plus  absor- 
bant, entraîne  essentiellement  et  comme  faisant  partie  de  lui- 
même,  un  trouble  organique  (juelconque.  L'amour  que  nous 
appelons  une  passion,  en  ce  dernier  sens,  ne  se  trouve  que  dans 
l'appétit  sensible  concupiscible.  —  Il  impoi'te  d'ailleurs  de  re- 
marquer que,  pris  en  ce  dernier  sens,  il  demeure  encore  un 
terme  g-énérique  et  peut  s'apjiliquer  à  une  infinité  d'objets.  Ce 
sérail  une  erreur  philosophique  de  n'entendre  par  ce  mot  que  le 
genre  de  mouvements  ou  de  passions  de  l'appétit  concupiscible 
causés  par  cet  objet  très  spécial  qui  est  la  jouissance  sensuelle. 
Et,  sans  doute,  c'est  surtout  en  ce  sens  qu'il  est  pris  le  plus 
communément  dans  le  monde,  c'est  même  uniquement  en  ce 
sens  qu'il  est  pris  quand  on  l'emploie  tout  seul,  dans  les  lang^ues 
modernes,  notamment  dans  notre  lang^ue  française.  Mais  il  n'en 
demeure  pas  moins  que  même  dans  l'ordre  sensible,  on  a,  au 
sens  propre  de  g-enres  de  passions  distinctes  l'amour  du  jeu, 
l'amour  de  la  table,  l'amour  tie  l'argent,  l'amour  des  honneurs 
et  ainsi  de  suite.  Seulement,  pour  plusieurs  de  ces  amours,  on 
aura  des  noms  distincts  qui,  même,  parfois,  ont  un  sens  péjo- 
ratif :  tels,  l'ambition,  la  vanité,  l'avarice,  la  g^ourmandise,  — 
dans  les(|uels  nous  reconnaissons  ce  que  nous  appellerons  plus 
tard  des  vices  capitaux.  L'amour,  au  contraire,  pris  seul,  et 
comme  par  antonomase,  dans  l'ordre  sensible,  désignera  la  pas- 
sion ou  même  l'ensemble  des  passions  (car  toutes  les  onze  pas- 
sions se  trouvent  comprises  dans  ce  mot  comme  elles  se  trou- 
vaient aussi  comprises  dans  les  mots  cilés  tout  à  l'heure)  qui 
portent  sur  l'objet,  en  effet,  le  plus  passionnant  et  le  plus  com- 
mun dans  cet  ordre,  savoir  la  jouissance  sensuelle  et  même 
sexuelle.  A  ce  titre,  d'ailleurs,  il  a  lui-même,  dans  la  lang-uc 
théologi(jue,  un  synonyme  [)éjoratif,  qui  le  fera  rang-er,  lui  aussi, 
parmi  les  vices  capitaux  :  c'est  la  luxure.  —  Toutefois,  et  si 
dans  la  lang'ue  du  monde,  le  mot  amour,  pris  isolément,  est  sus- 
ceptible d'un  sens  plulôl  grossiei',  dans  la  langue  chrétienne  et 
selon   (jue  nous  le  prenons  j)our  désig^ner  les  mouvements  de  la 
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volonté  v(M's  l'ohjet  U'  ])liis  (li^•llo  d'absorber  loiil  ce  (ju'il  y  a  de 
puissance  atïeclive  (mi  elle,  ii  l(;  sens  le  pins  liani  et  le  plus 
exc;>llenl  cpii  j)uisse  tMre.  Il  sii^nifie,  en  elî'et,  les  mouvements 
de  la  volonté  se  portant  vers  Dieu  comme  terme  parfait  de  tous 
ses  désirs  de  bonheur.  C'est  en  ce  sens  que  nous  parlons 
d'amour,  dans  la  langue  des  saints. 

L'ad primiim  explique  pourquoi  «  saint  Denys  a  appelé  l'amour 
du  nom  de  vertu  »  ;  c'est  «  parce  que  la  vertu  sig"nifie  le  principe 
du  mouvement  ou  de  l'action,  et  (jue  l'amour  est  le  principe  du 
mouvement  de  l'appéiit  ». 

h'ad  secundiim  fait  obsei'ver  que  «  l'union  se  réfère  à  l'amour, 
en  tant  que  par  la  complaisance  de  l'appétit,  le  sujet  qui  aime 
est  à  ce  qu'il  aime  comme  à  un  autre  lui-même  ou  à  quelque 
chose  de  lui.  Par  où  l'on  voit  que  l'amour  n'est  pas  la  relation 
même  (pie  constitue  l'union  ;  mais  l'union  est  une  conséquence 
de  l'amour.  C'est  pour  cela  <|ue  saint  Denys  appelle  l'amour  une 
vertu  unitive  (des  Xoms  Dioins ,  ch.  iv  ;  de  S.  Th.,  leç.  9,  12); 
el  qu'xVristote  dit,  au  second  livre  des  Politiques  (ch.  i,  n.  16; 
de  S.  Th.,  leç.  3),  que  l'union  est  l'oeuvre  de  l'amour  ».  —  On 
remarquera  cette  ex[)lication  si  fine  et  si  juste  de  l'union  fruit 
de  l'amour  el  de  l'amour  cause  de  l'union,  fondée  sur  la  nature 
même  de  l'amour,  qui,  étant  essentiellement  une  complaisance 
de  l'être  aimant  en  l'être  aimé,  il  s'ensuit  que  l'être  aimé  devient 
pour  l'être  aimani  une  même  chose  avec  lui. 

Uad  tertium  dit  que  «  si  l'amour  ne  désigne  pas  un  mouve- 
ment de  l'appétit  tendant  vers  son  objet  »,  ce  qui,  en  effet,  est 
le  propre  du  désir,  «  il  désigne  cependant  un  mouvement  de 
rap{)étit,  selon  (ju'il  est  nui  lui-même  par  l'objet,  en  telle  ma- 
nière que  l'objet  devienne  pour  lui  chose  en  laquelle  il  se  com- 
plaise ».  —  Dans  le  désir,  l'appétit  est  mû  d'un  mouvement  qui 
le  fait  se  porter  vers  son  objet;  dans  l'amour,  il  est  mù  d'un 
mouvement  (pii  le  fait  passer  de  l'étal  de  non  complaisance  à 
l'étal  de  coiiqdiiisancc  eu  le!  objet;  mais  il  est  mù  véritablement, 
et  pour  autant  il  revêt  U\  caractère  de  passion. 

Nous  avons  dit  ce  qu'est  l'amour,  à  prendre  ce  mol  comme 
désignant   le    premier  UKJUvement    de  la  faculté  affective  à   l'en- 
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droit  de  son  objet.  Il  se  Irotive,  on  peut  se  trouver^  c'est  l'évi- 
dence même,  en  (onle  facullé  affective;  el  même,  il  a,  en  toute 
faculté  affective,  sans  en  excepter  la  volonté,  le  caractère  de 
passion,  à  prendre  ce  dernier  mot  dans  son  sens  le  plus  général. 
Que  si  on  veut  restreindre  le  mot  passion  au  sens  propre  où 
nous  l'avons  défini  plus  haut  (q.  22,  art.  i),  l'amour  n'est  une 
passion  et  n'existe  que  dans  l'appétit  sensible  concupiscible.  Il 
désii^ne  là  tout  premier  mouvement  à  l'endroit  d'un  bien  sensi- 
ble quelconque.  —  Voilà  ce  qu'est  l'amour.  Nous  devons  nous 
demander  maintenant  dans  quels  rapports  il  se  trouve  avec  la 
dilection  ?  Est-ce  une  même  chose  avec  elle,  ou  y  a-l-il  quelque 
différence;  et  si  celte  différence  existe,  quelle  est-elle?  La  raison 
de  cette  question  nous  apparaîtra  d'elle-même  en  lisant  l'article 
suivant,  dont  elle  forme  l'objet. 


Article  III. 
Si  l'amour  est  une  même  chose  que  la  dilection  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  est  une  même 
chose  avec  la  dilection  ».  —  La  piemière  est  un  texte  de  «  saint 
Denjs,  an  chapitre  iv  des  iXo/ns  Divins  »  (de  S,  Th.,  lec;.  9), 
où  il  est  c<  dit  que  Tamoui"  el  la  dilection  sont  comme  (juatre  el 
deux  fois  deux,  rectiligne  et  qui  a  les  lignes  droites.  Or,  ces 
termes-là  sii^nifient  une  même  chose.  Donc  l'amour  et  la  dilec- 
tion sit^nifienl  la  même  chose  ».  —  La  seconde  objection  rappelle 
(pie  «  les  mouvements  de  l'appélit  diffèrent  en  raison  des  objets. 
Or,  l'amour  et  la  dilection  ont  un  même  objet.  Donc,  ils  sont  la 
même  chose  ».  —  La  troisième  objection  fait  celte  hy[)othèse  : 
((  Si  la  dilection  et  l'amoui'  diffèrent  en  (piehpie  chose,  il  sem- 
ble (pi'ils  dilTéreront  ^\\v[o\\[  pai-ce  tjue  la  dilection  porte  sur  le 
hicn,  el  roniour  sur  le  /nul,  comme  d'aucuns  l'ont  dit,  ainsi  que 
le  raj)j)orle  sainl  Augustin  au  livre  XIV  de  lu  Cité  de  Dieu 
(ch.  viij.  Or,  ils  no  diffèrent  pas  de  celte  sorte;  car,  ainsi  que  le 
dit  saint  Augustin  au  même  endroit,  dans  les  saintes  Ecritures, 
l'un  et  l'autre  se  disent  du  bien   et    du   mal.   Donc  l'amour  et  la 
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(lilerlion  ne  diffùient  en  rien.  Ces!  la  conclusion  de  saint  Augus- 
tin lui-même,  au  même  <Mi(lroit  :  Parler  d'amour,  dit-il,  et  par- 
le/- (le  (lilection  ne  sont  pas  chose  différente  ». 

L'ai  jument  sed  contra,  qui  aura  besoin  d'être  expliqué,  lui 
aussi,  est  un  autre  texte  de  «  saint  Denys  disant,  au  chapitre  iv 
des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  9),  qii'//  a  paru  à  certains 
saints  que  le  nom  (i amour  était  plus  divin  (pie  le  nom  de  dilec- 
tion  ». 

C'est  pour  expliquer  ces  divers  textes  (jue  saint  Thomas  a 
posé  son  article.  «  Il  y  a,  nous  dit-il,  quatre  sortes  de  noms  qui 
se  rapportent,  d'une  certaine  manière,  à  la  même  chose;  savoir  : 
l'amour,  la  dileclion,  la  charité  et  l'amilié.  Ils  diffèrent  cepen- 
dant en  ceci,  que  Vamitié,  d'après  Aristote,  au  huitième  livre  de 
l'Ethiijue  {c\\.  v,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  5),  est  comme  un  habi- 
tas »  ou  une  disposition  habituelle;  «  l'amour,  au  contraiie,  et 
la  dileclion,  dési^^nent  un  acte  ou  une  passion  ;  quant  à  la  charité, 
(îlle  peut  se  prendre  dans  un  sens  et  dans  l'autre.  Toutefois,  ces 
trois  derniers  termes  »,  l'amour,  la  diiection  et  la  charité,  «  ne 
si^•niFlent  pas  l'acte  de  la  même  manière.  L'amour,  en  effet,  est 
le  plus  commun  de  ces  trois  termes;  car  toute  diiection  et  toute 
charité  sont  amour,  mais  l'inverse  n'est  pas  vrai.  La  dileclion, 
en  effet,  ajoute  à  l'amour  une  certaine  raison  de  choix  qui  pré- 
cède, ainsi  (pie  lindique  le  mot  même  de  diiection  »  où  se  trouve 
imj)liqu(''  le  mol  et  l'idc'e  d'élection  ou  de  choix.  «  Aussi  bien, 
la  dileclion  ne  se  trouve  pas  dans  le  concupiscible,  mais  seule- 
ment dans  la  volonté,  et  on  ne  la  trouve  (jue  dans  la  seule  na- 
ture raisonnable  »  :  l'animal  est  capable  d'amour;  il  n'est  pas 
capable  de  dileclion.  «  Qii'^"t  «*  1^*  charité  (en  latin  caritas),  elle 
ajoute  à  lamour  »  ordinaire  «  une  certaine  raison  de  perfection 
dans  l'amour,  en  tant  que  ce  qui  est  aimé  est  estimé  d'un  ti;-rand 
prix,  comme  le  nom  mènni  de  charité  le  désig-ne  »  ;  en  latin,  le 
mot  caritas  est  synonyme  de  cherté  ;  c'est  même  pai'  ce  dernier 
mol  (pi'il  deviail  littéralement  se  traduire.  L'objet  de  la  charité 
revêt  donc,  dans  l'amour,  h;  caractère  de  parliculièrement  cher  : 
on  ne  l'aime  pas  comme  on  aime  un  objet  quelconque;  on  l'aime 
comme  une  chose  estimée  d'un  ^rand  prix.  —  Une  fois  ces  expli- 
cations lumineuses  données,    il    ne  sera    pas  difficile  de  déter- 
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miner  le  vrai  sens  des   divers  textes  cités  dans   les   objections. 

Wad  pri/num  dit  que  «  saint  Denjs  parle  de  l'ainour  et  de  la 
dilection  selon  qu'ils  se  tr(mvent  dans  l'apjxîtil  rationnel;  là,  en 
effet,  l'amour  et  la  dilection  sont  une  même  chose  ». 

Uad  secnndum  fait  observer  que  «  l'objet  de  l'amour  est  plus 
commun  que  l'objet  de  la  dilection;  car  l'amour  s'étend  à  plus 
de  choses  que  la  dilection,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  »  (au  corps  de 
l'article)  :  il  s'étend,  en  effet,  même  à  ce  (pii  ne  suppose  aucun 
choix  de  la  pari  de  celui  qui  aime. 

Uad  tertiuni  répond  que  «  l'amour  et  la  dilection  ne  dilïèrent 
pas  selon  la  différence  du  bien  et  du  mal,  mais  comme  il  a  été 
dit  »,  en  raison  d'un  certain  choix  qui  est  dans  la  dilection  et 
qui  n'est  pas  dans  l'amour.  «  Toutefois,  dans  la  partie  intellec- 
live  »,  où  l'on  procède  toujours  par  choix,  «  l'amour  et  la  dilec- 
tion sont  une  même  chose.  Or,  c'est  de  cet  amour  »,  tel  qu'il  est 
dans  la  partie  intellective,  «  que  parle  saint  Augustin.  Aussi 
bien,  peu  après  il  ajoute  que  la  volonté  droite  est  l'amour  bon, 
et  la  volonté  perverse  Vamour  mauvais.  —  Cependant,  parce 
que  l'amour  qui  est  une  passion  du  concupiscible,  incline  beau- 
coup d'hommes  au  mal,  ceux  qui  assignèrent  la  différence  dont 
il  était  question  »  et  que  repoussait  saint  Augustin,  «  en  pi'irent 
occasion  d'émettre  leur  sentiment  ». 

Nous  avons  dit  que  l'arg'ument  sed  contra,  devait  lui  aussi  être 
expliqué.  Saint  Thomas  le  va  faire  dans  une  réponse  ad  quar- 
tum.  ((  Si  quelques-uns,  dit-il,  ont  affirmé  que  même  dans  la 
volonté,  le  mot  amour  était  plus  divin  que  la  dilection,  c'est 
parce  que  l'amour  implique  une  certaine  passion,  surtout  en  tant 
qu'il  est  dans  l'appétit  sensible,  landis  que  la  dilection  présup- 
[)Ose  le  jugement  de  la  raison.  Or,  l'iKjmme  peut  davantage  ten- 
dre à  Dieu  par  l'amour,  subissant  passivement  en  (pielque  sorte 
l'attraction  directe  de  Dieu  Lui-même,  qu'il  ne  peut  arriver  à 
cela  conduit  pai"  sa  pro[)i'e  raison,  ce  ([ui  est  im[)rKjué  dans  la 
notion  même  de  dilection,  ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et  voilà  p(Mir- 
quoi  l'amour  est  plus  divin  que  la  dilection  ».  —  On  remarcjuera 
la  haute  portée  de  ce  dernier  point  de  doctrine,  surtout  dans  les 
questions  (pii  touchent  à  la  mysti(jue.  Nous  voyons,  par  là, 
combien    fondé    en    raison    ihéolog-ique    est   l'enseignement    (pii 
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rccommaiule  de  ne  pas  entraver  ou  paralyser,  par  des  efforts 
personnels  inopportuns,  l'action  directe  de  l'Espril-Saint  dans 
l'âme,  quand  il  plaît  à  ce  divin  Espiit  de  s'y  manifester  par  son 
action  toute-puissante. 

Il  ne  nous  reste  plus  qu'un  dernier  point  à  examiner  au  sujet 
de  l'amour  considéré  en  lui-même.  C'est  la  question,  très  délicate 
et  très  importante,  de  ses  deux  grandes  espèces,  selon  qu'on  le 
divise  en  amour  de  concupiscence  et  en  amour  d'amitié.  Elle  va 
faire  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  IV. 

Si  l'amour  se  divise  bien  en  amour  d'amitié  et  en  amour 
de  concupiscence? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  n'est  pas  bien 
divisé  en  amour  d'amitié  et  en  amour  de  concupiscence  ».  —  La 
premièi'e  observe  (pie  «  ramni/r  est  une  passion,  tandis  que 
l'amitié  est  an  habitas,  ainsi  qu'Aristole  le  dit  au  huitième  livre 
de  r Éthique  (ch.  v,  n.  5  ;  de  S.  Th.,  leç.  5).  Or,  l'habitus  ne  peut 
pas  entrer,  comme  paitie,  dans  une  même  division,  avec  la  pas- 
sion. Donc,  l'amour  n'est  pas  bien  divisé  en  amour  d'amitié  et  en 
amour  de  concupiscence  ».  —  La  seconde  objection  insiste  sur  le 
défaut  de  cette  division.  «  Ce  cpii  fait  partie  d'un  même  nombre 
avec  une  chose  n'est  pas  divisé  par  elle;  aussi  bien  V homme  qui 
divise  le  genre  animal  ne  s'additionne  pas  avec  ce  g-enre.  Or,  la 
concupiscence  s'additionne  à  l'amour,  comme  une  autre  passion 
distincte  de  lui.  Donc,  l'amour  ne  peut  pas  être  divisé  par  la 
concupiscence  ».  —  La  troisième  objection  remanpie  que  «  d'a- 
près Aristole,  au  huitième  livre  de  V Ethique  (ch.  m,  n.  i  ;  de 
S.  Th.,  leç.  3),  il  y  a  une  triple  amitié  :  i utile,  r agréable  et 
l'honnéfe.  Or,  l'amitié  utile  et  l'amitié  agréable  ne  vont  pas  sans 
concu[)iscence.  Donc,  la  concupiscence  ne  doit  pas  se  diviser  con- 
tre l'amitié  ». 

L'argument  sed  contra  pai  t  d'un  fait  d'expérience.  <(  Il  est  des 
T.  \II.  Les  pansions.  0 
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choses  que  nous  disons  aimer  parce  que  nous  les  convolions; 
c'est  ainsi  qu'on  dira  de  quelqu'un  quil  aime  le  uin,  en  raison 
du  goût  quil  convoite  en  lui,  ainsi  qu'il  esl  marqué  au  second 
livre  des  Topiques  (cli.  m,  n.  3).  Or,  nous  n'avons  pas  d'ainilié 
pour  le  vin  el  autres  choses  de  ce  genre,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
huitième  livre  de  l'Ethique  (ch.  ii,  n.  3  ;  de  S.  Th.,  leç.  a).  Donc, 
autre  esl  l'amour  de  concu[)iscenco  »  ou  de  convoitise,  «  et  autre 
l'amour  d'amitié  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler  la 
célèbre  définition  de  l'amour,  donnée  [)ar  Aristote.  «  Aimer,  dit 
Aristote,  au  second  livre  de  sa  Rhétorique  (ch.  iv,  n.  2),  est 
vouloir  du  bien  à  quelqu'un.  Il  suit  de  là  (jue  le  mouvement  de 
l'amour  tend  à  deux  choses  :  au  bien  que  l'on  veut  à  quelqu'un, 
à  soi  ou  à  un  autre;  el  au  sujet  à  qui  l'on  veut  ce  bien-là.  Ce 
bien  que  l'on  veut  à  quelqu'un  est  l'objet  de  l'amour  de  concu- 
piscence; tandis  que  le  sujet  à  qui  l'on  veut  ce  bien-là  esl  l'objet 
de  l'amour  d'amitié  ».  —  Et  voilà  donc  ce  que  nous  devons 
entendre  par  ces  deux  fameuses  expressions  d'amour  d'amitié  et 
d'amour  de  concuijiscence  :  l'un  a  pour  objet  le  sujet  à  qui  nous 
voulons  du  bien;  l'autre,  le  bien  que  nous  \oulons  à  ce  sujet 
délerminé.  «  Celle  division  »,  remarque  sainl  Thomas,  n'est  pas 
une  division  en  espèces  divisant  également  un  g-enre  commun; 
c'  ((  est  une  division  selon  la  subordination  de  premier  et  de 
second.  Car  ce  qui  est  aimé  de  l'amour  d'amitié  est  aimé  [)ar  soi 
purement  et  sim[)lement;  tandis  que  ce  qui  est  aimé  de  l'amour 
de  concupiscence  n'est  pas  aimé  simplement  et  pour  soi,  mais 
[)()ur  un  autre.  De  môme,  en  effet,  (ju'il  n'y  a  à  être  purement  et 
simplement  que  ce  qui  a  l'être,  tandis  que  ce  qui  esl  eu  un  autre, 
n'est  qu'en  un  sens  diminué;  j)areillement,  le  bien,  qui  s'identifie 
avec  l'être,  convienl  purement  cl  simplement  à  ce  qui  a  la  bonté, 
el  ce  qui  esl  le  bien  d'un  autre  n'a  la  raison  de  bien  qu'en  un 
sens  secondaire.  C'est  pour  cela  que  l'amour  dont  une  chose  est 
ainïée  pour  que  le  bien  soit  en  elle,  esl  l'amour  pur  et  simple; 
tandis  (juc  l'amour  dont  ou  aiuic  une  chose  j)our  (pi'elle  soit  le 
bien  d'un  autre  n'est  qu'un  amour  diminué  ».  —  On  remarcpiera 
celle  grande  notion  de  l'amour  pur  et  sim[)le  applicpiée  à  l'amour 
d'amitié  dont  on  aime  le  sujet  à  (jui  l'on  veut  du  bien,  par  oppo- 
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sition  à  ranioiir  diiniiiné  qui  est  l'amour  de  concupiscence  et 
porte  sur  le  bien  (]ue  l'on  veut  à  (juehju'un. 

L'dd  pi-iiiuun  réj)ou(l  <jue  «  l'amour  ne  se  divise  pas  en  amitié 
et  en  concupiscence  »,  connue  semblaient  l'entendre  à  tort  les 
deux  premières  objeclions,  «  mais  en  amour  d'amitié  et  en  amoui* 
de  concupiscence  »,  au  sens  qui  a  été  expliqué,  selon  une  divi- 
sion qui  n'est  pas  la  division  d'un  g-enre  en  ses  espèces,  mais  la 
division  ([ui  existe  entr(;  ce  (pii  est  plus  et  ce  cpii  est  moins.  Ce 
n'est  pas  tant  la  division  de  l'amour  lui-même  que  la  division  du 
deçré  ou  du  mode  dont  l'objet  de  l'amour  tombe  sous  l'acte 
d'amour.  En  tout  acte  d'amour,  en  effet,  il  y  a  ces  deux  choses  : 
et  le  sujet  à  qui  l'on  veut  du  bien;  et  le  bien  qu'on  lui  veut.  Or, 
parce  que  le  sujet  à  qui  l'on  veut  du  bien  est  le  premier  aimé, 
(ju'il  est  aimé  poui"  lui-même,  on  appelle  du  nom  d'amitié  l'amour 
qu'on  a  pour  lui.  «  Car  celui-là  proprement  est  dit  l'ami,  à  qui 
nous  voulons  du  bien;  on  dit,  au  contraire,  désirer  ou  convoiter 
ce  que  l'on  veut  pour  soi  »  ;  et,  à  cause  de  cela,  nous  appellerons 
amour  de  concupiscence  ou  de  convoitise  l'amour  qui  porte  sur 
ce  que  nous  voulons,  non  pour  soi,  mais  pour  un  autre. 

«  Et  par  là,  dit  saint  Thomas,  se  trouve  résolue  la  seconde 
objection  ». 

Vdd  tertinm  fait  observer  que  «  dans  l'amitié  utile  et  ag"réa- 
ble,  celui  qui  aime  veut  un  certain  bien  à  son  ami;  et,  à  ce  titre, 
ou  y  retrouve  la  raison  d'amitié.  Mais,  parce  que  ce  bien  »  qu'il 
veut  à  son  ami,  et  l'ami  lui-même,  «  est  finalement  rapporté  à 
son  plaisir  ou  à  son  utilité,  de  là  vient  que  l'amitié  utile  et  agr'éa- 
ble,  pour  autant  qu'elle  décline  vers  l'amour  de  concupiscence, 
perd  de  la  raison  de  vraie  amitié  ».  —  Nous  ne  saurions  trop 
soulig'ner  cette  dernière  réponse  de  saint  Thomas.  Elle  nous 
montre  toute  la  ditféience  qui  existe  entre  la  véritable  amitié, 
faite  d'oubli  de  soi  et  d'absorption  dans  l'aimé,  et  ce  que  trop 
souvent,  dans  le  monde,  on  ap[)elle  encore  du  nom  d'amilié, 
mais  (jui  est  surtout  l'amour  de  soi,  de  ses  intérêts  ou  de  ses 
plaisirs.  La  véritable  amitié  s'oublie  complètement  pour  ne  pen- 
ser (pi'au  bien  de  l'aim*';;  tandis  (pie  l'amitié  (jui  n'est  pas  pure, 
si  elle  veut  du  bien  à  l'aimé,  c'est  finalement  pour  que  l'aimé 
lui-même  et  le  bien  (pi'on  lui  veut  tourne  au  profit  de  celui  qui 
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aime,  doiil  on  peut  dire  qu'au  Ibiid  c'esl  lui  seul  qu'il  aime.  Aussi 
bien  une  (elle  amitié  est-elle  faite  surtout  d'amour  de  soi  ou 
d'éyoïsn^e.  —  Nous  verrons,  plus  lard,  les  rapports  de  ces  deux 
sortes  d'amour,  dans  la  question  de  la  charité  surnaturelle 
(2«-2''%  q.  2.3  et  suiv.). 

Après  avcjir  dit   ce  qu'est   l'amour  en  lui-même,  nous  devons 
maintenant  nous  enq^uérir  de  sa  cause. 
C'est  rol)jet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXVIl. 


DE  LA  CAUSE  DE  L'AMOUK. 


Celle  (jueslion  comprend  (jualre  arlicles  : 

lo  Si  le  bien  est  la  seule  cause  de  l'aniour? 
20  Si  la  connaissance  est  cause  de  l'amour? 
30  Si  la  ressemblance? 
4°  Si  quelque  autre  des  passions  de  l'ànie? 


La  raison  de  ces  qualres  arlicles  nous  apparaîtra  trelle-mème, 
en  lisant  le  texte  du  saint  Docteur.  Venons  tout  de  suite  à 
l'article  premier. 

Article   Premier. 
Si  le  bien  est  la  seule  cause  de  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  (pi'  «  il  n'y  a  pas  que  le  bien 
à  être  cause  de  l'amour  ».  —  La  première  observe  (pie  ((  le  bien 
n'est  cause  de  l'amour  que  parce  qu'il  est  aiuu'.  Or,  il  arrive  que 
le  mal  aussi  est  aimé,  selon  cette  parole  du  [>saume  x  (v.  f))  : 
Celui  qui  aimr  riniqiiilé  lidil  son  àme.  Sans  cela,  en  effet,  il 
s'ensuivrait  que  tout  amour  serait  bon  »  ;  ce  qui  est  manifeste- 
ment faux.  «  Donc,  il  n'y  a  pas  que  le  bien  à  être  cause  de 
l'amour  ».  —  La  seconde  objection  est  un  mot  d'  «  Aristote  », 
({ui  ((  dit,  au  second  livi'e  de  sa  Rltrlorique  (cli.  iv,  n.  27),  (pie 
nous  aimons  ceux  qui  reconnaissent  el  avouent  leur  mal.  D'où  il 
suit,  semble-t-il,  (pie  le  mal  est  cause  d'amour  >  .  —  La  ti(>isi(>me 
objection  en  ap[)elle  à  <(  saint  Denys  »,  qui  «  dit  au  chapitre  iv 
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des  Xoms  Divins  (de  S.  Th.,  lec;.  9),  que  non  seulemeiil  le  l)ieii, 
mais  aussi  le  beau  est  aimé  de  tous  ». 

L'arg^iimenl  sed  contra  cite  le  mol  formel  de  «  saint  Augus- 
tin »,  qui  «  dit,  au  huitième  livre  de  la  Trinité  (cli.  m)  :  //  est 
certain  qiion  n'aime  cjae  le  bien.  Donc,  le  bien  seul  est  cause  de 
l'amour  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  nous  rap- 
peler que  «  l'amour,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  liant  (q.  26,  art.  i), 
relève  de  la  puissance  a|)[tétilive,  qui  est  une  puissance  passive  ». 
Or,  le  propre  de  la  [tuissance  {)assive  est  d'être  actuée  par  son 
objet.  «  Il  s'ensuit  que  l'objet  de  la  puissance  appétitive  se  com- 
pare à  elle  comme  la  cause  de  son  mouvenient  ou  de  son  acte  »  : 
il  n'est  pas  retlel  ou  le  produit  de  cet  acte,  comme  il  arrive  pour 
l'objet  de  la  puissatice  active;  il  en  est  la  cause  ou  le  principe. 
((  Il  faut  dune  »,  puisque  l'amoui"  est  l'acte  d'une  puissance  pas- 
sive, «  que  cela  soit  proprement  la  cause  de  l'amour,  qui  en  est 
l'objet.  D'autre  j>art,  l'objet  propre  de  l'amour  est  le  bien;  car, 
ainsi  (]u'il  a  été  dit  ((j.  26,  art.  i,  2),  l'amour  implique  une  cer- 
taine connaturalité  ou  com[)laisance  du  sujet  qui  aime  à  l'objet 
de  son  amour;  or,  cela  est  chose  bonne,  pour  tout  être,  qui  lui 
est  connalurel  et  [)roporti()nné.  Il  demeure  donc  que  le  bien  est 
la  [)ropre  cause  de  l'amour  ».  Un  être  n'aime  que  ce  qui  est  un 
bien  {)our  lui  ou  ce  qu'il  estime  tel.  Car,  ainsi  que  le  note  saint 
Thomas  à 

Uad  primiim,  c  le  mal  n'est  jamais  aimé  si  ce  n'est  sous  la 
raison  de  bien;  c'est-à-dire  »,  explique  le  saint  Docleur,  «  qu'il 
est  un  bien  relatif  et  (]u'on  le  tient  pour  son  bien  pur  et  simple. 
C'est  à  ce  titre  qu'il  y  a  des  amours  mauvais,  eu  tant  qu'on  se 
porte  à  ce  qui  n'est  pas  purement  et  simplement  le  vrai  bien.  De 
cette  manière,  l'homme  aime  l'irjiqiiité,  en  tant  (pie  par  linitpiité 
il  obtient  un  certain  bien  »  lelatif,  et  qui  n'est  pas  son  vrai  bien, 
mais  (|ue  son  jugement  dépravé  lui  présente  comme  tel,  «  [)ar 
exemple,  le  j)laisir,  ou  l'argent,  ou  autre  chose  de  ce  genre  ». 
[Cf.  ce  que  nous  avons  dit  plus  haut,  (|.    k),  art.   i,  3]. 

Uad  secundiim  observe  (pie  «  ceux  qui  avouent  leur  mal  sont 
aimés,  non  pas  en  rais(jn  du  niai  »,  qu'ils  disent,  ((  mais  parce 
qu'ils  disent  ce  mal.  Gela  même,  en  effet,  (pii  est  de  reconnaître 
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el    (l'axoiicf   son    mal   a   laisoii    de  liieii,   en    laiit    (|iie    [)ar  là  se 
trouve  exclue  la  fiction  ou  la  dissimulation  ». 

LV/r/  lei-tium  répond,  au  texte  de  saint  Denys,  cjue  «  le  heau 
est  une  même  chose  avec  le  bien,  n'eu  difï"éiant  (jue  par  la  lai- 
son.  Le  hien,  en  effet,  étant  ce  (jne  tout  être  recherche,  il  est 
essentiel  au  bien  (pi'eu  lui  l'appétit  se  re[)Ose;  quant  au  beau,  il 
entre  dans  sa  raison  (|ue  rap|)étil  se  rejjose  en  le  \oyant  ou  en 
le  connaissant.  El  de  1;\  vient  (|ue  parmi  tous  iu)s  sens,  ceux-là 
surtout  ret^ardeut  b;  beau,  (]ui  sont  plus  spécialement  les  sens  de 
la  connaissance,  tels  (pie  la  Nue  el  l'ouïe  cpii  sont  au  service  de 
la  raison;  nous  parlons,  en  effet,  de  beaux  spectacles  et  de  belles 
symphonies.  Nous  n'usons  pas  du  molde  beauté  pour  l'objet  des 
autres  sens;  nous  ne  parlons  pas,  en  effet,  de  belles  saveurs  ou 
de  belles  odeurs.  Par  où  l'on  voit  que  le  beau  ajoute  au  bien  un 
certain  ordre  à  la  faculté  de  connaître,  en  telle  sorte  qu'on 
appelle  bien  ce  qui  purement  et  simplement  plaît  à  l'appétit;  et 
beau,  ce  dont  la  perception  plaît  »  :  le  bien  regarde  directement 
la  faculté  d'aimer;  le  ijeau  regarde  la  faculté  d'aimer  par  l'entre- 
mise de  la  faculté  de  connaître.  [Cf.  sur  ces  rapports  du  bien  el 
du  beau,  V"  p.,  q.  5,  art.  4,  (id  /""']• 


L'acte  d'amour,  où  qu'il  se  trouve  d'ailleurs,  qu'il  soit  dans 
l'appétit  sensible  coucuj)iscible  avec  son  caractère  inaliénable  de 
passion  au  sens  strict,  ou  qu'il  soit  dans  l'appétit  rationnel  qui 
est  la  volonté,  se  trouve  partout  avec  son  caractère  essentiel 
d'acte  d'une  faculté  passive,  dont  l'objet  n'est  pas  produit  par  cet 
acte,  mais  (jui,  au  contraire,  est  lui-même  cause  de  l'acte  (|ui  est 
produit.  El  parce  que  l'unicpie  objet  de  l'acte  d'amour  est  le 
bien,  soit  le  bien  toujours  véritable,  s'il  n'y  a  qu'un  appétit 
incapable  de  se  tromper,  soit  un  bien  relatif,  mais  faussement 
tenu  pour  le  bien  pur  el  simple  du  sujet,  quand  il  peut  y  avoir 
erreur  dans  le  sujet,  il  s'ensuit  fjue  l'unique  cause  de  tout  acte 
d'amour  est  le  bien,  sinon  toujours  le  bien  réel,  du  moins  le 
bien  tenu  comme  tel  par  le  sujet  tpii  aime.  Le  bien  d'ailleurs, 
ici,  ne  se  distingue  [)as  du  beau,  (juand  c'est  le  beau  qui  cause 
l'amour;  car  tous  deux  sont  une  même  réaliti'  d'ordre  appélitif, 
avec  celte  seule  différence  que  le  bien  ne  dit  (pi'uii  rapport  gêné- 
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rai  à  la  faculté  d'aimer,  tandis  que  le  beau  dit  ce  rapport  spé- 
cial^ que  la  faculté  d'aimer  s'y  complaît  sous  une  raison  d'éclat, 
d'harmonie  ou  de  splendeur.  Toute  chose  bonne  n'est  pas  néces- 
sairement belle;  mais  toute  chose  belle  est  nécessairement  bonne, 
pour  autant  qu'elle  est  belle  :  la  beauté  est  comme  l'épanouisse- 
ment et  le  couronnement  de  la  bonté.  Il  va  sans  dire  toutefois  que 
l'amour  du  bien  sous  la  laison  de  beau  est  le  propre  exclusif  de 
l'être  raisonnable.  Jamais  l'animal  sans  raison  ne  se  portera  d'un 
mouvement  appétitif  vers  quelque  chose  sous  la  raison  de  beauté. 
La  raison  seule  est  capable  de  percevoir  le  beau,  c'est-à-dire 
la  proportion  et  l'harmonie  dans  le  vrai  et  dans  le  bien.  Et  si, 
dans  l'homme,  certaines  facultés  d'ordre  sensible  perçoivent  le 
beau,  tels  les  sens  de  la  vue  et  de  l'ouïe,  ce  n'est  pas  sous  leur 
raison  propre  de  facultés  sensibles  qu'elles  le  perçoivent,  mais 
parce  que,  suivant  le  mot  si  profond  et  si  juste  de  saint  Thomas, 
elles  sont,  dans  l'homme,  au  service  de  la  raison.  On  peut  voir, 
par  ce  dernier  point  de  doctrine,  l'excellence  de  l'art,  au  sens 
élevé  et  parfait  de  ce  mot,  dont  l'objet  propre  est  le  culte  du 
beau.  Rien  ne  saurait  lui  être  supérieur,  quand  il  n'est  lui-même 
que  l'achèvement  ou  le  couronnement  du  culte  du  vrai  et  du 
culte  du  bien. 

Nous  venons  de  pailer  de  connaissance,  à  propos  de  ce  bien 
très  spécial  qui  s'appelle  le  beau;  et  nous  avons  dit  que  le  beau 
supposait  essentiellement  l'acte  des  plus  liantes  facultés  de  con- 
naîti'e,  [)uisque  ra[)pétil  ou  la  faculté  d'aimer  ne  se  repose  en  lui 
ou  ne  s'y  conq)laît  que  sous  sa  raison  d'éclat,  d'harmonie  ou  de 
splendeur.  —  Mais  s'il  s'ai^it  du  bien  pur  et  simple,  du  bien  en 
général,  suffit-il  à  lui  seul,  ou  selon  (pi'il  est  en  lui-même,  pour 
causer  dans  la  faculté  appel itive  l'acte  d'amour;  ou  bien  devons- 
nous  assigner,  ici  encore,  comme  cause  de  l'aujour,  la  connais- 
sance? —  C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 
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Article  II. 
Si  la  connaissance  est  cause  de  l'amour  ? 

Trois  ohjeclions  \euU'nl  prouver  que  «  la  connaissance  n'es! 
pas  cause  de  l'amour  ».  —  La  première  observe  que  «  si  l'on 
cherclie  une  chose,  c'est  qu'on  l'aime.  Or,  il  y  a  des  choses  que 
l'on  recherche  el  qu'on  ig-nore;  comme,  par  exemple,  les  scien- 
ces; si,  en  effet j.  on  les  connaissait,  on  les  posséderait  et  on  ne 
les  chercherait  pas,  puisque,  dans  les  sciences,  posséder  el  con- 
naître est  une  même  chose,  comme  le  dit  saint  Augustin,  au  livre 
des  Quatre-vingt-trois  Questions  ((\.  35).  Donc,  la  connais- 
sance n'est  pas  cause  de  l'amour  ».  —  La  seconde  objection  dit 
qu'  «  il  semble  y  avoir  la  même  raison,  qu'une  chose  soit  aimée 
sans  qu'on  la  connaisse  et  qu'une  chose  soit  plus  aimée  qu'on 
ne  la  connaît.  Or,  il  y  a  des  biens  qui  sont  plus  aimés  qu'on  ne 
les  connaît.  Ainsi  en  est-il  de  Dieu,  (pii,  sur  celle  lerre,  peut 
être  aimé  par  Lui-même,  tandis  qu'il  ne  peut  pas  être  connu  par 
Lui-même  »,  mais  seulement  par  ses  effets.  «  Donc,  la  connais 
sance  n'est  pas  cause  de  l'amour  ».  Celte  olijection  nous  vaudra 
une  importante  réponse  de  saint  Thomas.  —  La  troisième  objec- 
tion fait  observer  que  «  si  la  connaissance  était  cause  de  l'amour, 
on  ne  pourrait  point  trouver  l'amour  où  la  connaissance  fait 
défaut.  Or,  en  toutes  choses  se  trouve  l'amour,  comme  dit  saint 
Denys  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  9),  alors 
qu'en  toutes  choses  la  connaissance  ne  se  trouve  pas.  Donc  la 
connaissance  n'est  pas  cause  de  l'amour». 

L'argument  sed  contra  en  a[)pelle  à  l'autorité  de  «  saint 
Augustin  »  qui  «  prouve,  au  dixième  livre  de  la  Trinité (c\\.  i,  ii), 
que  nul  ne  peut  aimer  ce  qui  est  inconnu  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  se  réfère  d'abord  à  ce  qui 
vient  d'être  établi  à  l'article  précédent.  «  Le  bien,  avons-nous 
dit,  est  cause  de  l'amour  par  mode  d'objet  ».  Il  suit  de  là  néces- 
sairement que  l'amour  ne  peut  pas  être  sans  la  connaissance. 
C'est  (ju'en  effet  «  le  bien  n'est  objet   de  l'appétit  qu'autant  qu'il 
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est  peiçu  »  :  le  hien,  parce' qu'il  exisie  hors  de  l'appélit,  ne 
peut  ag^ir  sur  celte  faculté  et  y  causer  l'acte  d'amour,  qu'autant 
qu'il  pénètre  jusqu'à  elle;  or,  c'est  par  la  faculté  de  connaître 
que  le  l)ien  pénètre  jusqu'à  la  faculté  appétitive.  «  Donc,  l'amour 
requiert  une  certaine  perception  »  ou  connaissance  «  du  bien  qui 
est  aimé.  El  c'est  pour  cela  qu'Aristole  dit,  au  neuvième  livre 
de  V Ethique  (ch.  v,  n.  3;  ch.  xii,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  5  et  i4), 
que  la  vision  corporelle  est  cause  de  l'amour  sensible.  De  même, 
ajoute  saint  Thomas,  la  cojitemplation  de  la  beauté  ou  de  la 
boulé  spirituelle  est  cause  de  l'amour  spirituel  ».  Ces  deux  der- 
nières réflexions  d'Aristote  et  de  saint  Thomas,  nous  disent  assez 
haut  l'imporlance  des  actes  de  nos  facultés  de  connaître,  et  l'uti- 
lisation qu'on  en  peut  faire  pour  fomenter,  discipliner,  diriger, 
soit  en  bien  soit  en  mal,  dans  l'ordre  purement  sensible  et  dans 
l'oidi'e  rationnel  ou  spirituel,  le  premier  de  tous  les  sentiments, 
d'où  dépendra  toute  la  suite  de  la  vie  affective  ou  morale.  Loin 
donc  d'être  élrang'ère  à  la  (juestion  de  l'amour,  la  connaissance 
en  est  la  condition  la  plus  indispensable.  Car,  de  ce  qui  vient  d'être 
dit,  il  résulte  que  «  la  connaissance  est  cause  de  l'amour,  au 
même  titre  ou  pour  la  même  raison  que  le  bien  en  est  cause  : 
le  bien,  en  effet,  ne  peut  être  aimé  que  s'il  est  connu  ». 

XJnd  primum  répond  que  «  celui  qui  cherche  une  science 
n'est  jias  dans  une  ignorance  absolue  à  son  sujet  :  il  la  connaît 
déjà  d'une  certaine  manière,  soit  d'une  façon  g'énérale,  ou  dans 
quelqu'un  de  ses  eff'els,  ou  parce  qu'il  en  a  entendu  faire  l'éloge, 
ainsi  que  saint  Augustin  le  dit  au  dixième  livre  de  la  Trinité 
((Midroit  précité).  Or,  ronnaîlre  ainsi  une  science  n'est  pas  la 
posséder  »  ;  posséder  et  connaître  sont  une  même  chose,  au 
sujet  des  sciences,  ((  cpiaïul  on  connaît  ces  sciences  d'une 
connaissance  parfaite  »  ;  ce  n'est  qu'alors  qu'  «  on  les  possède  ». 

L'r/f/  sernndi/m,  nous  l'avons  dit,  est  d'une  importance 
souveraine.  Saint  Thomas  y  précise  une  distinction  (pie  nous  ne 
saunons  trop  noter.  «  Une  chose,  dit-il,  est  requise  pour  la 
perfection  de  la  connaissance,  qui  n'est  pas  recpiise  pour  la  per- 
fection de  l'amour.  C'est  (ju'en  efl'et  la  couiiaissauce  appartient  à 
la  raison,  dont  le  propre  est  de  distinguer  entre  les  choses  (pii 
sont    unies    dans    la    réalité,   et   de  composer   on   d'unir  d'une 
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cerlaiiie  manière  les  choses  diverses,  en  taiil  (lu'elle  les  eoin- 
j)are  »  :  c'est  ainsi  (jne  dans  lel  individu  linniain,  die  distini^uc 
L's  accidents  (|ni  l'individnenJ,  delà  nature  qui  lui  est  commune 
avec  les  autres  hommes;  et,  dans  cette  nature,  l'élément  matériel 
et  l'élément  formel,  ou  le  cor[)s  et  l'àme;  et,  dans  chacun  de 
ces  éléments,  leuis  parties,  leurs  propriétés,  leurs  actes;  de 
même,  elle  unit  dans  sa  considération  actuelle  ou  dans  le  même 
acte  d'iiilellii^ence  (jui  les  saisit  l'uin*  el  l'autre,  les  choses  les 
plus  diverses  dans  la  réalité,  comme  le  hianc  et  le  noir,  la 
lumière  et  les  ténèhres,  le  bien  el  le  mal.  «  Jl  suit  de  là  qu'il  est 
reijuis,  pour  la  perfection  tle  la  connaissance,  (jue  l'homme 
connaisse,  une  jtac  une,  ou  dislinclemenl,  toutes  les  choses  (jui 
sont  dans  un  sujet  donné,  telles  que  ses  parties,  ses  vertus,  ses 
propriétés  ».  Tant  qu'elle  ne  saisit  un  sujet  donné  que  d'une 
façon  générale  ou  globale  et  dans  le  simple  fait  de  son  être  avec 
tout  ce  que  cet  être  comprend,  mais  sans  voir  le  détail  de  ce  qui 
est  ainsi  compris  dans  cet  être,  la  raison  de  l'homme  n'a  qu'une 
connaissance  imparfaite  de  ce  sujet.  De  ce  que  les  princi[)es  qui 
composent  un  être  sont  unis  entre  eux  et  forment  le  tout  qui 
existe  en  lui-même  hors  de  notre  esprit,  il  ne  s'ensuit  pas  que 
ces  principes  n'existent  pas,  même  dans  ce  sujet,  réellemeQt 
distincts  entre  eux.  Or,  la  [)erfeclion  de  notre  esprit  consiste 
à  connaître  tous  ces  principes  distinctement.  S'il  ne  les  connaît 
que  d'une  façon  confuse  et  g^lobale,  dans  la  connaissance  du  tout 
où  ils  existent  et  qu'ils  constituent,  il  n'aura  qu'une  connais- 
sance imparfaite. 

Toutefois,  cette  connaissance  mênie  iujparfaite  pourra  diriger 
le  mouvement  de  l'appétit  pour  qu'il  se  porte  vers  l'objet  ainsi 
perçu  d'une  façon  globale  ou  dans  le  fait  de  son  être,  el  (pii,  en 
réalité,  iniplique,  dans  ce  fait  de  son  être,  tout  ce  que  cet  être 
comprend.  L'amour  donc  qui  se  portera  vers  cet  être  selon  qu'il 
est  en  lui-même,  se  portera  en  réalité  vers  tout  ce  qui  est  dans 
cet  être,  bien  (ju'il  ne  soit  point  éclairé,  dans  le  détail,  sur  tout 
ce  qui  est  ainsi  dans  cet  être.  «  L'amour  »,  en  effet,  «  est  dans 
la  partie  ap[)élilive.  (jui  se  porte  sur  l'objet  »,  non  pas  selon 
(ju'il  est  dans  la  laison  ou  dans  la  faculté  ([ui  le  perçoit,  mais 
«   selon    qu'il   est  en   lui-même    »,  pourvu    (pie   la    raison  ou    la 
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faculté  de  perception  l'ait  fait  connaître  dans  l'être  qu'il  a  ainsi 
en  lui-même.  Et,  sans  doute,  la  perfection  de  l'amour  pourra 
croître,  du  côté  du  sujet  qui  aime,  à  mesure  que  lui  seront  détail- 
lées, par  la  faculté  de  connaître,  les  perfections  qui  sont  dans 
l'ohjet  qu'il  aime;  mais  il  ne  croîtra  pas  en  perfection  du  côté  de 
cet  objet.  Du  premier  coup  où  il  s'v  porte,  il  embrasse  et  possède 
effectivement,  par  voie  d^amour,  tout  ce  qui  est  en  lui.  Il  peut 
ensuite  prendre  davantage  conscience  de  son  trésor,  si  l'on  peut 
ainsi  dire,  et  ceci  appartient  à  la  prise  de  possession  effective 
extérieure;  mais,  du  côté  de  l'amour,  la  prise  de  possession  était 
])arfaite  et  complète  dès  le  début  :  dès  son  premier  acte,  il 
possédait,  d'une  possession  d'amour,  tout  son  objet,  tout  son 
trésor.  C'est  qu'en  effet,  «  il  suffit,  à  la  perfection  de  l'amour, 
que  Tobjet  soit  aimé  selon  qu'il  est  perçu  existant  en  lui-même  ». 
Tandis  que  la  connaissance  appartient  à  la  raison,  dont  le 
propre  est  de  distinguer  même  ce  qui  est  uni  dans  un  seul  sujet, 
l'amour  appartient  à  l'appétit,  dont  le  propre  est  de  se  porter 
vers  l'objet  selon  qu'il  existe  dans  son  unité  vivante,  (-'est 
pourquoi  l'amour  sera  parfait  dès  qu'il  se  portera  vers  son  objet 
selon  que  la  faculté  de  connaître  le  lui  montre  existant  dans  son 
unité  vivante,  pour  si  imparfaite  que  soit  la  connaissance  de  cet 
objet,  en  ce  qui  est  des  multiples  [principes  qui  peuvent  former 
sa  vivante  unité.  «  Si  donc  il  arrive  qu'une  chose  est  plus  aimée 
qu'elle  n'est  connue,  c'est  qu'elle  peut  être  aimée  d'un  amour 
pnrfail,  bien  qu'elle  ne  soit  connue  que  d'une  connaissance 
ittqiarfaite  ».  Les  deux  ordres  sont  complètement  distincts; 
et  la  perfection  de  l'un  n'est  pas  la  perfection  de  l'autre.  «  La 
chose  se  voit  surtout  dans  les  sciences,  observe  saint  Thomas, 
que  plusieurs  aiment  pour  la  connaissance  très  sommaire  qu'ils 
eu  peuvent  avoir;  comme  ceux  qui  savent,  par  exemple,  que  la 
rhétorique  est  une  science  qui  enseigne  le  secret  de  persuader,  et 
qui  aiment  cela  dans  celte  science  »  :  le  motif  (\\\\  les  fait  aimer 
celle  science  n'est  certes  pas  a(lé(|ual  à  lout  ce  que  cette  science 
comprend  dans  le  (h'Iail  de  sa  [XMfecliou  ;  mais  il  suffit  pour  les 
faire  se  poiler  vers  celle  science  selon  ce  (pi'elle  est  elle-même,  et, 
par  consé(pi(;nl,  selon  tout  ce  qu'elle  comprend.  «  H  en  faut  dire 
autant,  ajoute  le  saint   Docteur,   en   ce   qui  est  de  l'amour   de 
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Dieu  ».  N'itiipotle  (juelle  raison  ou  quel  niolif  qui  nous  fail 
atteindre  Dieu  dans  la  réalité  de  son  être,  ou  selon  qu'il  est 
Lui-Hiètne,  peut  suffire  pour  provoipier  dans  notre  cœur  un  sen- 
timent d'amour  qui,  du  même  eoup,  et  par  le  fait  seul  qu'il  se 
porte  ainsi  vers  Dieu  selon  (ju'Il  est  Lui-même,  [)our  tant 
d'ailleurs  (jue  notre  raison  i^^iiore  ce  qu'est,  en  effet.  Dieu  dans 
la  réalité  complète  de  son  être  ou  selon  qu'il  est  Lui-même,  sera 
un  mouvement  tl'amour  parfait. 

On  [)eut  voir,  par  celte  réponse  de  saint  Thomas,  l'erreur  pro- 
fonde qu'il  y  a  à  vouloir  assimiler  la  perfection  des  sciences  à  la 
perfection  des  sentiments  ;  ou  encore  à  vouloir  transformer  la 
science  en  une  question  de  sentiment.  Ça  été,  de  nos  jours,  on 
le  sait,  la  grande  erreur  du  pragmatisme.  Les  pragmatistes  ont 
horreur  des  distinctions  de  la  raison.  Ils  veulent  aller,  comme 
ils  disent,  à  la  réalité  vivante  dans  son  unité.  Ils  ne  prennent 
pas  garde  (pie  autre  chose  est  aller  à  la  réalité  dans  le  tout  de 
son  unité  vivante;  et  autre  chose  avoir  de  cette  vivante  réalité  la 
connaissance  qui  constitue  la  perfection  de  la  raison  ou  de  l'être 
pensant.  Saint  Thomas,  plus  (|ue  [)ersonne,  en  ap[)elle  à  la  réalité 
vivante  et  propose,  comme  une  perfection,  de  l'atteindre  selon 
({u'eile  est  elle-même  dans  le  tout  de  sa  vivante  unité.  Mais  il 
assigne  cette  perfection  à  la  faculté  appétilive  ou  affective.  La 
faculté  de  connaître  se  parfait  ou  se  perfectionne  d'une  manière 
tout  autre.  Au  lieu  d'aller  à  l'objet  en  lui-même,  comme  la 
faculté  affective,  elle  reçoit,  au  contraire,  l'objet  en  elle-même; 
et  c(Hnme  elle  est  une  faculté  qui  est  d'autant  plus  immatérielle 
qu'elle  est  [)lus  haute  et  plus  {)arfaite,  il  s'ensuit  que  l'objet 
complexe  et  multiple,  ou  même  matériel,  dans  l'unité  de  son 
être  réel  et  concret,  doit  en  quelque  sorte  se  décomposer  selon 
les  diverses  formalités  ou  raisons  d'être  qui  sont  en  lui,  pour 
pénétrer  dans  la  faculté  de  connaître  et  y  devenir  un  principe 
de  connaissance  ;  en  telle  sorte  (pie  la  connaissance  se  perfec- 
tionneia,  selon  (|ue  ces  diverses  raisons  formelles  ou  ces  divers 
principes  de  connaissance  venus  de  l'objet,  actueronl  de  plus  en 
plus  la  faculté  de  connaître  [cf.,  à  ce  sujet,  la  grand(;  question 
où  saint  Thomas  expli(pie  si  lumineusement,  dans  la  Première 
Parlie,  le  mode  et  l'ordre  de  notre  acte  d'entendre,  q.  85].  Il  est 
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vrai  qu'il  peut  y  avoii",  ici,  des  excès.  Tel  luxe  de  distinctions 
n'accusera  pas  toujours  un  parfait  état  de  santé  dans  la  raison 
de  celui  qui  s^y  livre.  Ce  pourra  être,  au  contraire,  le  signe  ou 
l'indice  d'un  état  plutôt  maladif.  Pour  être  bonnes  et  parfaire  la 
connaissance  de  la  raison,  les  distinctions  formelles  dont  nous 
parlons  doivent  toujours  se  retrouver  ou  avoir  un  fondement 
dans  la  léalilé  des  choses.  Sans  cela,  elles  ne  seraient  plus,  pour 
l'espril,  qu'un  jeu  puéril  et  dangereux.  On  sait  la  différence  qu'il 
y  a,  sur  ce  poini,  entre  la  forte  raison  de  saint  Thomas,  toujours 
d'accord  avec  la  réalité,  et  telles  autres  raisons  dont  la  vaine 
subtilité  a  été  souvent  une  cause  de  discrédit  pour  les  représen- 
tants de  la  scolastique. 

Uad  tertium  dit  que  «  même  l'amour  naturel  qui  est  en  toutes 
choses,  a  pour  cause  une  connaissance;  non  pas  que  cette 
connaissance  existe  dans  les  choses  naturelles  elles-mêmes,  mais 
elle  existe  dans  Celui  qui  a  institué  la  nature,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  »  (q.  26,  art.  i). 

L'amour,  dont  le  bien  est  l'unique  cause,  ne  peut  être  causé 
par  le  bien  qu'autant  que  le  bien  est  connu.  —  Mais  est-ce  tout 
bien  connu,  qui  cause  l'amour;  ou  devons-nous  dire  que  ce  l)ien 
doit  se  présenter  avec  un  caractère  de  ressemblance  ou  de  simi- 
litude? La  similitude  ou  la  ressemblance  entre-t-elle  pour  quelque 
chose  dans  la  production  de  l'amour?  —  C'est  ce  que  nous 
devons  maintenant  considérer;  et  tel  est  l'objet  de  l'ailicle 
suivanl. 

Article  II L 
Si  la  similitude  est  cause  de  l'amour? 

Nous  avons  ici  cpiatre  objections.  Elles  veuleni  prouvci'  (jue 
((  la  simililude  n'est  pas  cause  de  l'amour  ».  —  La  première 
arguë  d(;  ce  que  «  la  même  chose  n'est  pas  caus<'  des  conlraires. 
Or,  la  simililude  est  cause  de  la  haine.  Il  esl  dit,  en  elïel,  au 
livre  des  Proverbes,  chapitre  xiii  (v.  10),  (pie  parmi  les  orgueil- 
leux^ il  y  a  toujours  des  disputes;  et  Aristote  dit,  au  huitième 
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livre  de  V Ethique  (cli.  i,  n.  G;  de  S.  Th.,  ler.  i ),  que  les  potiers 
se  ijnevellent  entre  eux.  Doue,  la  siiriililude  n'est  pas  cause  de 
raiiioiir  ».  —  La  seconde  ohjeclion  esl  une  observation  Ire^s  fine 
de  «  saint  Augustin  »,  (|ui  «  dit,  au  (juadiètne  livre  des  Confes- 
sions (cli.xivj,  (]ue  (rauciins  aiment  dans  les  antres  ce  qu'ils  ne 
Dond raient  pas  être  enx-mênies  :  et  c'est  ainsi  que  tel  aime  l'/iis- 
trion,  qui  ne  ooudrait  pas  lui-même  être  histrion.  Ov,  il  n'en 
serait  pas  ainsi,  si  la  similitude  était  la  cause  propre  de  l'amour  : 
l'Iioinrne,  en  ellel,  aimerait  dans  les  autres  ce  (ju'il  aurait  lui- 
même  ou  il  voudrait  avoir  ce  qu'ils  ont.  Donc,  la  similitude  n'est 
pas  Cîiuse  de  l'amour  ».  -  La  troisième  ol)jection  dit  que  «  tout 
homme  aime  ce  dont  il  a  besoin,  même  s'il  ne  l'a  pas;  c'est  ainsi 
(|ue  l'infirme  aime  la  santé,  et  le  pauvre  les  richesses.  Or,  en 
tant  qu'il  en  a  besoin  et  qu'il  ne  les  a  })as,  il  y  a  entre  lui  et  ces 
choses  un  manque  de  ressemblance.  Donc,  ce  n'est  pas  seule- 
ment la  similitude,  mais  aussi  la  dissimililiide  qui  est  cause  de 
l'amour  ».  —  La  quatrième  objection  est  un  texte  d'  «  Aris- 
tote  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  de  sa  Réthorique  (ch.  iv, 
n.  8,  26),  que  nous  aimons  ceux  qui  sont  larges  en  dons  de 
toute  sorte:  et,  /)areille/nent,  ceux  qui  se  montrent  dune  amitié 
fidèle  à  l'endroit  des  morts,  tout  le  monde  les  aime.  Or,  tout  le 
monde  n'est  pas  ainsi.  Donc,  la  similitude  n'est  pas  cause  de 
l'amour  ». 

L'arg"ument  sed  contra  esl  la  parole  formelle  du  livre  de 
«  V Ecclésiastique  »,  où  il  est  «  dit  :  Tout  être  vivant  aime  son 
semblable  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  simili- 
tude »,  selon  sa  raison  propre,  ou  «  i\  [)roprement  parler,  est 
cause  de  l'amoui-  »;  c'est-à-dire  que  de  soi,  et  à  moins  qu'il  ne 
se  trouve  un  obstacle  étrang^ei-  à  la  raison  de  similitude  en  tant 
que  telle,  toute  similitude  ou  toute  ressemblance  entre  un  bien 
qui  est  perçu  et  le  sujet  qui  le  perçoit,  amène,  dans  ce  sujet,  un 
mouvement  damour.  Le  saint  Docteui",  pour  mettre  en  pleine 
lumière  sa  pensée,  nous  invite  à  considérer  que  «  la  similitude 
entie  certains  êtres  j)eul  se  prendre  d'une  double  manière. 
D'abord,  en  ce  «pie  les  uus  et  les  autres  ont  d'une  façon  actuelle 
quehiue  chose  d'identique;  c'est  ainsi  que  deux  êtres  qui  tous  les 
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deux  sonl  blancs  sont  clils  semblables.  D'une  autre  manière,  en 
ce  que  l'un  a  en  puissance  et  sous  forme  d'inclination  ou  de  ten- 
dance ce  que  l'autre  a  d'une  fayon  actuelle;  comme  si  nous 
disons  que  le  corps  lourd  placé  hors  de  son  lieu  est  semblable 
au  corps  lourd  qui  se  trouve  en  son  lieu  ;  ou  encore  selon  que  la 
puissance  a  une  similitude  à  l'acte  même  qui  s'y  rapporte;  car 
dans  la  puissance  elle-même,  l'acte  se  trouve,  d'une  certaine 
manière,  contenu  »  :  c'est  ainsi  que  la  forme  de  la  statue  se 
trouve  contenue,  même  dans  le  bloc  de  marbre  informe  où  elle 
peut  être  sculptée. 

Cela  dit,  saint  Thonias  observe  que  «  le  premier  mode  de  simi- 
litude cause  l'amour  d'amitié  ou  de  bienveillance  ».  Et  nous 
devons  soigneusement  noter  cette  doctrine;  car  nous  y  trouve- 
rons, plus  tard,  le  vrai  fondement  de  la  charité,  dont  nous 
aurons  à  dire  qu'elle  est,  en  effet,  et  par  excellence,  un  amour 
d'amitié  ou  de  bienveillance.  Or,  qu'il  en  soit  ainsi,  ou  que  le 
premier  mode  de  similitude,  celui  qui  suppose  la  même  forme  ou 
le  même  acte  existant  d'une  manière  identique  en  plusieurs  sujets, 
soit  la  cause  de  l'amour  d'amitié  ou  de  bienveillance,  la  raison 
en  est  que  «  deux  êtres,  semblables  comme  ayant  une  même 
forme,  sont  en  quelque  sorte  une  même  chose  en  cette  forme-là  : 
c'est  ainsi  que  deux  hommes  sont  une  même  chose  dans  la 
nature  humaine;  et  deux  êtres  blancs,  une  même  chose  dans  la 
blancheur.  Il  s'ensuit  que  le  mouvement  affectif  de  l'un  se  porte 
vers  l'autre  comme  vers  ce  qui  ne  fait  qu'un  avec  lui;  et  il  lui 
veut  du  bien  comme  il  s'en  veut  à  lui-même  ».  Dans  l'amour 
d'amitié,  en  effet,  l'ami  est  aimé  comme  un  autre  soi-même;  et 
le  bien  qu'on  se  veut  à  soi-même,  on  le  veut  à  l'ami. 

«  Quant  au  second  mode  de  similitude  »,  celui  qui  existe 
entre  la  puissance  et  l'acte,  «  il  cause  l'amour  de  concupiscence 
ou  l'amitié  »  (pii  est  une  amitié  fort  mélangée,  ordonnée  en  fin 
de  compte  au  bien  seul  du  sujet  qui  aime,  c'est-à-dire  l'amitié 
«  utile  ou  agréable.  C'est  qu'en  effet,  tout  être  qui  est  en  j)uis- 
sance,  a,  en  tant  (jue  tel,  le  désir  de  son  acte;  et  il  se  délecte 
dans  l'obtention  de  cet  acte,  s'il  est  un  sujet  pouvant  sentir  et 
connaître.  —  Or,  il  a  été  dit  plus  haut  (q.  26,  art.  4)>  que  dans 
l'amour  de  concupiscence,  le  sujet  qui  aime  s'aime  à  vrai  dire 
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lui-même,  tandis  (ju'il  v(mi(  le  bien  qu'il  convoite.  D'autre  part, 
tout  ètie  s'aime  hii-mème  plus  (jii'il  n'aime  les  autres;  car  il  est 
identique  à  lui-ménie  dans  sa  substance,  tandis  qu'il  n'est  un 
avec  les  autres  (pie  dans  la  similitude  d'une  môme  forme.  Il  suit 
de  là  (pie  si  r<3tre  qui  lui  est  semi)lable  dans  la  participation  d'une 
même  forme,  devient  un  obstacle  pour  lui,  l'empêchant  d'oble- 
nir  le  bien  (pi'il  aime,  il  lui  devient  odieux,  non  pas  en  (ant 
(pi'il  lui  est  semblable  »,  de  ce  chef,  il  n'y  aurait,  au  contraire, 
(pi'iin  motif  d'amour  el  même  d'amour  d'amitié,  ((  mais  en  tant 
qu'il  est  pour  lui  un  obstacle  dans  l'obtention  de  son  pidpre 
bien.  Et  c'est  pour  cela  (pie  les  potiers  »,  ou  les  gens  de  même 
métier  «  se  querellent  entre  eux,  j)arce  qu'ils  sont,  les  uns  pour 
les  autres,  un  obstacle  dans  la  réalisation  de  leur  gain;  el  que 
parmi  les  orgueilleux  il  y  a  des  disputes,  parce  qu'ils  se  font 
obstacle  les  uns  les  autres  en  ce  qui  est  de  la  propre  excellence 
qu'ils  convoitent  ». 

((  Par  on,  déclare  saint  Thomas,  la  première  objection  se 
trouve  résolue  ».  —  On  aura  d'ailleurs  admiré  avec  quelle  acuité 
de  regard  el  (juelle  finesse  d'analyse,  saint  Thomas  a  su  décou- 
vrir-, dans  la  nature  même  de  l'amour,  la  cause  ou  la  raison  du 
fait  d'expérience  cité  dans  l'un  et  l'autre  texte  de  la  première 
objection. 

\Jad  seciindiim  n'est  pas  d'une  moins  grande  finesse  d'ana- 
lyse. ((  En  cela  même,  dit  saint  Thomas,  (pie  quelqu'un  aime  dans 
un  autre  ce  qu'il  n'aime  pas  en  lui-même,  se  trouve  la  raison  de 
similitude  par  mode  de  proportion,  car  ce  qu'est  cet  autre  par 
rapport  à  ce  qu'on  aime  en  lui,  ou  l'est  soi-même  par  rapport  à 
ce  qu'on  aime  en  soi.  Comme  si,  par  exemple,  un  bon  chantre 
aime  un  excellent  calligi-aphe,  il  y  a  là  une  similitude  de  [)ropor- 
tion,  selon  que  tons  deux  possèdent  excellemment  ce  qui  convient 
à  leur  art  ». 

L\id  trrlinni  note  (ju(;  ((  celui  qui  aime  ce  dont  il  a  besoin, 
impli(|ue  une  similitude  à  ce  qu'il  aime,  comme  la  puissance  im- 
[)lique  une  similitude  à  l'acte,  ainsi  cpi'il  a  été  dit  »  (au  corps  de 
l'article;. 

\j(id  qiiartnm  appli(jue  la  même  ré[)onse  à  la  (piatiième  objec- 
tion. «  Selon  la  même  similitude  de  la  puissance  à  l'acte,  celui 
T.  VIT.  L<:i  /xissions.  7 
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(jiii  n'es(  pas  généreux  aiine  relui  qui  l'es!,  parce  qu'il  attend  de 
lui  quelque  chose  (pi'il  désire.  Et  la  même  raison  vaut  pour  celui 
qui  n'est  [»as  fulèle  dans  ses  amitiés,  par  rapport  à  celui  qui  est 
fidèle.  Dans  les  deux  cas,  en  effet,  il  semble  que  c'est  une  amitié 
en  vue  de  l'utilité  qu'on  en  retire.  —  On  peut  dire  aussi  »,  et 
c'est  une  seconde  réponse,  «  que  si  tous  les  hommes  n'ont  pas 
ces  sortes  de  vei'lus  à  l'état  d'hahitudes  parfaites,  ils  les  ont 
cependant  d'une  façon  séminale,  dans  les  premiers  principes  de 
leur  raison  ;  d'où  il  suit  (jue  même  ceux  qui  n'ont  pas  l'habitus 
de  la  vertu,  aiment  l'homme  vertueux,  comme  quelqu'un  qui  est 
conforme  à  leur  raison  naturelle  ». 

II  n'y  a  donc  que  le  bien  perçu  sous  une  raison  de  semblable 
qui  puisse  émouvoir  la  faculté  appélitive  et  y  causer  la  passion 
ou  le  sentiment  de  l'amour.  Et  cela  ne  nuit  pas  à  la  conclusion 
universelle  ([ue  tout  bien  est  aimable;  car  celte  conclusion  ne 
signifie  pas  que  tout  bien  est  aimable  à  chacun  des  êtres  capables 
d'aimer  :  elle  signifie  seulement  que  tout  bien  est  apte  à  être 
aimé,  sans  préciser  le  détail  ou  la  nature  des  sujets  qui  peuvent 
l'aiint-r.  Lors  donc  qu'il  s'agit  d'un  acte  d'amour  causé  réelle- 
ujenl  en  un  sujet  déterminé,  il  faut  dire  que  cet  acte  d'amour  ne 
peut  être  causé  que  par  un  bien  ayant  avec  ce  sujet  un  rapport  de 
similitude  ou  de  ressemblance.  Il  suit  de  là  que  pour  faire  naître, 
en  un  sujet  donné,  le  sentiment  d'amour  qu'on  y  désire,  il  im- 
[)oile  par-dessus  tout  de  découvrii-  et  de  mettre  en  relief  les  rap- 
poi"ts  de  similitude  qui  peuvent  exister  entre  ce  sujet  et  ce  qui 
doit  être  l'objet  de  son  amour  :  ra[)porls  de  similitude  (jui  devront 
être  fondés  sur  des  perfections  identiques  existant  (!e  j)art  et 
d'autre,  s'il  s'agit  de  l'amour  d'amitié;  ou  sur  des  perfections 
en  harmonie  avec  les  besoins,  s'il  s'agit  d'un  amour  intéressé.  — 
Un  dernier  point  nous  reste  à  examiner;  et  c'est  de  savoir  si 
l'amour  peut  èlre  causé,  en  même  tenq)S  ([ue  |)ar  le  bien,  ainsi 
qu'il  i(  (''{r  dit,  |)ai'  quelque  autre  sentiment  ou  (juehpie  autre 
[)assi()n  existant  dans  l'àme. 

Nous  allons  <;xaujiner  ce  dernier"  point  à  l'article  (pii  suit. 


OUESTION    XXVn.    DES    C.VUSES    DE    L  AMOUR.  QQ 

Article  IV. 
Si  quelque  autre  des  passions  de  l'âme  est  cause  de  l'amour? 

Trois  ohjcrtioiis  vciileiil  prouver  (jue  «  quelque  autre  passiou 
jieul  (Mic  cause  de  l'auiour  ».  -  La  première  en  appelle  à  une 
parole  d'  «  Arislote  »,  cpii,  «  au  huitième  livre  de  VEthique 
(oli.  nr,  n.  i  ;  de  S.  Tli.,  lei;.  i^),  dit  qu'il  y  en  a  qu'on  aime  pour 
le  plaisir  »  qu'ils  [)rocurenl.  «  Or,  le  plaisir  est  une  certaine  pas- 
sion. Donc,  il  est  des  passions  qui  causent  l'amour  ».  —  La 
seconde  objection  note  qu»;  i  le  désir  est  une  certaine  passion. 
Or,  il  <;n  est  que  lujus  aimons  parce  que  nous  désirons  (juelque 
chose  (pie  nous  attendons  d'eux;  comme  on  le  voit  en  toute  ami- 
tié intéressée.  Donc,  il  est  (pielque  autie  passion  (pii  cause 
l'amour  ».  —  La  troisième  objection  est  un  texte  de  «  saint  Au- 
gustin »,  (}ui  ((  dit  au  dixième  livre  de  la  Trinité  (ch.  i)  :  Celui 
qui  na  pas  en  soi  V espoir  d'obtenir  une  chose,  naime  cette 
chose  que  médiocrement  ou  même  pas  du  tout,  pour  si  belle 
d'ailleurs  quelle  lui  apparaisse.  Donc  l'espoir  aussi  est  cause 
de  l'amour  ». 

L'argument  sed  contra  se  contente  de  faire  remarquer  que 
((  toutes  les  autres  affections  de  l'àme  sont  causées  par  l'amour, 
ainsi  (|ue  le  dit  saint  Augustin,  ;ui  li\re  XW  de  la  Cité  de  Dieu  » 
(ch.  vu).  Donc,  l'amour  n'est  causé  par  aucune  d'elles. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  reprendre,  en  l'expli- 
quant, celte  remar(|ue  de  l'argument  sed  contra.  «  Il  n'est  au- 
cune des  autres  passions  de  l'àme,  déclare  le  saint  Docteur,  qui 
ne  présuppose  un  certain  amour.  La  raison  en  est  que  chacune 
des  autres  passions  de  lame  implique  un  mouvement  vers  quel- 
que chose  ou  le  repos  en  quelque  chose.  Or,  tout  mouvement 
vers  quelque  chose  et  le  repos  en  une  chose  procède  d'une  cer- 
taine connaluralité  ou  harmonie  avec  cette  chose;  ce  qui  consti- 
tue précisément  la  raison  même  de  l'amour.  Il  suit  de  là  qu'il 
n'est  pas  possible  que  quelque  autre  passion  de  l'Ame  soit  cause 
de  l'amour,  à  parler  de  tout  amour  d'une  fa(;on  universelle.  Il 
se  [XMil  toutefois  (pie  quelque  autre  passion  soit  cause  d'un  ccr- 


lOO  SOMME    TIIÉOLOGIQUE. 

tain  amour;  comme  d'ailleurs  un  hieu  peut  être  cause  d'un  autre 
bien  ». 

L'ad  primii/n  ré[>ond  que  «  si  quelqu'un  aime  une  chose  pour 
le  plaisir  qu'il  y  trouve,  cet  amour  est,  eu  effet,  causé  par  le 
plaisir;  mais  le  plaisir  lui-même  est  causé  par  un  autre  amour 
qui  le  précède,  car  nul  ne  se  délecte  si  ce  n'est  en  une  chose  qu'il 
aime  en  quelque  manière  ». 

L'ad  secundnni  fait  observer  que  «  le  désir  d'une  chose  pré- 
suppose toujours  l'amour  de  cette  chose;  mais  le  désir  d'une 
chose  peut  être  cause  de  l'amour  d'une  autre  chose  :  c'est  ainsi 
que  celui  qui  désire  Targ-ent,  aime,  en  raison  de  cela,  celui  qui 
lui  en  fournit  ». 

h  ad  tertiiini  s'appuie  sur  les  deux  réponses  précédentes  qu'il 
fait  siennes  et  applique  ;\  l'espoir.  «  L'espoir,  dit-il,  cause  ou 
augmente  l'amour,  et  en  raison  du  plaisir  qu'il  implique  ou  qu'il 
cause;  et  aussi  en  raison  du  désir,  qu'il  fortifie  :  car  nous  dési- 
rons d'un  désir  moins  intense  ce  que  nous  n'espérons  pas.  Tou- 
tefois, l'espoir  lui-même  porte  sur  un  bien  qui  est  aimé  ».  — 
Nous  aurons,  plus  tard,  à  appuyer  sur  les  rapports  de  ces  divers 
sentiments  entre  eux,  quand  nous  traiterons  des  vertus  même 
surnaturelles  d'espérance  et  de  charité. 

L'amour,  qui  est  la  première  de  toutes  les  passions  dans  l'or- 
dre de  génération,  ne  saurait  être  causé  par  quelque  autre  pas- 
sion qui  serait  elle-même  antérieure  à  tout  amour.  Mais  quand 
une  fois,  d'un  amour  préexistant,  telle  ou  telle  passion  a  été 
engendrée,  celle-ci  peut  à  son  tour  causer  un  amour  ultérieur, 
en  raison  du  nouveau  bien  très  en  harmonie  avec  le  sujet  que 
cette  passion  constitue  ou  fomente  Par  où  l'on  voit  que  même 
alors  nous  restons  dans  la  norme  assignée,  au  cours  de  cette 
question,  comme  cause  de  tout  amour,  et  (jui  est  un  bien  perçu 
c  iinnie  tel  pour  le  sujet  qui  est  apte  à  aimer.  De  là  rim[)orlance 
ou  h;  voW  essentiel,  en  toute  genèse  ou  croissance  du  senliment 
de  l'amoui',  des  dispositions  du  sujel,  et  de  la  claire  vue  de  ce 
qui,  dans  l'objet,  est  le  plus  en  harmonie  avec  ces  dispositions. 

Après  avoir  précisé  la  cause  de  l'amour,  nous  devons  main- 
lenatil  étudier  ses  effets.  —  C'est  l  objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION   XXVIII 


DKS    KFFETS   DE    L'AMOUK. 


Cette  question  comprend  six  articles  : 

1°  Si  l'union  est  un  effet  de  l'amoui  ? 

2°  Si  la  mutuelle  inhésion? 

3°  Si  l'extase  est  un  effet  de  l'amour? 

4"  Si  le  zèle? 

5°  Si  l'amour  est  une  passion  lésive  de  l'aimant? 

6°  Si  l'amour  est  cause  de  tout  ce  que  fait  l'aimant? 


Les  titres  que  nous  venons  de  transcrire  et  dont  nous  avons 
respecté,  dans  notre  traduction,  jusqu'à  ce  que  nul  sans  doute 
n'aurait  le  courag^e  de  traiter  ici  de  barbarisme,  tant  les  mots 
créés  pour  exprimer  l'inexprimable  sont  en  effet  suaves  et  exquis, 
nous  font  présentir  le  charme  et  l'intérêt  de  la  question  actuelle. 
Sa  lecture  sera  une  méditation.  Saint  Thomas  nous  va  trans- 
porter avec  lui  sur  les  plus  hauts  sommets  de  la  contemplation 
et  de  la  mystique. 

Article    Premier. 
Si  l'union  est  un  effet  de  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'union  n'est  pas  un 
effet  de  l'amour  ».  —  La  première  observe  que  «  l'absence  est 
incompatible  avec  l'union.  Or,  l'amour  n'exclut  pas  l'absence. 
Saint  Paul  dit,  en  effet,  dans  son  épîlrc  aiia'  Ga/dffs,  cha[)ilre  iv 
(v,  i8)  :  //  est  bon  (Vètt'c  l'objet  (rime  ni'ue  affection,  quand 
c'est  dans  le    bien,    toujours  (saint   l^iul  parlait  de  lui-même, 
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comme  le  dit  la  Glose),  et  non  pas  seulement  quand  je  suis  pré- 
sent parmi  vous.  Donc,  l'union  n'est  pas  un  efTet  de  l'amour  ».  — 
La  seconde  objeclion  analyse  le  concept  même  de  l'union  et  veut 
montrer  que  l'amour  n'y  est  pour  rien.  «  Toute  union,  dit-elle, 
est  une  union  d'essence  »,  c'est-à-dire  une  union  dans  l'èlrc, 
«  comme  la  forme  s'unit  à  la  matière,  et  l'accident  au  sujet,  et  la 
partie  au  tout  ou  à  une  autre  {)artie  pour  constituer  le  tout;  ou 
bien  une  union  de  similitude  dans  le  genre,  l'espèce,  ou  les  con- 
ditions accidentelles.  Or,  l'amour  ne  cause  pas  l'union  d'essence; 
sans  quoi  l'amour  ne  porterait  jamais  sur  des  choses  qui  ont  un 
autre  être.  Quant  à  l'union  de  similitude,  l'amour  ne  la  cause 
pas,  mais  il  est  plutôt  causé  par  elle,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  27, 
art.  3).  Donc,  l'union  n'est  pas  un  effet  tle  l'amour  ».  —  La  troi- 
sième objection  remanjue  que  «  le  sens  actué  par  l'objet  sensible 
est  cet  objet  lui-même,  et  l'inlelligence  aciuée  par  l'objet  intelli- 
gible est  aussi  cet  objet.  Or,  l'aimant  actué  par  l'aimé  ne  devient 
pas  l'aimé  lui-même.  Donc,  l'union  est  l'effet  de  la  connaissance 
plutôt  que  de  l'amour  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  au  mot,  si  connu,  de  «  saint 
Denys  »,  qui  «  dit  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th., 
leç.  9,  12),  que  l'amour  est  une  vertu  unitive  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  qu'  «  il  est 
une  double  union  de  l'aimant  à  l'aimé  :  l'une,  qui  est  selon  la 
réalité,  par  exenqjle  si  l'aimé  est  présent  à  l'aimant;  l'aulre,  qui 
est  dans  le  cœur.  Cette  seconde  union  dépend  de  la  connaissance 
(jui  la  précède;  car  tout  mouvement  du  cœur  suit  une  certaine 
connaissance.  Et  parce  (pi'il  est  un  doul)le  amour,  l'amour  de 
concupiscence  et  l'amour  d'amitié,  l'un  et  l'autre  de  ces  deux 
amours  a  pour  cause  une  certaine  perception  de  l'unité  qui  exisie 
entre  l'aimant  et  l'aimé.  Si,  en  effet,  (jnehpi'un  aime  une  chose, 
la  voulant  pour  lui,  il  saisit  cette  chose  comme  faisant  partie  de 
son  être  parfait.  De  même,  lorsqu'on  aime  (juehpi'un  d'un  amour 
d'amitié,  on  lui  veut  du  bien  comme  on  se  veut  du  bien  à  soi- 
même;  et,  par  suite,  on  ])rend  ce  (pichpi'iin  comme  un  autre 
soi-même,  pour  aulanl  (pi'on  lui  veut  du  bien  comme  à  soi-même. 
De  V.\  vieni  (pu-  l'ami  est  dit  être  un  antre  soi-même;  et  saint 
.Augustin  dit  au  (pialrième  livre  de  ses  (Confessions  (ch.  vij  :  // 
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disait  bien  celai  (jiii  disait,  parlant  de  son  a/ni,  la  moitié  de 
son  ànie  ».  Le  mol  se  Irouve  dans  Horace,  Odes,  livre  1,  ode  m, 
où  s'adressanl  au  navire  qui  em[)ortait  son  ami  Viro^ile  vers  les 
rives  de  rAlli(|ne,  il  lui  dil  :  Reddas  incoliimem,  prevor.  FA 
serves  aniniœ  dimidium  meœ  :  Porte-le  sain  et  sauf,  Je  Cad  jure, 
et  garde  la  moitié  de  mon  âme. 

Aptes  avoir  marcjué  celle  double  sorle  d'union  cxishinl  dans 
l'amour,  sainl  Thomas  dil  :  «  La  picmière  union  »,  celle  (ju'on 
peut  appeler  l'union  réelle,  «  l'amour  la  fail  jiar  mode  de  cause 
efficienle  :  l'amoui-,  en  effel,  meut  à  désirer  et  à  chercher  la  pré- 
sence de  l'aimé  comme  de  ce  qui  convient  à  l'aimant  et  le  tou- 
che. La  secotule  union  ».  celle  (jui  est  une  union  de  cœur  ou 
d'afTection,  «  lamoui-  la  l'ail  par  mode  de  cause  formelle;  car 
l'amour  lui-même  est  une  telle  union  ou  un  tel  nœud.  C'est  ce 
qui  fait  dire  à  saint  Augustin,  dans  le  huitième  livre  de  la  Tri- 
nité (cl),  x),  que  l'amour  est  comme  un  certain  lien,  unissant 
deux  c/ioses  ou  s'ejforçant  de  les  unir,  sauoir  raimant  et  ce  qu'il 
aime.  Le  mol  unissant  se  réfère  à  l'union  affective,  sans  laquelle 
il  n'est  point  d'amour;  et  les  mots  s'efforçant  d'unir  se  réfèrent 
à  l'union  réelle  ».  —  Celte  doctrine  va  être  reprise  et  complétée 
dans  la  réponse  aux  objections. 

L'ad  primum  dit  que  «  l'objection  portait  sur  l'union  réelle. 
Cette  union,  en  effet,  est  requise  dans  la  délectation,  qui  est 
causée  par  elle.  Le  désir,  au  contraire,  suppose  l'absence  réelle 
de  l'aimé.  Quant  à  l'amour,  il  peut  être  et  avec  l'absence  et  avec 
la  présence  »  de  l'aimé. 

\Jad  secundum  complète  excellemment  la  doctrine  du  corps 
de  l'article.  «  L'union,  dit  sainl  Thomas,  se  réfère  à  l'amour  d'une 
liiph*  manière.  —  Il  est  une  certaine  union,  en  effet,  qui  est 
cause  de  l'amour.  El  celle  union  est  l'union  substanlielle,  (juand 
il  s'açit  de  l'amour  dont  (]uel(|u'un  s'aime  lui-même;  (|uand  il 
s'a<^it  de  l'amour  dont  il  aime  les  autres  choses,  c'est  l'union  de 
similitude,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  27,  art.  3).  —  Une  autre 
union  constitue  essentiellement  l'amoui'  lui-même.  C-'est  l'union 
(jui  se  fait  par  la  coaplalion  afferli\  e  »  de  l'aimant  à  l'aimé.  «  Celte 
union  s'assimile  à  riinion  subslanlielle,  en  tant  (pie  l'aimant  se 
réf.-'re  à  l'aimé  :  dans  l'amour  d'amitié,  comme  à  lui-même;  dans 
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l'amour  de  concupiscence,  comme  à  quelque  chose  de  lui.  —  Il 
est  une  troisième  union,  qui  est  l'effet  de  l'amour.  C'est  l'union 
réelle  que  l'aimant  cherche  à  avoir  au  sujet  de  l'aimé.  Celle 
union  se  fait  selon  qu'il  convient  à  l'amour.  Ainsi  qu'Arislote  le 
rapporte,  en  effet,  au  second  livre  des  Politiques  (eh.  i,  n.  16; 
de  S.  Th.,  leç.  3),  Aristophane  disait  que  ceux  qui  s'aiment 
voudraient  des  deux  ne  plus  faire  qu'un  »  ;  et  nul  n'ignore  la 
sublime  hardiesse  qui  inspirait  à  Bossuet  ces  grandes  paroles 
au  sujet  de  l'amour  :  «  Qui  ne  sail  que  dans  ce  transport  on  se 
mange,  qu'on  se  dévore,  qu'on  voudrait  s'incorporer  en  toutes 
manières,  enlever  jusqu'avec  les  dents  rol)jet  de  son  amour, 
pour  le  posséder,  pour  s'en  nourrir,  pour  s'y  unir,  pour  en 
vivre  »  {Mi'ditations  sur  l'Evangile^  La  Cène,  24®  jour).  «  Mais, 
ref)rend  saint  Thomas  avec  Arislote,  parce  quil  suivrait  de  là 
que  l'un  des  deux  ou  tous  les  deux  seraient  détruits,  ceux  qui 
s'aiment  cherchent  l'union  qui  convient  et  qui  est  à  propos,  con- 
sistant à  vivre  ensemble,  à  converser  ensemble,  et  à  s'unir  eu 
toutes  autres  manières  semblables  ». 

\Jad  tertium  répond  que  «  la  connaissance  se  parfait  en  ce 
que  l'objet  connu  s'unit  au  sujet  connaissant  selon  sa  simili- 
tude »,  et  non  selon  son  être  physique.  «  L'amour,  au  contraire, 
fait  que  la  chose  elle-même  qui  est  aimée  s'unit  d'une  certaine 
manière  à  l'aimant,  ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et  de  là  vient  que 
l'amour  est  cause  d'union  plus  que  la  connaissance  >-.  Quel  cpie 
soit  en  lui-même  l'être  de  l'objet  connu,  pourvu  que  sa  similitude 
exacte  vienne  s'unir  à  la  faculté  de  connaître  et  l'informer,  en 
telle  manière  que  de  cette  sirtiilitude  et  de  cette  faculté  ne  résulte 
plus  qu'un  seul  principe  d'action,  la  co.niuiissance  sera  parfait»^; 
car  la  connaissance  se  fait  selon  que  l'objet  connu  s'unit  à  la 
faculté  de  connaître  par  sa  similitude.  Il  n'y  a  donc  là  (ju'une 
union  d'image,  non  une  union  réelle.  L'amour,  au  contraire, 
étant  un  acte  de  la  faculté  appélitive,  est  ordonné  à  la  chose 
selon  qu'elle  est  en  elle-même.  Il  est  vrai  que  l'amour  consiste 
aussi,  essentiellement,  dans  une  certaine  information  de  la  faculté 
ancclise  |)ar  la  raison  de  boute*  venue  de  l'objet  dans  le  sujet. 
Mais  cette  raison  de  boiitt',  à  la  dilIV'rence  de  l'espèce  sensible  ou 
intelligible,    n'a    |>as    pour    effet   de    j)ro(luire    dans    le   sujet    un 
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qnel(juc  chose  qui  se  termine  là;  elle  est  destinée  à  tirer  le  sujet 
hors  de  lui-même  en  quelque  sorte,  pour  le  faire  se  porter  à 
l'objet  selon  (pi'il  est  eu  lui-uième  et  se  terminer  en  lui.  Au  lieu 
donc  de  n'avoir  ici  qu'une  union  de  similitude  ou  d'imai^e,  nous 
avons  une  union  de  subslanct;  en  quelque  sorte,  ou  de  réalité, 
selon  (pi'il  est  possible.  Les  deux  unions  ne  saui'aient  se  compa- 
ler  :  celle  de  l'amour  l\nq)orle,  sans  proj^ortion,  sur  celle  de  la 
connaissance.  —  Ceci  n'est  vrai  (pie  dans  l'ordre  naturel  ou 
selon  que  les  choses  se  passent  dans  la  vie  présente.  Car,  s'il 
s'agissait  de  cette  connaissance  unique,  qui  constituera  dans  le 
ciel  le  bonheur  des  élus  et  qui  se  fera  par  l'union  immédiate  de 
l'essence  divine  à  l'intellig^ence  créée,  surélevée  par  la  lumière  de 
gloire,  il  ne  sérail  plus  vrai  de  dire  que  l'amour  est  cause  d'union 
plus  que  la  connaissance.  Aucune  union  ne  saurait  être  compa- 
rée, comme  profondeur  et  réalité,  à  l'union  de  l'intelligence  du 
bienheureux  et  de  l'essence  divine.  C'est  d'ailleurs  pour  marquer 
le  caractère  exceptionnel  de  cette  union,  que  Dieu  lui-même  la 
compare  à  l'union  la  plus  réelle  qui  soit  dans  l'amour  d'ici-bas, 
quand  il  parle  d'une  sorte  de  mariage  entre  l'àme  du  bienheureux 
et  Lui. 

Mais  cela  même  nous  invite  à  poursuivre  notre  recherche  des 
effets  de  l'amour.  Car  l'union  dont  nous  avons  déjà  parlé 
n'exprime  qu'imparfaitement  ce  que  l'amour  produit  dans  l'aimant 
au  sujet  de  l'aimé.  L'amour  ne  saurait  se  contenter  d'une  union 
quelconque;  et  l'on  prononce,  à  son  sujet,  un  mot  qui  n'est  peut- 
être  pas  d'un  usage  très  autorisé  au  point  de  vue  classique,  mais 
que  nous  devons  garder  cependant,  car  aucun  autre  n'en  saurait 
exprimer  le  ravissant  cout<Miu.  C'est  le  mot  de  mutuelle  inhésion. 
—  Est-il  vrai  (pie  la  mutuelle  inhésion  est   un    effet  de  l'amour? 

C'est  ce  que  nous  allons  apprendre  de  saint  Thomas,  à  l'arti- 
cle qui  suit. 

Article  IL 
Si  la  mutuelle  inhésion  est  un  effet  de  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  (pie  «  l'anutui'  ne  cause  pas 
la  niuluclle  iulM'sion  ;  c'esl-à-diie,    expli(pie    saint  Tiionuis,  (ju'il 


I06  SOMME    TIIÉOLOGIQUE. 

ne  ferait  pas  que  l'aimanl  soil  dans  l'aimé  el  l'aimé  dans  l'ai- 
nianl  ».  —  La  première  eslime  que  c'est  là  chose  tout  à  fait  im- 
possible. C'est  qu'en  effet,  «  ce  qui  est  en  un  autre  est  contenu 
en  lui.  Or,  le  même  être  ne  peut  pas  ê(re  contenant  et  contenu. 
Donc,  l'amour  ne  [)eul  pas  causer  la  mulnelle  inliésion,  ou  faire 
(|ue  l'aimant  soit  dans  l'aimé  et  l'aimé  dans  l'aimant  ».  —  La 
seconde  objection  insiste  sur  celle  impossibilité.  «  Rien,  dit-elle, 
ne  peut  pénétrer  dans  l'intérieur  d'un  être  qui  forme  un  tout, 
sans  le  diviser.  Or,  diviser  ce  qui  est  uni  dans  la  réalité  n'est 
point  le  propi'e  de  l'appétit,  où  se  trouve  l'amour,  mais  le  pro- 
pre de  la  raison.  Il  s'ensuit  que  la  mutuelle  inhésion  n'est  pas 
un  effet  de  l'amour  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer  que 
«  si,  en  vertu  de  l'amour,  l'aimant  est  dans  l'aimé  et  inverse- 
ment, il  s'ensuivra  que  l'aimé  s'unira  à  l'aimant  comme  l'aimant 
s'unit  à  l'aimé.  Or,  l'union  elle-même  constitue  l'amour,  ainsi 
qu'il  a  été  dit.  Donc,  il  s'ensuivra  que  toujours  l'aimant  sera 
aimé  par  l'aimé;  ce  qui  est  manifestement  faux.  Donc  la  mutuelle 
inhésion  n'est  pas  un  effet  de  l'amour  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  beau  texte  de  saint  Jean,  qui 
suffit  à  lui  seul  pour  légitimer,  expliquer  et  prouver  l'article  qui 
nous  occupe.  «  Il  est  dit  »,  en  effet,  «  dans  la  première  épître 
de  saint  Jean,  chapitre  iv  (v.  i6)  :  Celui  qui  demeure  dans  la 
charité  demeure  en  Dieu  et  Dieu  en  Lui.  Or,  la  charité  est 
l'amour  de  Dieu.  Donc,  pour  la  même  raison,  tout  amour  fait 
que  l'aimé  est  dans  l'aimant  et  l'aimant  dans  l'aimé  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  cet 
effet  de  la  mutuelle  inhésion  »,  qui  consiste  en  ce  que  de  deux 
êtres  l'un  est  réciproquement  dans  l'autre,  «  se  peut  entendre 
et  en  ce  qui  est  de  la  faculté  de  connaître  et  en  ce  qui  est  de  la 
faculté  d'aimer.  —  Car,  s'il  s'ayit  (h;  la  l"acult('  de  connaître, 
l'aimé  sera  dit  être  dans  l'aimant,  selon  (pu»  rainu'  fait  demeuic 
dans  la  pensée  de  rainutnl  ;  au(jiiel  sens  il  est  dit  dans  l'épîlre 
aux  Philip/)ien.s,  chapitre  i  (\.  7)  :  ,/e  nous  porte  dans  mon 
cœur.  Quant  à  l'aimant,  il  sera  dit  être  dans  l'aimé,  en  ce  qui 
est  de  la  coniuïissance,  jiour'  autant  (pie  Taimant  ne  se  ((inlenle 
pas  d'une  connaissance  siqx'ificielle  de  l'aimé;  mais  il  s'elloice  de 
parcourii",  à  l'intéiieur  de  rainu",  loiil   ce  (Uii   est  de  lui;   et   de 
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la  sorle  il  pénètre  en  lui  juscin'au  [>lus  intime;  auquel  sens  il  est 
Hit  de  l'Esprit-Saint,  qui  est  l'Amour  de  Dieu,  dans  la  première 
t'pîlre  (tn.r  (Jorinf/iirns,  chapitre  n  (\'.  lo),  (\u'/l  pénètre  Jusque 
dans  les  profondeurs  de  Dieu  ».  —  On  remarquera  celle  admi- 
rable description  du  mode  dont  raimanl  est  dans  l'aimé  et  l'aimé 
dans  l'iiimant  par  la  connaissance.  Elle  nous  explique  pourquoi 
et  comment  Dieu  occiq)ait  si  continuellement  la  pensée  des 
saints;  comment  aussi  les  saints  s'appliquaient  à  le  mieux  con- 
naître chaque  jour,  scrutant  sa  nature,  ses  attributs,  ses  j)en- 
sées,  ses  volontés,  ses  desseins,  ses  Personnes,  son  (Euvre  sous 
le  triple  aspect  de  la  création,  de  la  distinction  des  êtres,  du 
g-ouvernement  et  de  l'ordre  de  l'univers;  son  caractère  de  fin 
dernière  par  rapport  à  la  créature  raisonnabh^  commandant 
tous  ses  actes,  dont  la  considération  proloni^ée  et  attentive,  soit 
en  général,  soit  dans  le  détail  des  diverses  vertus,  était  toujours 
pour  eux  un  sublime  acte  d'amour;  son  œuvre  rédemptrice,  le 
faisant  devenir  Lui-même,  dans  la  Personne  de  son  Fils  incarné, 
et  dans  les  mystères  de  sa  vie,  de  sa  mort,  de  sa  résurrection, 
de  son  ascension,  de  sa  prise  de  possession  du  monde  par  son 
Esprit,  la  cause  nouvelle  et  divinement  radieuse  du  salut  de  tous 
ses  saints.  C'est  qu'en  effet  «  l'amour  ne  souflVe  pas  que  l'ai- 
mant se  contente  d'une  connaissance  su[)erficielle  de  l'aimé;  il 
s'efforce  de  parcourir,  à  l'intérieur,  tout  ce  (|ui  est  de  lui;  et,  de 
la  sorte,  il  pénètre  en  lui  jusqu'au  plus  intime  ».  Et  quand  l'ai- 
mant est  un  saint  comme  Thomas  d'Aquin,  conduit  par  l'Esprit 
(pii  pénètre  jusf/ue  ddns  les  profondeurs  de  Dieu^  son  œuvre 
d'amour  devient  celte  merveille  qui  a  nom  la  Somme  théolo- 
(jiffue. 

Voilà  poiu-  la  manière  dont  l'aimé  est  dans  l'aimant  et  l'ai- 
mant dans  l'aimé,  en  ce  (pii  est  de  la  connaissance.  «  Mais  ils 
sonl  aussi  réciproquement  l'un  dans  l'autre,  en  ce  qui  est  de  la 
faculté  d'aimer.  De  ce  chef,  l'aimé  est  dit  être  dans  l'aimant,  en 
tant  ([ii'il  est,  [)ar  une  certaine  complaisance,  dans  sa  faculté 
affective  :  causiinl  diiiis  l'iiimaul  un  senlinuMil  de  plaisir,  motivé 
par'  lui,  ou  par  sou  bien,  (|uarul  ils  sonl  présents;  ou,  en  cas 
d'absence,  provocpiani  un  mouNcment  de  désir  qui  fait  tendie 
veis  l'ainu'  »  pour  le  poss(Mler.  «  dans  l'amour  de  coiu'upiscence, 
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OU  vers  le  l)ieii  qu'il  veut  à  l'aimé,  dans  l'amour  d'amilié  :  non 
pour  une  cause  extrinsèque,  comme  si  quelqu'un  désire  une  chose 
en  raison  d'une  autre,  ou  s'il  veut  un  bien  à  quelqu'un  pour  quel- 
que autre  motif;  mais  en  raison  de  la  seule  complaisance  »  cau- 
sée [)ar  les  nmahilités  de  l'aimé  ag^issant  sur  le  cœur  de  l'aimant; 
«  auquel  titre,  l'amour  est  dit  intime;  et  l'on  parle  aussi  des 
entrailles  de  la  charité  ».  —  L'aimé  est  ici  dans  l'aimant,  par 
mode  d'empreinte,  non  par  mode  d'empreinte  froide,  si  Ion  peut 
ainsi  dire,  comme  l'objet  connu,  quel  qu'il  soit  d'ailleurs,  est 
dans  le  sujet  connaissant,  du  simple  fait  de  l'union  d'image  qui 
est  re(|uise  dans  l'acte  de  connaître;  mais  par  mode  d'empreinte 
brûlante  en  quelque  sorte,  par  mode  d'empreinte  toute  de  feu, 
constituée  par  tojit  ce  qui  dans  l'aimé  a  raison  d'aimable  pour 
l'aimant,  et  qui,  tombant  sur  la  faculté  d'aimer,  inflammable 
par  essence,  y  allume  cette  flamme,  cet  incendie,  qui  s'appelle 
l'amour.  De  ce  chef,  l'aimé  est  au  plus  intime  de  l'aimant;  il  est 
en  lui  comme  l'âme  de  son  âme.,  la  vie  de  sa  vie;  il  y  est  comme 
principe  de  tous  ses  sentiments  :  du  sentiment  de  l'amour,  en 
tout  temps,  du  sentiment  du  désir,  si  l'aimé  est  absent,  ou  s'il 
n'a  pas  tout  le  bien  qu'on  lui  veut;  du  sentiment  de  la  joie  et 
de  l'ivresse  quand  il  est  présent  ou  qu'il  a  le  bien  qu'on  lui  vou- 
lait. 

«  Mais  c'est  aussi  l'aimant  qui  est  dans  l'aimé  »,  par  celte 
même  faculté  d'aimer.  «  Toutefois,  il  n'y  est  pas  de  la  même  ma- 
nière dans  l'amour  de  concupiscence  et  dans  l'amour  d'amitié. 
—  L'amour  de  concupiscence,  en  effet,  ne  se  repose  pas  en  une 
possession  ou  en  une  finition  quelconque,  et  extrinsèque  ou 
superficielle,  de  l'aimé.  Il  cherche  à  avoir  son  aimé,  d'une  ma- 
nière parfaite,  comme  pénétrant  jusfju'en  son  fond  le  plus 
intime.  »  C'est  ici  que  s'appliquent  les  fortes  paroles  de  Bossuet 
(pie  nous  citions  plus  haut.  Et  il  est  aisé  de  se  rendre  compte 
(jiK',  dans  le  monde,  lorsiiu'il  s'agit  de  ce  qu'on  appelle,  par 
excellence,  la  passion  de  l'amour,  c'est  de  cet  amour  de  convoi- 
tise ou  de  concupiscence  (|u'il  s'agit.  Il  peut  s'y  joindre  un  cer- 
tain amour  d'amiti(' ;  mais,  à  vrai  dire,  même  (piaud  on  \(Mit  le 
liien  de  la  personne  aimée,  on  fait  tourner  ce  bien  à  sa  propre 
satisfaction  ou    à    sou    propre  bien   à   soi;  et    l'on   rel(»mbe  ainsi 
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tlaiis  Ta  mou  I'  égoïste.  —  «  Dans  l'amour  d'amili«;,  au  ("oulraiic, 
l'aimaril  est  dans  l'aitiK',  eu  tani  (|u'il  eslimc  les  l)i('ns  ou  les 
maux  (le  sou  ami  comme  l<'s  siens  propres,  et  la  volonté  de  sou 
ami  comme  sa  propre  volonté,  en  telle  sorte  qu'il  semble  que 
c'est  lui-même  (jui  est  affecté  dans  la  personne  de  son  ami  j)ar 
le  bien  ou  par  le  mal.  De  là  vient  que  le  propre  des  amis  est  de 
vouloir  les  me//tes  choses,  d'avoir  les  mêmes  peines  et  les  mêmes 
joies,  selon  que  le  dit  Aristote  au  neuvième  livre  de  son  EtJiiqiie 
(ch.  III,  n.  4;  de  S.  Th.,  leç.  3)  et  au  second  livre  de  sa  Hhéto- 
rique  (cli.  iv,  n.  3).  Si  bien  que  dans  la  mesure  où  il  estime 
sien  ce  ([ui  est  de  l'aiiué,  l'aimant  paraît  être  dans  l'aimé,  étant 
pour  ainsi  dire  devenu  une  même  chose  avec  l'aimé;  et  dans  la 
mesure  où  il  veut  et  a;^it  pour  son  ami  comme  pour  lui-même, 
estimant  (jue  Tami  est  une  même  chose  avec  lui,  l'aimé  est  dans 
l'aimant  ».  — On  voit,  dès  lors,  ce  (pi'il  y  a  de  pur,  ce  qu'il  y  a 
de  grand,  de  noble,  de  désintéressé,  dans  l'amour  d'amitié.  Là, 
ce  n'est  plus  soi  même  que  l'on  aime,  comme  dans  l'amour  de 
concupiscence  ;  c'est  viaiment  l'aimé;  ou  si  l'on  s'aime  encore 
soi-même,  car  il  faut  l)ien  que  tout  amour  intéresse  le  sujet  qui 
aime,  on  s'aime  en  un  autre  soi-même.  Ce  n'est  pas  seulement 
nous  (jue  nous  aimons  dans  l'aimé;  c'est  l'aimé  lui-même,  pour 
lui-même,  et  parce  qu'il  est  devenu  nous.  L'amour  d'amitié  est 
comme  une  multiplication  de  nous-même.  Tandis  que  dans 
l'amour  de  concupiscence  on  regarde  l'aimé  comme  un  bien  à 
soi;  dans  l'amour  d'amitié,  ou  regarde  l'aimé  comme  une  repro- 
duction de  soi-même  et  on  lui  veut  le  même  bien  que  l'on  se 
veut  à  soi.  —  «  On  peut,  d'ailleurs,  ajoute  saint  Thomas,  quand 
il  s'agit  de  l'amour  d'amitié,  entendre  en  un  troisième  sens  la 
mutuelle  inhésion  dont  nous  parlons;  et  elle  consiste  dans  un 
véritable  amour  léciproque,  selon  que  les  amis  s'aiment  mutuel- 
lement, se  xoulant  du  bien  l'un  à  l'autre  et  travaillant  à  s(^  le 
procurer  ».  Ce  dernier  mode  est  assuiémeni  le  plus  |)arrait.  11 
constitue  le  couroniuMuent  supiênu;  du  véritable  amour. 

\.\td  p/imnm  fait  obseiNcr  (jue  «  l'ainu'  est  contenu  dans  l'ai- 
mant, selon  qu'il  a  son  enq)reinle  dans  le  cœur  de  l'aimant, 
étant  là  pour  lui  un  objet  d(!  complaisance.  Inversement,  l'ai- 
mant est    conleiui  dans  l'aitné,   selon    (pi'il   suit,   d'une    certaine 
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manière,  ce  qu'il  y  a  de  plus  iuliuie  dans  l'aimé.  Or,  rien  n'em- 
pêche qu'une  même  chose  ait  raiscui  de  conlenant  et  de  contenu 
à  des  titres  divers;  c'est  ainsi  que  le  genre  est  conleiui  dans 
l'espèce  et  inversement  ». 

Uad  seciinduin  dit  que  «  la  connaissance  de  la  raison  précède 
le  mouvement  de  l'amour;  el,  [)ar  suite,  de  même  que  la  raison 
s'enquiert  et  pénètre,  de  même  l'amour  entre  au  cœur  de  laimé, 
ainsi  (ju'il  a  été  dit  ». 

VJad  tertiiim  note  que  «  rol)jection  porte  sur  la  troisième 
sorte  de  mutuelle  iidiésion  »,  consistant  dans  l'amour  iéci[)ro- 
que,  «  laquelle,  en  efFet,  ne  se  trouve  pas  en  toute  soile  d'amour  », 
mais  seulement  en  l'amour  de  {)arfaite  amitié. 

L'amour,  fondé  sur  l'union,  et  qui  est  lui-même,  essentielle- 
ment, une  union,  a  encore  pour  effet  qu'il  s'efforce  de  réaliser, 
l'union.  —  Cette  union  de  l'amour,  quand  elle  est  [)arfaile, 
quand  elle  est  à  son  terme,  aboutit  à  une  sorte  d'identification 
substantielle  entre  l'aimant  et  l'aimé,  soit  que  l'aimé  soit  finale- 
ment absorbé  par  l'aimant,  comme  dans  l'amour  de  concupis- 
cence, autant  du  moins  quv'  cette  absorption  est  possible,  soit 
au  coniraire  que  l'aimant  se  transporte  en  l'aimé,  et,  sans  cesser 
d'être  lui-même,  se  trouve  en  (juelque  sorte  reproduit  en  lui, 
C'imme  dans  l'amour  d'amitié.  —  Dès  lors,  une  nouvelle  question 
se  pose  au  sujet  de  l'effet  de  l'amour.  Ne  pouvons-nous  pas,  à  ce 
sujet,  parler  d'extase?  L'extase,  ou  le  fait,  pour  l'aimant,  de 
sortir  de  soi  pour  se  trouver  dans  l'aimé,  ne  sera-t-elle  pas 
excellemment  un  effet  de  l'amour?  C'est  ce  que  nous  allons  con- 
sidérer à  l'arlicle  suivant. 


Article   111. 
Si  l'extase  est  un  effet  de  l'amour? 

■  Trois  objections  veulent  prouver  (jue  «  l'extase  n'est  [)as  un 
effet  de  l'amour  ».  —  La  première  observe  que  «  l'extase  semble 
impliquer'  une  certaine  aliénation  »,  pour  aulanl  (pie  duianl  l'ex- 
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lase,  même  à  prendre  r<'xlaso  au  sens  le  plus  élevé  el  le  j)lus 
excellent  de  ee  mol,  le  sujet  ne  vit  plus  de  sa  vie  ordinaire  et 
n'est  plus  en  raj)j)ort  avec  ce  cpii  l'entoure.  »  Or,  l'amour  ne 
produit  pas  loujoui's  l'aliénation  »,  qu'il  s'agisse  de  l'aliénation 
[)arfaile  que  nous  venons  de  dire,  ou  de  l'aliénation  au  sens 
mauvais  de  ce  mot,  qui  n'est  autre  (jue  la  folie  :  «  les  êtres  (jui 
s'aiment  peuvent  demeurer  encore  en  possession  d'eux-mêmes. 
Donc,  l'amour  ne  j)roduit  pas  l'extase  ».  —  La  seconde  objec- 
tion note  (pie  «  l'aimatit  désire  s'unir  l'ainu'.  C'est  donc  l'aimé 
qu'il  attire  à  lui  plulôl  (pie  lui-même  ne  va  à  l'aimé  en  sortant 
de  soi  ».  —  La  troisième  objection  rappelle  que  «  l'amour  unit 
l'aimé  à  l'aimant,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  (art.  i).  Si  donc  l'aimant 
sort  de  soi  pour  aller  à  l'aimé,  il  s'ensuit  qu'il  aime  toujours 
plus  l'aimé  qu'il  ne  s'aime  soi-même;  ce  qui  est  manifestement 
faux.  Donc,  l'extase  n'est  pas  un  effet  de  l'amour  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  superbe  texte  de  «  saint  Denys  », 
(pii  <(  dit,  au  chapitre  iv  des  Xoms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  lo), 
que  l' amour  diinn  cause  t extase:  et  (pie  Dieu  Lui-même  est, 
par  amour,  sorti  de  Lui.  Puis  donc  (pie  tout  amour  est  une 
similitude  participée  de  l'amour  divin,  comme  il  est  dit  au  même 
endroit  (de  S.  Th.,  le(;.  i6),  il  s'ensuit  que  tout  amour  cause 
l'extase  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  donner  la 
définition  nominale  de  l'extase.  «  On  dit  de  quelqu'un  qu'il  est 
eu  extase,  (piand  il  est  mis  hors  de  lui-même.  Et  ceci  peut  se 
produire,  soit  selon  la  faculté  de  connaître,  soit  selon  la  faculté 
d'aimer.  —  Selon  la  faculté  de  connaître,  on  dira  de  quelqu'un 
(pi'il  est  mis  hors  de  lui,  (juand  il  passe  les  limites  de  la  con- 
naissance (jui  lui  est  propre  :  soit  qu'il  se  trouve  transporté  en 
une  connaissance  plus  sublime,  auquel  sens  l'homme,  quand  il 
est  élevé  à  saisir  des  choses  qui  dépassent  ses  sens  ou  sa  raison, 
est  dit  être  en  extase,  parce  (pi'il  se  ti'ouve  hors  de  la  perception 
nalur<;lle  de  ses  sens  ou  de  sa  laison;  soit  parce  qu'il  tombe 
au-dessous  de  son  mode  connaturel  de  connaître;  et,  à  ce  litre, 
on  dira  de  (pielqu'un  tombé  en  folie  ou  en  démence,  qu'il  est 
hors  de  lui.  —  Selon  la  faculté  d'aimer,  on  dira  de  quelqu'un 
(pi  il  est  hors  de  lui  »  ou  en  extase,  au  sens  étymologique  de  ce 
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mot,  «  quand  sa  faculté  d'aimer  se  porte  vers  un  autre,  sortant 
en  quel(|ue  manière  de  lui-même  ». 

«  La  première  de  ces  deux  extases  est  l'œuvre  de  l'amour,  par 
mode  de  disposition,  pour  autant  que  l'amour  fait  qu'on  s'absorbe 
dans  la  pensée  de  l'aimé,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc);  quand, 
en  etfet,  on  pense  d'une  manièie  intense  et  prolong'ée  à  une 
cliose,  on  en  oublie  les  autres  choses  ».  Il  serait  trop  facile  d'ap- 
porlei"  ici  des  exemples.  Ils  abondent  et  surabondent,  soit  au 
[)oint  de  vue  de  l'amour  purement  liumain,  et  de  quelque  espèce 
d'amour  qu'il  s'agisse,  non  pas  seulemet)t  de  l'amour  sensible  et 
passionnel,  mais  môme  de  l'amour  le  plus  abstrait  en  apparence, 
tel  que  l'amour  des  mathématiques;  soit,  plus  encore  et  dans  un 
sens  autrement  parfait,  au  point  de  vue  surnaturel  et  divin, 
comme  en  témoignent  tant  de  faits  merveilleux  que  nous  lisons 
dans  la  vie  des  saints. 

«  Quant  à  la  seconde  extase,  l'amour  la  cause  directement  : 
d'une  façon  pure  et  simple,  s'il  s'agit  de  l'amour  d'amitié;  d'une 
façon  diminuée,  s'il  s'agit  de  l'amour  de  concupiscence.  —  C'est 
qu'en  effet,  dans  l'amour  de  concupiscence,  l'aimant  se  porte 
d'une  certaine  manière  liors  de  lui  même,  en  tant  que  non  content 
de  jouir  du  bien  ([u'il  a,  il  cherche  à  jouir  d'un  bien  (jui  est  hors 
de  lui.  Mais  parce  que  c'est  pour  lui-même  et  pour  l'avoir  en  lui, 
qu'il  cherche  ce  bien  extérieur,  ce  n'est  pas  d'une  façon  pure  et 
simple  qu'il  sort  hors  de  soi  :  cette  alfection  aboutit  finalement  à 
s'enfermer  au-dedans  de  lui  ».  Comme  nous  l'avons  déjà  noté,  le 
dernier  mot  de  cet  amour,  c'est,  au  fond,  l'égoïsme.  —  «  Dans 
l'amour  d'amitié,  au  contraire,  le  mouvement  affectif  sort  pure- 
ment et  simplement  hors  du  sujet  (|ui  aime;  car  »,  ce  n'est  plus 
à  lui-même  finalement,  mais  «  c'est  à  son  ami  qu'il  veut  le  bien, 
travaillant  à  le  lui  procurer,  et  s'occupant  de  tout  ce  qui  a  trait 
au  bien  de  l'ami,  pour  l'ami  lui-même  ».  Ici,  l'aimant  dis[)araît 
en  quelqiu'  sorte  et  cesse  d'être  lui-même,  non  point  pour  se  per- 
dre (-erles,  ou  pour  s'anéantii',  mais  poui"  se  multiplier  au  con- 
traire et  se  retrouver  en  l'aimé.  Il  cesse  d'être  lui-même,  dans 
son  mouvement  d'amour,  en  ce  sens  cpi'il  ne  rap{)orte  pas  à  soi 
l'objet  de  son  amour,  comme  dans  l'amour  de  convoitise,  à  l'ex- 
clusion  de  tout  autie  lernu'  d'amour;  mais  il  se  multiplie  et  se 
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retrouve;  car  son  ami  esl  un  autre  lui-même,  et  il  se  veut  du 
bien  en  lui,  comme  il  se  veut  du  bien  en  lui-même.  Quoi  de  plus 
divin  qu'une  telle  extase,  ou  qu'un  tel  mode  de  sortir  de  soi?  — 
Serait-il  permis  de  faire  remarquer  que  dans  l'amour  dont  nous 
voulons  notre  béatitude  surnaturelle,  qui  consiste  en  la  vision  de 
Dieu,  les  deux  amours  de  concupiscence  et  d'amitié  semblent  se 
rejoindre  et  s'y  retrouver  avec  ce  que  chacun  d'eux  renferme  de 
plus  excellent?  Car  en  nous  voulant  la  possession  de  Dieu  par 
mode  de  vision,  nous  nous  voulons  le  bien  le  plus  excellent  que 
nous  puissions  nous  vquloir;  et  en  nous  voulant  ce  bien  comme 
à  des  enfants  de  Dieu,  c'est  le  bien  de  Dieu  que  nous  voulons  en 
nous-mêmes,  en  telle  sorte  que  le  couronnement  et  la  perfection 
de  notre  amour  d'amitié  pour  Dieu  consiste  à  vouloir  son  bien 
jusqu'en  chacun  de  nous  estimés  comme  d'autres  Lui-même. 
A  quelles  hauteurs  ne  se  trouve-t-on  pas  avec  une  telle  doctrine  ! 
[Cf.  ce  que  nous  avons  dit,  à  ce  sujet,  dans  notre  précédent 
volume,  à  la  fin  du  traité  de  la  béatitude.] 

L'ad  primum  répond  que  «  l'objection  portait  sur  la  première 
extase  »,  qui  a  trait  à  la  faculté  de  connaître. 

\Jad  seciindiim  dit  que  «  l'objection  s'applique  à  l'amour  de 
concupiscence,  qui  ne  produit  pas  l'extase  au  sens  pur  et  simple, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  »  (au  corps  de  l'article). 

\Jad  tertium  fait  remarquer  que  «  celui  qui  aime  est  dit  pour 
autant  sortir  de  soi,  parce  qu'il  veut  le  bien  de  l'ami  et  travaille 
à  le  réaliser.  Toutefois,  il  ne  veut  pas  le  bien  de  l'ami  plus  que 
son  bien  propre  »  :  nous  avons  dit,  en  effet,  que  s'il  veut  le  bien 
de  l'ami,  c'est  parce  que  l'ami  est  pour  lui  un  autre  lui-même; 
c'est  donc  l'amour  qu'il  a  pour  lui-même,  qui  demeure  la  règ^le  et 
la  mesure  de  l'amour  qu'il  a  pour  son  ami.  «  Et  donc  il  ne  s'en- 
suit pas  qu'il  aime  autrui  plus  qu'il  ne  s'aime  lui-même  ».  — 
Nous  verrons  plus  tard  que  dans  l'amour  de  charité,  à  l'ég'ard 
de  Dieu,  tout  sujet  en  qui  se  trouve  cet  amour  doit  aimer  Dieu 
plus  qu'il  ne  s'aime  lui-même;  la  raison  en  sera  que  la  cause  ou 
la  source  de  cet  amour  est  en  Dieu.  Nous  savons  d'ailleurs  que 
même  dans  l'ordre  de  l'amour  naturel,  tout  être  créé  aime  Dieu 
plus  qu'il  ne  s'aime  lui-même;  et  cela,  parce  que  tout  ce  qui  se 
trouve  en  un  être  quelconque  et  motive  l'amour  qu'il  a  pour  soi, 
T.  VU.  Les  passions.  8 
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tout  cela  vient  de  Dieu  comme  de  sa  cause  et  de  sa  source;  en 
telle  sorte  que  c'est  parce  qu'il  s'aime  lui-même,  et  dans  la 
mesure  où  il  s'aime,  que  tout  être  créé  doit  vouloir,  de  préfé- 
rence à  son  bien  propre,  le  bien  de  Dieu  [cf.,  I  p.,  q.  60,  art.  5]. 
Dans  l'amour  humain,  il  peut  arriver  aussi  que  l'aimant  aime 
l'aimé  plus  que  lui-même,  sacrifiant  son  bien  propre  pour  procu- 
rer le  bien  de  l'aimé,  et  parfois  sacrifiant  même  sa  vie  pour  le 
bien  de  l'aimé.  Seulement,  dans  ce  cas,  il  ne  s'agit  pas  du  simple 
amour  d'amitié  tel  (ju'il  se  trouve  entre  égaux;  il  s'agit  d'un 
amour  où  l'aimé  est  pour  l'aimant,  d'une  certaine  manière,  la 
raison  de  son  être  et  de  sa  bonté  :  d'où  il  suit  que  l'aimant  se 
considère  comme  ne  pouvant  pas  être  sans  l'être  de  l'aimé.  Il  y 
a  aussi  qu'on  pourra,  même  dans  l'amour  de  charité,  sacrifier 
tel  bien  propre,  d'ordre  inférieur,  sans  en  excepter  la  vie  même 
corporelle,  pour  procui'er  au  prochain  un  bien  d'ordre  supérieur. 
Nous  pouvons  entendre  en  ce  double  sens  de  l'amour  humain 
et  de  l'amour  divin,  les  sublimes  paroles  de  Polyeucte  à  sa 
femme  Pauline,  qui  lui  demandait  de  lui  prouver  son  amour  en 
renonçant  au  martyre  : 

Je  vous  aime, 
Beaucoup  moins  (jue  mon  Dieu,  mais  l)iea  plus  (jue  moi-même. 

Il  est  un  autre  effet  qu'on  assigne  à  l'amour;  c'est  le  zèle. 
Nous  allons  l'examiner  à  l'article  qui  suit. 


Article  IV. 
Si  le  zèle  est  un  effet  de  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  le  zèle  n'est  [)as  un 
ellet  de  l'amour  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  »  le  zèle  est 
une  source  de  dis{)ules;  aussi  bien  est-il  dit  dans  la  première 
épîlre  aux  Corinthiens,  ch.  m  (v.  3)  :  puisqu'il  1/  a  parmi  vous 
zèle  el  contention.  Or,  la  contention  répugne  à  l'amour.  Donc,  le 
zèle  n'est  pas  un  ellet  de  l'amour  ».  —  La  seconde  objection 
observe  (jue  «  l'objet  de  l'amour  est  le  bien,  qui  aime  à  se  coni- 
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niuniqucr.  Or,  le  zèle  répugne  à  la  communication  :  le  propre  du 
zèle,  en  etïel  »,  qui  ini[)li(jue  une  idée  de  jalousie,  «  semble  èlre 
de  ne  pas  soiiflrir  un  partage  dans  rohjet  de  son  amour;  aucjuel 
sens  on  dit  (]ue  les  maris  sont  jaloux  de  leurs  femmes,  ne  vou- 
lant pas  les  avoir  en  commun  avec  d'autres.  Donc,  le  zèle  n'est 
pas  un  ellet  de  l'amour  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer 
(]ue  «  le  zèle  n'est  pas  {)lus  sans  haine  qu'il  n'est  sans  amour; 
il  est  dit,  en  elfet,  au  psaume  lxxii  (v.  3)  :  J\ti  bi-ùlc  de  zèle 
contre  les  méchants.  Donc,  il  ne  doit  pas  être  dit  relfet  de 
l'amour  plus  que  de  la  haine  ». 

L'argument  sed  contra  est  encore  ici,  comme  ce  l'était  pour 
l'article  précédent,  un  mag"ni(îque  texte  de  «  saint  Denys  »,  qui 
«  dit,  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  lo),  cpie 
Dieu  est  appelé  Zélote,  en  raison  du  grand  amour  ipi  II  a  pour 
tout  ce  (jui  est  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  le  zèle,  en 
quehpie  manière  qu'on  l'entende,  provient  de  l'intensité  de 
l'amour.  Il  est  manifeste,  en  effet,  que  plus  une  vertu  se  porte 
avec  intensité  vers  une  chose,  plus  elle  repousse  avec  force  tout 
ce  qui  lui  est  contraire  ou  y  répugne.  Puis  donc  que  l'amour  est 
un  certain  moureuient  vers  l'ai/né,  comme  saint  Augustin  le  dit 
au  livre  des  Ouatre-vingt-trois  Questions  (q.  35),  l'amour,  s'il 
est  intfMise,  cherche  à  exclure  tout  ce  (pii  s'opj)ose  à  lui.  — 
Toutefois,  cela  se  produit  dilféremmont  dans  [l'amour  de  concu- 
piscence et  dans  l'amour  d'amitié.  —  Dans  l'amour  de  concu- 
piscence, en  effet,  celui  qui  se  porte  avec  intensité  vers  une  chose 
est  mû  contre  tout  ce  qui  s'oppose  à  l'obtention  ou  à  la  tran- 
quille jouissance  de  ce  qu'il  aime.  De  cette  manière,  les  maris 
sont  dits  être  animés  de  zèle  pour  leurs  femmes,  de  peur  que 
l'admission  d'autres  hommes  ne  compromette  la  jouissance  exclu- 
sive qu'ils  entendent  garder  pour  eux.  De  même,  ceux  qui  cher- 
chent à  exceller  sont  mus  contre  ceux  qui  paraissent  exceller,  les 
tenant  comme  un  obstacle  à  leur  propre  excellence.  Ce  zèle  est 
le  zèle  de  la  jalousie,  dont  il  est  dit^  au  psaume  xxxvi  (v.  i)  : 
N'and/itionnez  pas  la  condition  des  méchants,  et  ne  jalousez  pas 
ceux  qui  font  l'inir/uité.  —  L'amour  d'amitié,  lui,  cherche  le 
bien  de  l'ami.  Il  s'ensuit  que  lorsqu'il  est  intense,  il  fait  l'homme 
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se  porter  contre  tout  ce  qui  s'oppose  au  bien  de  l'ami.  En  ce 
sens,  quelqu'un  est  dit  avoir  du  zèle  pour  son  ami,  si,  lorsqu'il 
entend  ou  voit  des  choses  contre  le  bien  de  son  ami,  il  s'efforce 
d'y  résister.  C'est  de  cette  manière  aussi  que  quelqu'un  est  dit  être 
animé  de  zèle  pour  Dieu,  quand  il  s'efforce  de  repousser,  dans  la 
mesure  du  possible,  ce  qui  est  contre  l'honneur  ou  la  volonté 
de  Dieu,  selon  cette  parole  du  troisième  livre  des  Rois,  chapi- 
tre XIX  (v.  i4)  :  J'ai  brûlé  de  zèle  pour  le  Seigneur  des  armées; 
et,  sur  le  mot  de  saint  Jean  chapitre  ii  (v.  17)  :  Le  zèle  de  votre 
maison  me  dévore,  la  glose  dit  qu'//  est  dévoré  d'un  bon  zèle, 
celui  qui  s'efforce  de  corriger  tout  ce  qu'il  voit  de  mal,  et  qui, 
s'il  ne  peut  pas  le  faire,  le  tolère  et  en  gémit  », 

Par  où  l'on  voit  que  le  signe  par  excellence  du  véritable 
amour,  c'est  le  zèle.  Un  amour  que  le  zèle  ne  trahit  pas  est  un 
amour  bien  faible.  Quel  que  soit  l'objet  de  l'amour,  qu'il  s'agisse 
d'un  objet  que  l'on  convoite  ou  d'un  ami  à  qui  l'on  veut  du  bien, 
si  l'on  demeure  indifférent  à  ce  qui  touche  au  bien  de  cet  ami 
ou  à  la  possession  de  cet  objet,  si  pouvant  s'opposer  à  ce  qui  les 
contrarie,  on  ne  fait  rien  pour  les  sauvegarder,  si  on  voit  d'un 
œil  complaisant  ce  qui  les  attaque  ou  ce  qui  travaille  à  les  ruiner, 
peut-on  vraiment  parler  d'amour?  Un  tel  amour  n'est  au 
moins  pas  bien  intense;  et  de  lui  on  peut  répéter  le  mot  de  Joad, 
dans  l'Athalie  de  Racine  : 

La  foi  qui  n'agit  pas,  est-ce  une  foi  sincère  ? 

On  voit  aussi  par  là  qu'il  y  a  loin  de  la  tolérance  érigée  en 
dogm(!  absolu  par  ceux  que  ne  dévore  certainement  pas  le  zèle 
de  la  maison  de  Dieu  et  de  sa  vérité  ou  de  sa  gloire,  à  la  tolé- 
rance dont  nous  parlait  saint  Thomas  à  la  fin  du  corps  de  l'arti- 
cle, laquelle  ne  tolère  le  mal  contre  le  bien  qu'elle  aime  que  s'il 
lui  est  vraiment  impossible  de  le  repousser,  et  (pii,  même  alors, 
ne  s'y  résigne  qu'à  contre-cœur  et  en  gémissant. 

L'ad  primu/n  fait  observer  que  «  l'Apôtre  parle,  en  cet  endroit, 
du  zèle  de  la  jalousie;  lc(juel  cause  la  conltMilion,  non  pas  contre 
la  chose  aimée,  m;iis  en  faxeur  de  la  chose  ainiéo  contre  ce  (|ui 
lui  fait  obstacle  ». 
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h'aci  secundum  précise  que  «  le  bien  est  aimé  en  tant  qu'il 
jieut  se  coniniuui(juer  à  celui  (|ui  aime.  Il  suit  de  là  ([ue  lout  ce 
([ui  (MUj)éche  celle  coiumuuicalion  devient  odieux.  VA  poui'  aulaut 
le  zèle  est  causé  par  l'amour  du  bien.  Or,  il  arrive  (pie  c'est  par 
man<pie  de  bien,  (pie  certains  petits  biens  »  [on  remarquera  ce 
mot  d'e.\(piise  pitié  à  l'endroit  des  biens  du  monde,  même  de 
ceux  (ju'on  y  estime  les  plus  g-rauds,  comme  la  jouissance  dont 
parlait  l'objectionl  «  ne  peuvent  pas  èti'e  possédés  intéi^ralement 
et  simultanément  par  plusieurs  w;  c'est  le  propre  de  tous  les 
biens  d'oidre  sensible,  dès  qu'il  s'agit  de  leur  possession  réelle 
par  le  sens  du  toucher;  ils  ne  souffrent  pas  de  possession  mulli- 
j)Ie  et  simultanée,  sans  qu'aussitôt  la  diminution  ou  même  la 
destruction  s'ensuive.  ((  El  voilà  pourfpioi  l'amour  de  ces  sortes 
de  bien  cause  le  zèle  de  jalousie.  Il  n'en  va  pas  de  mêine,  en  soi, 
pour  les  biens  qui  peuvent  être  possédés  par  plusieurs  sans 
souffrir  ni  diminution  ni  partage.  C'est  ainsi  que  nul  ne  jalouse 
autrui  pour  la  connaissance  de  la  vérité,  qui  peut  être  cou  une 
inlég-ralement  par  plusieurs;  s'il  y  avait  parfois  jalousie  à  ce 
sujet,  ce  serait  parce  qu'un  autre  excelle  davantage  en  celte  con- 
naissance ».  Les  biens  spirituels,  par  eux-mêmes,  ne  sauraient 
exciter  aucune  jalousie  :  du  ccUé  de  l'objet,  il  n'y  a  ici  aucune 
raison  de  jalousie,  puisqu'il  dépend  d'un  chacun  d'en  assurer 
pour  lui  l'entière  possession  ;  mais  précisément  parce  que  du 
côté  du  sujet,  cette  possession  peut  être  diverse,  à  ce  litre  le  zèle 
de  jalousie  peut  accidentellement  s'y  rencontrer. 

Uad  tertium  s'appuie  sur  la  raison  invoquée  par  l'objection 
et  la  retourne  contre  elle.  «  C^ela  même,  dit  saint  Thomas,  que 
quelqu'un  déleste  ce  qui  s'oppose  à  l'objet  de  son  amour,  procède 
de  l'amour  qu'il  a  pour  ce  qu'il  aime.  El  c'est  pour  cela  que  le 
zèle  est  dit  être  proprement  l'elFel  de  l'amour  plut()t  (pie  de  la 
haine  ». 

L'amour  unit  jus(ju'à  la  compénétration.  Il  fait  sortir  de  soi 
l'être  qui  aime.  Il  le  rend  d'une  sensibilité  extrême  pour  tout  ce 
qui  concerne  l'aimé.  Mais  tout  cela  est-il  pour  le  bien  du  sujet 
qui  aime?  Ne  semble-t-il  pas  que  c'est  au  contraire  pour  son  mal? 
Ne  vaudrait-il  pas  mieux  ne  pas  aimei?  N'en  serait-on  pas  plus 
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tranquille,  plus  heureux,  plus  parfait?  C'est  ce  que  nous  devons 
examiner  en  nous  demandant  s'il  est  vrai  que  le  fruit  de  l'amour 
soit  une  diminution  ou  une  détérioration  du  sujet  qui  aime;  et 
c'est  ce  que  se  demande  saint  Thomas,  quand  il  cherche  si 
l'amour  est  une  passion  lésive  de  l'aimant.  Tel  est  l'ohjet  de 
l'article  qui  suit. 


Article  V. 
Si  l'amour  est  une  passion  lésive  de  l'aimant? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  est  »  un 
sentiment  qui  blesse  le  sujet  où  il  se  trouve,  ou  «  une  pas- 
sion lésive  de  l'aimant  ».  —  La  première  est  que  «  la  lan- 
gueur désig-ne  une  certaine  atteinte  du  sujet  qui  languit.  Or, 
l'amour  cause  la  langueur.  Il  est  dit,  en  effet,  dans  le  livre  des 
Cantiques,  chapitre  ii  (v.  5)  :  Soutenez-moi  avec  des  fleurs  :  forti- 
fiez-moi avec  des  fruits  ;  car  je  lanf/uis  d'amour.  Donc,  Vamonv 
est  une  passion  qui  blesse  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  la 
liquéfaction  est  une  certaine  dissolution.  Or,  l'amour  liquéfie;  il 
est  dit,  en  effet,  au  livre  des  Cantiques,  ch.  v  (v.  6)  :  Mon  âme 
s'est  liquéfiée,  quand  mon  bien-aimé  a  parlé.  Donc,  l'amour  dis- 
sout; et,  par  suite,  il  corrompt  et  il  fait  mal  ».  —  La  troisième 
objection  observe  que  «  la  ferveur  »  ou  l'ardeur  «  désigne  un 
certain  excès  de  chaleur,  lequel  excès  est  de  nature  à  faire  mal  »; 
c'est  ainsi  qu'un  feu  ardent  brûle.  «  Or,  la  ferveur  »  ou  l'ar- 
deur ((  est  causée  par  l'amour.  Saint  Denys,  en  effet,  au  chapi- 
tre VII  de  la  Hiérarchie  céleste,  note  parmi  les  propriétés  (pii 
conviennent  à  l'amour  des  séraphins,  le  chaud,  l'intense  et  le 
surardent.  De  même,  au  livre  des  Cantiques,  chapitre  viii  (v.  6), 
il  est  dit  de  liunour  :  Ses  ardeurs  sont  des  ardeurs  de  feu,  des 
ardeurs  de  fiant  me.  Donc,  l'amour  est  une  passion  (pii  lèse  et 
qui  détruit   ». 

L'argument  sed  contra  est  un  autre  texte  de  «  saint  Denys  », 
qui  «  dit,  au  cha[)itre  iv  des  Noms  Dioins  (de  s.  Th.,  leç.  9), 
nue  tous  les   êtres   s'aiment   d'un    amour    conservateur.    Donc 
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raiiioiir  m\\sI  pas  une  passion  (jiii  lèse,  inais  plutôt  qui  conserve 
el  (jui  parlait   ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  j)ar  rappeler  la 
notion  essentielle  de  l'amour,  à  le  prendre  comme  mouvement 
de  la  partie  alï'ective  de  l'àme,  en  quehjue  appétit  que  ce  mouve- 
ment se  trouve,  soit  dans  l'appétit  sensible  et  en  faisant  abstrac- 
tion (lu  caractère  passionnel  de  trouble  organique  qui  l'y  accom- 
pagne, soit  dans  l'appélit  rationnel  et  volontaire,  où  il  n'a  jamais 
ce  caractère  de  passion  au  sens  tricf.  C'est,  du  reste,  sous  ce  jour 
que  nous  l'avons  considéré  au  cours  de  la  question  actuelle  et  aussi 
dans  les  (juestions  précédentes,  comme  c'est  sous  ce  jour  que 
nous  considérerons  tous  les  autres  mouvements  de  l'appétit,  qui 
ont  le  caractère  de  passion  au  sens  strict  dans  l'appétit  sensible. 
«  L'amour  »,  ainsi  considéré,  «  désig^ne,  selon  qu'il  a  été  dit 
plus  liant  (q.  aG,  art.  r,  2  ;  q.  27,  art.  i),  une  certaine  adapta- 
tion de  la  faculté  appélilivc  à  un  certain  bien.  Or,  rien  de  ce 
qui  s'ada[)le  à  ce  qui  lui  convient  n'est  lésé  ou  blessé  de  ce  chef; 
il  est  bien  plutôt,  quand  la  chose  est  possible,  perfectionné  et 
amélioré.  Là  où  il  y  aurait  lésion  ou  détérioration,  c'est  si  l'on 
s'adaplail  à  une  chose  qui  ne  convient  pas.  Lors  donc  que 
l'amour  porle  sur  un  bien  qui  convient,  il  est  dans  sa  nature  de 
perfectionner  et  d'améliorer  le  sujet  (|ui  aime  ;  si,  au  contraire, 
il  porle  sur  un  bien  qui  ne  convient  pas  au  sujet  qui  aime,  dans 
ce  cas,  il  blesse  et  il  (h'iériore.  C'est  pour  cela,  remarcpie  saint 
Thomas,  que  l'homme  est  souverainement  perfectionné  et  rendu 
meilleur  |)ar  l'amour  de  Dieu,  tandis  qu'il  est  blessé  et  détérioré 
par  l'amour  du  péclu',  selon  cette  parole  d'Osce,  ch.  i.v  (y.  10)  : 
J/s  sont  (/riwni/s  (ihominiihles  comme  l'objet  de  leur  amour  ». 

((  E(  cela  soit  dit,  e\j)li(pie  saint  Thomas,  de  l'amour,  quant 
à  ce  qu'il  y  a  de  formel  en  lui  et  se  tient  du  côté  de  l'appétit  », 
ainsi  que  nous  le  faisions  remarcpu'i-  au  (h'but  du  corps  de  l'arti- 
cle. «  Car,  à  cf)nsi(lérer  ce  (pi'il  y  a  de  matéiiel  dans  la  passion 
de  l'amour  et  (jui  est  une  certaine  immulalion  corporelle,  il  ari'ive 
que  l'amour  blesse  et  fait  mal  en  raison  de  cette  mutation,  si  elle 
est  excessive:  comme  cela  arrive  aussi  dans  l'opération  du  sens 
et  en  tout  acte  des  facultés  de  l'àme  qui  s'exerce  par  reniremisc 
d'une  (•cilaiiic  initnulaliou  oryanirpie  et  coijioiclle   ».    Le  tictuble 
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passionnel  et  organique,  inhérent  à  tout  acte  de  l'appétit  sensi- 
ble, peut  parfois,  sous  le  coup  d'un  amour  véhément,  alors 
même  que  cet  amour  serait  d'abord  dans  la  partie  supérieure  de 
l'âme  et  porterait  sur  le  bien  par  excellence  qui  est  la  possession 
de  Dieu,  mais  qui  rejaillit  ensuite  sur  la  partie  sensible,  causer 
de  véritables  bouleversements  dans  la  partie  sensible  et  organi- 
que et  amener  même  la  dissolution  du  corps.  On  cite  des  exem- 
ples de  saints  et  de  saintes  que  l'amour  de  Dieu  a  fait  mourir. 
D'une  manière  plus  fréquente  et  pour  un  motif  moins  noble, 
l'amour  humain,  surtout  l'amour  passionnel,  produit  sur  l'orga- 
nisme des  effels  analogues.  On  peut  donc  dire,  à  la  lettre,  de 
l'amour,  qu'il  tue  et  vivifie.  Cela  est  surtout  vrai,  au  sens  moral 
du  mot.  L'amour  vivifie,  quand  il  nous  unit  à  notre  vrai  bien, 
notamment  à  Dieu  possédé  par  la  grâce,  puis  par  la  gloire.  11 
lue,  au  contraire,  quand  il  ravale  l'âme  au-dessous  d'elle-même, 
la  faisant  s'attacher  d'une  manière  désordonnée  aux  biens 
créés. 

Saint  Thomas  répond,  d'une  façon  globale,  «  aux  trois  objec- 
tions qui  étaient  faites  en  sens  contraire  »  à  celui  de  notre  con- 
clusion, savoir  que  l'amour,  de  soi  et  en  tant  que  mouvement  de 
l'appétit,  s'il  porte  sur  le  vrai  bien  du  sujets  le  perfectionne  et  le 
vivifie,  —  que  «  l'on  peut  attribuer  à  l'amour  quatre  effets  qui 
se  suivent  :  il  fait  que  le  cœur  se  fond,  qu'on  se  délecte,  qu'on 
languit,  qu'on  brûle.  —  Le  premier  de  ces  effets  est  la  liquéfac- 
tion, qui  s'oppose  à  la  congélation.  Ce  qui  est  congelé,  en  effet, 
est  resserré  en  soi,  de  telle  soite  que  rien  n'y  peut  facilement 
pénétrer.  Or,  le  propre  de  l'amour  est  de  faire  que  l'appétit 
s'adapte  au  bien  qui  est  aimé,  le  recevant  d'une  certaine  manière 
en  lui,  en  telle  sorte  (jue  l'aimé  soit  dans  l'aimant,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  (art.  2).  Par  où  l'on  voit  (pie  la  congélation  ou  la  dureté 
du  cœur  est  une  disposition  qui  répugne  à  l'amour  ».  Dire  de 
quelqu'un  qu'il  est  de  glace  ou  qu'il  est  de  marbre,  c'est  dire, 
par  le  fait  même,  qu'il  n'aime  pas  et  semble  même  incapable 
d'aimer.  «  La  liquéfaction,  au  contraire,  impliipie  un  certain 
amollissement  du  cœur  qui  dispose  le  cœur  à  ce  que  l'aimé  puisse 
y  pénétrer  et  s'y  graver  »,  comme  le  sceau  se  grave  facilement 
sur  la  cire  amollie.  En  ce  sens,  on  j)ailei'a  d'un  cœur  tendre  et 
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qu'un  rien  touche  ou  émeut.  —  «  Il  suit  de  là  que  si  Tainié  est 
présent  et  possédé,  cette  j)résence  cause  la  délectation  et  la  IVui- 
lioii.  Si,  au  contraire,  il  est  absent,  on  a  deux  passions  (jui  s'en- 
suivent :  la  tristesse,  causée  par  cette  absence  ;  et  c'est  ce  que 
signifie  la  langueur  (d'où  CUcéron,  dans  ses  Oncsliona  J'iiscu/anes, 
livre  III  [cl»,  xi],  appelle  surtout  la  tristesse  du  nom  de  maladie); 
et  le  désir  intense  de  posséder  l'aimé,  que  signifie  la  ferveur  ou 
l'ardeur.  —  Ces  quatre  effets,  remarque  saint  Thomas,  appartien- 
nent à  l'amour,  pris  formellement,  selon  le  rapport  de  la  faculté 
ap{)élitive  à  son  objet  »  ;  ils  se  retrouvent  donc  en  toute  espèce 
d'appétit,  c'est-à-dire  même  dans  l'appétit  volontaire  ou  rationnel, 
et  lujn  pas  seulement  dans  l'appétit  sensible.  «  Mais  dans  la 
passion  de  l'amour  »,  prise  au  sens  strict,  et  selon  qu'elle  se 
trouve  exclusivement  dans  l'appétit  sensible,  «  on  aura  des 
effets  proportionnés  à  ceux  que  nous  venons  de  dire  et  qui  seront 
constitués  par  une  immutation  organique  »  ;  c'est  même  au  sens 
physique  et  org-anique  du  mot,  qu'on  parlera  du  cœur  qui  se 
fond  ou  qui  s'endurcit;  d'un  cœur  dur  ou  d'un  cœur  tendre; 
d'un  cœur  qui  se  resserre  ou  qui  se  dilate  ;  d'une  langueur  qui 
consume;  d'un  feu  qui  dévore;  et  tous  ces  effets  physiques,  ou 
ces  manifestations  d'ordre  sensible  et  org-anique  seiont  dus  à 
l'amour. 

Nous  avons  étudié  dans  le  détail  les  divers  effets  de  l'amour. 
Il  est  un  elfet  en  cpielque  sorte  général  et  universel  qu'on  lui 
attribue  aussi,  et  qu'il  nous  reste  à  considérer.  Peut-on  dire, 
d'une  façon  universelle  et  sans  réserve,  que  l'amour  est  la 
cause  de  tout  ce  que  fait  celui  qui  aime.  La  réponse  à  cette  der- 
nière question  va  faire  l'objet  de  l'article  (pii  suit. 


Article  VI. 
Si  l'amour  est  la  cause  de  tout  ce  que  fait  celui  qui  aime? 

'i'rois  objections  veulent  prouver  que  «  l'ainuint  ne  fait  pas  tout 
ce  qu'il  fait  en  vertu  de  l'amour  ».  —  La  première  arguë  de  ce 
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que  «  l'ainour  est  une  passion,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
(q.  26,  art.  2).  Or,  l'homme  ne  fait  pas  tout  ce  qu'il  fait,  mû  par 
la  passion;  il  y  a  des  choses,  en  effet,  qu'il  accomplit  par  choix; 
et  d'autres,  par  ig-norance,  ainsi  qu'il  est  dit  au  cinquième  livre 
de  VEthique  (ch.  viii;  de  S.  Th.,  leç.  i3).  Donc  l'homme  ne 
fait  pas  tout  ce  qu'il  fait  en  vertu  de  l'amour  ».  —  La  seconde 
objection  note  que  «  l'appétit  est  le  principe  du  mouvement  et 
de  l'action,  dans  tous  les  animaux,  comme  on  le  voit  au  troi- 
sième livre  de  VAme  (ch,  x;  de  S.  Th.,  leç.  i5).  Si  donc  tout  ce 
qu'un  homme  fait,  il  le  fait  par  amour,  les  autres  passions  de  la 
partie  effective  seront  superflues  ».  —  La  troisième  objection  dit 
que  «  rien  n'est  causé  simultanément  par  des  causes  contraires. 
Or,  il  est  des  choses  qui  se  font  par  haine.  Donc  tout  ne  se  fait 
pas  par  amour  ». 

L'arg^ument  sed  contra  est  un  texte  formel  de  «  saint  Denys  », 
qui  «  dit,  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  9), 
que  pour  V amour  du  bien,  tous  les  êtres  qui  agissent  font  ce 
qu'ils  font  ». 

Le  coi'ps  d'article  est  tout  ce  qu'il  y  a  de  plus  simple,  et  aussi 
de  plus  probant.  Saint  Thomas  se  contente  de  rappeler  que 
«  tout  être  qui  agit,  agit  pour  une  fin,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  (q.  I,  art.  2).  Or^  la  fin  est,  pour  tout  être,  le  bien  qu'il 
désire  et  qu'il  aime  »  [cf.  ce  que  nous  avons  dit,  à  ce  sujet,  dans 
notre  précédent  volume,  à  propos  de  la  question  i,  art.  4i  ^h  ^^J- 
«(  Il  s'ensuit  manifestement  que  tout  être  qui  agit,  (picl  que  soit 
cet  être,  accomplit  tontes  ses  actions,  quelles  qu'elles  soient,  en 
vertu  de  quelque  amour  ».  —  Nous  verrons  tout  à  l'heure,  expli- 
qué par  saint  Thomas  lui-même,  dans  son  commentaire  sur  les 
Sentences,  ce  que  contient  de  merveilleuse  doctrine  la  formule 
si  brève,  mais  si  pNnnc  qu'il  vient  de  nous  livrer. 

L'rtf/  primu/n  précise  en  termes  exprès  la  remarcpie  faite  par 
nous  plusieurs  fois  au  cours  de  ce  traité,  savoir  (\vio  les  mouve- 
ments affectifs  appelés  du  nom  de  passions  peuvent  s'enleudi-e 
môme  de  l'appétit  rationnel  où  la  ])assion  au  sens  strict  n'existe 
pas.  «  L'objection,  dit  saint  Thomas,  procède  de  l'amour  (pii  est 
une  passion  existant  dans  l'appétit  sensible.  Or,  nous,  nous  ])ai-- 
lons  maintenant  de  l'amour  pris  d'une  façon  commune,  selon 
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qu'il  comprend  sous  lui  l'amour  iulcUecluol,  ralionuel,  auimal, 
naturel;  c'est  ainsi,  en  ellel,  que  saint  Denys  parle  de  Tamour, 
au  cliapiire  iv  des  lYoms  Dioins  (de  S.  Th.,  leç.  9). 

\.\id  socinidum  rappelle  (pie  «  de  l'amour,  ainsi  (pi'il  a  été 
dit  (art.  préc.,  ad  objectiones:  q.  27,  art.  [\),  sont  causés  le  désir, 
la  tristesse,  la  délectation,  et,  par  suite,  toutes  les  autres  pas- 
sions. Il  suit  de  là  que  toute  action  qui  procède  d'une  passion 
quelconque,  procède  aussi  de  l'amour  comme  de  sa  première 
cause;  il  s'ensuit  aussi  que  les  autres  passions  ne  sont  pas  super- 
flues, car  elles  ont  la  raison  de  causes  prochaines  ». 

Udd  tertiiini  observe  que  «  la  haine  elle-même  est  causée  par 
l'amour,  ainsi  qu'il  ser-a  dit  bientôt  »  (q.  suiv.,  art.  2). 

Les  trois  questions  que  nous  venons  de  voir  nous  ont  appris 
ce  qu'est  l'amour,  quelles  en  sont  les  causes,  quels  en  sont  les 
effets.  —  \ous  ne  pouvons  mieux  résumer  la  doctrine  de  ces 
trois  questions,  dont  la  beauté  et  l'importance  souveraine  nous 
sonl  apparues  à  chaque  pas,  (pi'en  reproduisant  un  article  du 
Commentaire  sur  les  Sentences,  livre  III,  dist.  27,  q.  i,  art.  i, 
l'un  des  plus  beaux  assurément  qu'ait  dictés  le  g'énie  de  saint 
Thomas.  —  Le  voici,  dans  sa  teneur  : 

«  L'amour  relève  de  l'appétit.  D'autre  part,  l'appétit  est  une 
faculté  passive  »,  en  ce  sens  qu'elle  ne  produit  pas  son  objet, 
mais  qu'elle  est  elle-même  mise  en  acte  par  lui;  «  c'est  ce  qui  a 
fait  dire  à  Arislote,  que  ra[)pétit  lueut  à  tilre  de  moteur  mù.  Or, 
tout  ce  qui  est  passif  »  ou  potentiel  «  reçoit  sa  [)eifeclion  selon 
qu'il  est  informé  par  la  forme  de  son  principe  actif;  et  c'est  en 
cela  »,  dans  cette  informance  de  la  faculté  potentielle  ou  passive 
par  la  forme  de  son  princi{)e  actif,  «  que  se  termine  et  se  repose 
le  mouvement  de  cette  faculté.  C'est  ainsi  que  l'intelligence  »,  (pii 
est,  elle  aussi,  dans  le  sens  que  nous  venons  de  préciser,  une 
faculté  passive,  «  avant  d'être  formée  par  la  forme  de  l'objet 
intelligible,  s'eufjuiert  et  est  dans  le  doute;  mais,  dès  fju'elle  est 
informée  par  celte  forme,  sou  eucpiête  cesse,  l'intelliiJence  s'y  fixe 
et  elle  est  dite  adhérer  fermement  à  son  objet.  De  même,  (juaiul  la 
facull('î  aimanle  est  totalement  j)éuélrée  ou  imbue  de  la  forme  du 
bien,  qui  est  s(»u  objet,  elle  se  complaît  en  ce  bien,  et  elle  adhère 
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à  lui,  comme  fixée  en  lui;  et  alors  on  dit  qu'elle  l'aime.  D'où  il 
suit  que  l'amour  n'est  pas  autre  cliose  qu'une  certaine  transfor- 
mation de  la  faculté  alfeclive  en  la  chose  aimée  ». 

Voilà  donc  ce  qu'est  l'amour  pour  saint  Thomas.  C'est  une 
information  de  l'aimant  par  l'aimé.  Dans  l'amour,  l'aimé  devient 
la  forme  de  l'aimant.  —  «  Serait-ce  donc  cela,  l'amour  »?  deman- 
dait ici  le  P.  Coconnier  dans  ses  beaux  articles  sur  la  charité, 
publiés  par  la  Revue  Thomiste  (1907,  p.  12).  «  Et  comment 
retrouver,  dans  cette  formule  glacée  de  métaphysique,  la  flamme 
dévorante  que  tous  entendent  par  ce  nom,  et  cette  force  élrang-e 
qui  produit  de  si  étranges  effets  partout  où  elle  est,  au  ciel  comme 
sur  la  terre,  dans  l'homme,  dans  l'ang'e  et  en  Dieu  même?  Il  faut 
avouer  que  pour  les  profanes,  ces  courtes  formules  de  saint 
Thomas,  où  il  est  censé  nous  livrer  les  notions  essentielles  des 
choses,  sont  quelque  peu  déconcertantes,  n'éveillent  guère  l'idée 
de  leur  importance  et  de  leur  valeur;  mais  les  profanes  qui 
regardent  une  torpille  ou  une  cartouche  de  dynamite,  soupçon- 
nent-ils davantage  la  terrible  puissance  de  ces  engins?  et  pour- 
tant le  savant,  qui  en  connaît  la  composition  et  en  calcule  la 
force,  voit  clairement  que  l'une  peut  mettre  en  pièces  cette  sorte 
d'île  flottante  qu'on  appelle  un  cuirassé,  et  l'autre  faire  sauter 
une  maison.  Croyez  de  même  que  la  formule  thomiste  de  l'amour 
renferme  une  singulière  vertu,  et,  bien  comprise,  nous  livre  le 
secret  des  plus  grandes  choses.  —  Ecoutez  plutôt  saint  Thomas 
nous  expliquer  ce  qui  va  suivre  de  ceci^  que.,  par  l'amour,  l'aimé 
est  devenu  la  forme  de  l'aimant  )>. 

Et  le  pénétrant  commentateur  poursuivait,  donnant,  en  effet, 
la  suite  de  l'article  que  nous  traduisons  en  ce  moment  : 

«  Parce  que,  dit  saint  Thomas,  tout  ce  qui  devient  la  forme 
d'un  autre  être  ne  fait  plus  qu'un  avec  lui,  il  s'ensuit  que  par 
l'amour  l'aimant  devient  une  même  chose  avec  l'aimé  qui  est  la 
forme  de  l'aimant.  C'est  ce  qui  a  fait  dire  à  Aristote,  au  neu- 
vième livre  de  V Ethique  (ch.  iv,  n"  5;  de  S.  Th.,  leç.  9),  que 
l'ami  est  un  autre  soi-même:  et  il  est  dit  aussi,  dans  la  première 
E[)ître  aux  Corinthiens,  ch.  vi  (v,  jy)  :  Celui  qui  adhère  à 
Dieu  »  par  l'amour,  «  est  un  seul  esprit  auee  Lui.  Or,  tout  être 
agit  selon  que  l'exige  sa  forme,  principe  de  tout  acte  et  règle  de 
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tout  effet.  Puis  donc  que  le  bien  (jui  est  aimé  »,  et  qui  à  ce  titre 
est  la  forme  de  l'aimant,  «  a  raison  de  fin,  et  que  la  fin  est 
principe  dans  l'ordre  de  l'action,  comme  les  premiers  principes 
dans  l'ordre  de  la  connaissance  »,  il  s'ensuit  (jue  la  faculté 
aimante  informée  par  l'aimé  imitera  dans  son  action  l'intelli- 
g-ence  informée  par  les  premières  notions  qui  fournissent  les  pre- 
miers principes.  «  De  même  »  donc  «  que  l'intelligence  formée 
par  les  essences  des  choses,  est  dirigée,  par  là,  dans  la  connais- 
sance des  principes,  qui  sont  connus  du  simple  fait  qu'on  perçoit 
les  termes,  et  ultérieurement  dans  les  divers  actes  de  connais- 
sance qui  portent  sur  les  conclusions,  connues  en  vertu  des 
principes;  de  même,  l'aimant  dont  la  faculté  affective  est  infor- 
mée par  le  bien  lui-même  qui  a  raison  de  fin,  sans  que  ce  soit 
toujours  cependant  la  raison  de  fin  dernière,  est  incliné  [)ar 
l'amour  à  agir  selon  les  exigences  de  l'aimé;  et  cet  agir  devient 
pour  lui,  au  plus  haut  point,  source  de  délices,  parce  qu'il  est 
l'agir  qui  convient  à  la  forme  »  qui  le  constitue  lui-même  ce  qu'il 
est  en  tant  qu'aimant;  «  d'où  il  suit  que  tout  ce  que  fait  l'aimant 
ou  tout  ce  qu'il  souffre  pour  l'aimé,  tout  cela  lui  est  délice;  et  il 
va  s'enflammant  toujours  davantage  pour  l'aimé,  à  mesure  que 
son  aimé  lui  cause  toujours  plus  de  nouvelles  délices  en  tout  ce 
qu'il  fait  ou  soulfre  pour  lui.  Et  de  même  que  le  feu  ne  peut 
être  retenu  dans  le  mouvement  qui  lui  convient  en  raison  et 
selon  l'exigence  de  sa  forme,  que  par  une  sorte  de  violence;  de 
môme  l'aimant,  en  ce  qui  est  d'agir  selon  son  amour.  Et  parce 
que  tout  ce  qui  fait  violence  attriste,  étant  en  lutte  avec  le  vou- 
loir, de  là  vient  aussi  que  c'est  une  peine  pour  l'aimant  d'agir 
contre  l'inclination  de  son  amour,  ou  seulement  en  dehors  d'elle. 
D'autre  part,  agir  selon  cette  inclination,  c'est  agir  selon  qu'il 
convient  à  l'aimé.  Comme,  en  effet,  l'aimant  a  pris  l'aimé  à  l'ins- 
tar d'un  autre  lui-même,  il  faut  (jue  l'aimant  gère  en  quelque 
sorte  la  personne  de  l'aimé  en  tout  ce  (pii  concerne  l'aimé  »;  ce 
n'est  plus  lui  (\m  vit,  c'est  l'aimé  ({ui  vit  eu  lui;  «  et,  [)our  autant, 
l'aimant  se  fait  en  (juel(|ue  sorte  le  serviteur  de  l'aimé,  ne  tirant 
plus  sa  rèi^le  (pie  de  ce  (pii  touche  ou  concerne  son  aimé.  D'où 
il  suit  (pi'on  a  tout  dit  de  l'amour,  quand  on  l'a  défini  l'union 
affecluelle  (jui  transforme  l'aimant  en  l'aimé  ». 
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Après  avoir  cité  cette  pngc,  le  V.  Coconnier  ajoutait  :  «  On  a 
dit  de  ce  passage,  qu'on  ne  saurait  peut-être  trouver  de  l'amour 
une  explication  plus  profonde  et  plus  belle  —  Niilla  fartasse 
pi'ofiuidior  simili  et  elegniitior  explicatio  liiijiis  animi  affectas 
(juein  ainoreni  dicinms  inueniri  potesl  (P.  Scliiffini,  S.  J.,  de 
Virtiitibiis  infusis,  p.  353).  —  Je  nie  g-arderai  bien  d'y  contre- 
dire; mais  personne  ne  contestera  non  plus,  je  pense,  que  celte 
petite  définition  de  l'amour  donnée  par  saint  Thomas  :  L'amour 
est  une  information  de  la  volonté  aimante  par  l'objet  aimé, 
soit,  pour  qui  la  comprend,  digne  de  son  génie  et  digne  de 
l'amour  ». 

On  aura  remarqué  le  rôle  que  joue,  dans  cette  explication  de 
l'amour,  la  comparaison  établie  entre  l'acte  de  l'intelligence  et 
l'acte  de  la  volonté,  ou  l'acte  de  la  faculté  de  connaître  et  l'acte 
de  la  faculté  d'aimer.  Saint  Thomas  y  appuie  excellemment  dans 
un  chapitre  de  la  Somme  contre  les  Gentils  (liv.  IV,  ch.  xix), 
que  le  P.  Coconnier  n'hésite  pas  à  traiter  de  «  magr.ifique  ».  — 
«  Ce  qui  est  aimé,  disait  le  saint  Docteur,  n'est  pas  seulement 
dans  l'intelligence  de  l'aimant;  il  est  aussi  dans  sa  volonté  »  ou 
dans  son  cœur;  «  mais  non  de  la  même  manière  :  il  est  dans 
l'intelligence,  selon  son  image  ou  sa  ressemblance  spécifique;  il 
est  dans  la  volonté,  comme  le  terme  du  mouvement  est  dans  le 
principe  de  ce  mouvement,  proportionné  et  adapté  à  ce  terme  »  : 
l'amour  sera  donc  la  proportion  ou  l'adaptation  an  bien  qui  est 
aimé,  existant  dans  le  sujet  qui  aime,  causée  en  lui  par  l'aimé  et 
devenant  dans  l'aimant  le  principe  d'agir  en  faveur  de  l'aimé, 
dont  saint  Thomas  nous  a  explitpié  et  détaillé  les  merveilleux 
effets. 

«  A  la  dilférence  de  l'acte  de  l'intelligence,  disait  le  P.  Co- 
connier, commentant  ces  paroles,  l'acte  de  la  volonté  n'est  pas, 
de  soi,  représentatif,  mais  un  mouvement,  un  etTort,  une  ten- 
dance, une  inclination,  un  transj)orl  d  anie  vers  l'aimable,  comme 
il  est,  sous  un  autre  aspect,  un  altiait,  une  impulsion,  une  sol- 
licitation, un  entraînement  :  car  c'est  une  action  en  j)artie  double, 
œuvre  de  l'aimable  (pii  sollicite  et  de  la  volonté  qui  se  rend,  de 
l'aimable  qui  attire  et  de  la  volonté  qui  s'approche,  de  l'aimable 
qui  appelle  et  de  la  volonté  qui  répond,  une  attirance  tout  en- 
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seiul)lc  et  un  élan,  —  ou,  mieux  encore,  selon  la  sii^nificalion 
étymologique  piof'outle  de  cel  admirable  n)ot,  une  complaisance 
de  la  volonté,  déterminée  par  la  plaisance  de  l'objet  ». 

Et  voilà  bien  le  mol  (jue  nous  avait  dit  saint  Thomas  et  (jui, 
à  lui  seul,  traduit  tout  l'amour  :  une  complaisance.  C'est  cette 
complaisance  qui  sera  le  principe  de  tout  dans  le  mouvemetit  de 
l'aimanl  vers  l'aimé,  comme  c'est  la  spécification  de  l'intelligence 
par  l'image  sj)écifi(pie  de  l'objet,  qui  sera  le  principe  de  tout 
dans  l'ordre  de  la  connaissance.  Elle  est  elle-même  tout  l'amour  : 
si  elle  est  profonde,  l'amour  est  intense;  si  elle  est  légère  et 
toute  de  surface,  l'amour  est  faible.  Et,  d'autre  part,,  selon  le 
degré  ou  l'intensité  de  lamour,  toute  la  vie  d'un  être  se  modifie 
et  se  transforme  [Cf.  ce  que  nous  avions  dit  plus  haut,  dans  no- 
tre précédent  volume,  au  sujet  de  l'intenlion  et  de  la  fruilion 
(q.   1 1  et  q.   12)]. 

Nous  axons  dit  ([ne  l'amour  est  la  cause  première  de  tout  dans 
l'ordre  de  la  vie  alfective  et  active;  mais  il  n'est  pas  la  cause 
unique.  A  c()té,  et  en  dépendance  de  ce  sentiment  ou  de  ce 
mouvement  de  l'appétit,  il  en  est  d'autres  que  nous  connaissons 
déjà  d'une  façon  générale,  et  que  nous  devons  maintenant  étudier 
dans  le  détail.  —  Le  premier  de  tous,  et  le  plus  rappioclié  de 
l'amour,  [)ar  mode  de  contraire,  c'est  la  liaine. 

Son  élude  va  faire  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXIX. 


DE  LA  HAINE. 


Cette  question  comprend  six  articles  : 

lO  Si  la  cause  et  l'objet  de  la  haine  est  le  mal? 

2°  Si  la  haine  est  causée  par  l'amour? 

3o  Si  la  haine  est  plus  forte  que  l'amour? 

4°  Si  quelqu'un  peut  se  haïr  lui-même? 

5o  Si  quelqu'un  peut  avoir  en  haine  la  vérité? 

60  Si  une  chose  peut  être  prise  en  haine  d'une  façon  universelle? 


De  ces  six  articles,  les  trois  premiers  considèrent  la  haine  en 
elle-même;  les  trois  autres,  certaines  impossibilités,  apparentes 
ou  réelles,  de  haine.  —  En  elle-même,  la  haine  est  étudiée, 
d'abord,  d'une  façon  absolue  (art.  i);  puis,  dans  ses  rapports 
avec  l'amour  (art.  2,  3).  —  La  haine  sera  connue  en  elle-même, 
quand  nous  en  saurons  la  cause  et  l'objet.  C'est  ce  que  nous 
allons  étudier  à  l'article  premier. 


Article   Premier. 
Si  la  cause  et  l'objet  de  la  haine  est  le  mal? 

Trois  objections  veulent  promcr  (pie  «  l'objet  et  la  cause  de 
la  haine  n'est  [«as  le  mal  ».  —  La  première  est  cpie  <(  tout  ce  qui 
est,  en  tant  que  tel,  est  un  bien.  Si  donc  l'objet  de  la  haine  est 
le  mal,  il  s'ensuil  (pi'aucune  chose  ne  pourra  être  prise  en  haine, 
mais  seulement  le  manque. d'une  chose;  ce  (pii  est  manitesle- 
ment  faux  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  haïr  le  mal  est 
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chose  louable;  et  c'est  pour  cela  qu'il  est  dit  de  certains,  au  se- 
cond livre  des  Machabées,  ch.  m  (v.  i),  comme  une  chose  à  leur 
louante,  que  les  lois  étaient  fidèlement  gardées  à  cause  de  la 
piété  (lu  pontife  Onias  et  des  esprits  qui  avaient  en  haine  le 
mal.  Si  donc  le  mal  seul  est  objet  de  la  haine,  il  s'ensuit  que 
toute  haine  est  louable;  ce  qui  est  encore  manifestement  faux  ». 
—  La  troisième  objection  observe  qu'  «  une  même  chose  ne  peut 
[)as  (Mre  en  même  temps  bonne  et  mauvaise.  Or,  une  même 
chose  peut  être  pour  les  uns  objet  d'amour  et  pour  les  autres 
objet  de  haine.  Donc,  la  haine  n'a  pas  seulement  pour"  objet  le 
mal,  mais  aussi  le  bien  ». 

L'argument  sed  contra  dit  que  «  la  haine  est  le  contraire  de 
l'amour.  Or,  l'objet  de  l'amour  est  le  bien,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  (q.  26,  art.  i;  q.  27,  art.  i).  Donc,  l'objet  de  la  haine 
est  le  mal  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas,  voulant  nous  montrer  la 
vraie  nature  de  la  haine,  et  son  véritable  objet  ou  sa  véritable 
cause,  dans  l'appétit  qui  suit  la  connaissance,  existant  dans  le 
sujet  où  il  se  trouve,  considère  d'abord  la  nature  et  l'objet  ou 
la  cause  de  la  haine  dans  l'appétit  naturel.  Il  nous  avertit  d'ail- 
leurs que  ce  procédé  est  rationnel;  car  «  l'appétit  naturel  déri- 
vant d'une  certaine  perception,  bien  qu'elle  ne  soit  pas  dans  le 
sujet  où  se  trouve  l'appétit,  il  semble  qu'une  même  raison  est 
celle  de  l'inclination  de  l'appétit  naturel  et  celle  de  l'appétit  animal, 
guidée  par  la  perception  du  sujet  où  cet  appétit  se  trouve,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  26,  art.  i  ).  —  Or,  dans  l'appétit  na- 
turel, nous  voyons  manifestement  ceci  que  si  tout  être  a  une 
inclination  ou  une  aptitude  à  ce  qui  lui  convient^  inclination  qui 
constitue  l'amour  naturel;  pareillement,  pour  ce  qui  s'oppose  à 
lui  et  le  î^àle,  il  a  une  ré[)ugnance  naturelle  qui  constitue  la  haine 
nalnrcile.  11  s'ensuit  que,  de  même,  dans  l'appétit  animal  ou 
intellectuel,  l'amour  est  une  certaine  inclination  de  l'appétit  vers 
ce  qui  est  perçu  comme  s'harmonisant  avec  le  sujet;  et  la  haine, 
une  répugnance  de  l'appétit  pour  ce  (jui  est  perçu  comme  con- 
traire et  nuisible  ».  Dans  les  deux  cas,  le  mot  que  nous  venons 
de  traduire  par  inclination  et  répiir/nance,  est,  dans  la  langue 
de  saint  Thomas,  consonantia  et  dissonantia,  consonance  et 
T.  Vil.  Les  /dissions.  9 
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dissonance.  Aucun  autre  ne  peut  mieux  rendre,  semble-t-il,  l'idée 
qu'expriinail  le  mol  souIig"né  par  nous  à  la  fin  de  la  question 
précédente,  et  qui  était  le  mot  complaisance,  quand  il  s'agit  de 
traduire  ce  qu'est  l'amour,  non  pas  seulement  dans  les  natures 
douées  de  connaissance,  auxquelles  seules  le  mot  de  complai- 
sance peut  convenir,  mais  universellement  en  tout  ètie  qui  est.. 
C'est  qu'en  effet  la  consonance  est  dans  l'être  naturel  qui  agit 
selon  l'inclination  aveugle  de  sa  nature,  ce  qu'est  la  complai- 
sance dans  l'être  qui  coniuiît.  Elle  aussi  parle  d'harmonie  ou  de 
correspondance  entre  l'objet  qui  convient  et  le  sujet  qui  a  besoin; 
seulement,  cette  harmonie  existe  dans  le  sujet  en  vertu  même  de 
son  être,  au  lieu  de  n'exister  en  lui  qu'après  un  acte  de  con- 
naissance et  en  vertu  de  cet  acte.  Mais  dans  un  cas  non  moins 
que  dans  l'autre,  c'est  toujours  un  rapport  entre  deux  biens  qui 
s'harmonisent.  —  Et  cela  même  nous  donne  la  vraie  notion  du 
rapport  contraire.  Il  ne  sera  rien  autre  que  le  contraire  de  celle 
harmonie  ou  de  cette  consonance.  Il  sera  un  rapport  de  disso- 
nance fondé  sur  ce  que  deux  biens  en  présence  ne  s'hainionisent 
pas  et  se  nuisent  même,  soit  que  ce  rapport  soit  naturel,  soit 
qu'il  résulte  d'un  acte  de  connaissance  inlervenu  entre  ces  deux 
biens.  Or,  de  même  que  le  rapport  de  consonance  ou  d'harmonie 
entraîne  nécessairement  l'idée  de  ce  qui  convient;  de  même,  le 
rapport  de  dissonance  entraîne  l'idée  de  ce  qui  ré[)ugne  et  nuit. 
«  D'autre  part,  si  tout  ce  qui  convient  a  raison  de  bien,  en  tant 
que  tel  ;  pareillement,  tout  ce  qui  répugne,  a,  en  tant  que  tel, 
raison  de  mal  »  :  le  bien,  en  effet,  pour  tout  être,  est  ce  qui  lui 
convient;  le  mal,  ce  qui  lui  répugne.  «  Il  s'ensuit  qu'au  même 
titre  où  le  bien  est  l'objet  de  l'amour,  le  mal  est  l'objet  de  la 
haine  ».  Et  l'on  voit  aussi  ce  qu'il  faut  entendre  par  ce  mal.  Tou- 
tefois, nous  le  verrons  mieux  encore  [)ar  la  lecture  des  réponses 
aux  objections. 

Uad  primum  accorde  (pie  «  l'êlre,  en  tant  cjue  tel,  n'a  pas 
raison  d'hostile  ou  d'oj)posé,  mais  plutôt  de  coriesj)ondanl  el 
d'harmonieux;  car  tout(;s  choses  conviennent  dans  l'être.  Mais  ce 
(pii  est,  en  tant  (|u'il  est  tel  être  déteiininé,  a  raison  d'hoslihî  ou 
d'()pjK)sé  ])ar  rap[)orl  à  un  autre  êlr(î  déterminé  ».  Si  Ions  les 
êtres  qui  sont  conviennent  dans  le  fait  d'être,  ils  dillèrenl  dans 
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le  modo  (l'cMre.  Chacun  a  son  mode  d'èlre  spécial  on  individuel  ; 
et,  par  le  côlé  où  ils  dill'èrent,  ils  peuvent  s'opposer  l'un  à  l'aulre. 
Le  bien  de  l'un  peut  èlre  le  mal  de  l'aulre;  et  inversement.  L'èlre 
que  l'un  a  et  qu'il  est  de  son  devoir  de  promouvoir,  peut  s'op- 
poseï"  à  l'tMie  d(\  son  Noisin  et  au  bien  de  cet  èlre.  Poni'  autant, 
le  bien  lui-même,  ou  ce  qui  est,  deviendra  un  véritable  mal;  et, 
par  suite,  chose  de  nature  à  provoquer  la  haine.  «  C'est  à  ce  titre 
qu'un  être  devient  pour  un  autre  objet  de  haine,  et  a  raison  de 
mai,  non  sans  doute  en  lui-même,  mais  par  rap[)ort  à  un  autre  ». 

L'^/f/  srciuuhini  précise  encore  cette  notion  du  mal.  «  De  même,  . 
dit-il,  (pi'une  chose  est  quelquefois  perçue  comme  un  bien,  (jui 
n'est  pas  un  vrai  bien  ;  pareillement,  une  chose  est  j)ercue 
comme  un  mal,  (pii  n'est  pas  un  vrai  mal.  Et  de  là  vient  (jue 
parfois  ni  la  haine  du  mal  ni  l'amour  du  bien  ne  sont  chose 
bonne  ».  —  Il  s'a^-il  là,  manifestement,  du  bien  et  du  mal  mo- 
ral. I^e  bien  et  le  mal  moral  ne  concordent  pas  nécessairement 
avec  le  bien  ou  le  mal  [)hvsi(juc.  Le  bien  ou  le  mal  physi(|ue  sont 
ce  (pii  «'onvient  ou  disconvient  à  un  a[)[»étit,  quel  que  soit  cet 
a})pélit  et  où  (piil  se  trouve.  Le  bien  et  le  mal  moral  ne  se  disent 
que  [)ar  rapport  à  la  raison.  Et,  en  fait,  ils  ne  se  trouvent  que 
dans  les  sujets  où  il  peut  y  avoir  lutte  entre  des  appétits  subor- 
donnés :  tel,  l'homme,  en  raison  de  sa  double  nature  sensible  et 
raisonnable;  tel,  aussi,  l'ang-e,  par  rapport  à  l'ordie  surnatui'el 
[cf.,  [)our  ce  dernier  point,  1  p.,  q.  63,  art.  2;  et,  [)our  l'homme, 
dans  notre  précédent  volume,  (j.  18  et  suivantes^. 

\J(i(l  Iciiiinn  e.\pli<pie  (ju'  «  une  même  chose  [)cut  être  objet 
d'amour  et  objet  de  haine  pour  des-  êtres  divers,  dans  l'ordre  de 
rap{)étit  naluiel,  s(;lon  (pi'une  même  cliose  convient  à  la  nature 
de  l'un  et  l'épui^ne  à  la  nature  de  l'antie  ;  c'est  ainsi  que  le  chaud 
convient  au  feu  et  répui^tie  à  l'eau.  Dans  Tordre  de  rap[)élit 
animal  »  ou  cpii  suit  une  connaissance  existant  dans  le  sujet  où 
il  se  tiouve,  une  même  chose  pourra  être  objet  d'amour  et  objet 
de  haine,  «  sehm  (ju'elle  est  penjue  par  l'un  sous  la  raison  do 
bien,  et  [)ar  l'autre  sous  la  raison  de  mal  ». 

Si  donc  la  haine  est  possible,  c'est  [)ai'c(Mpi'il  peut  y  avoir  lutte 
ou  opposition  entre  ce  qui  constitue  le  bien  rcsjiectif  des  di\ei's 
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êtres.  Par  où  l'on  voit  que  la  haine  suppose  nécessairement  la 
division.  L'unité  et  la  haine  s'opposent  irréductiblement.  Mais  où 
la  division  commence  et  dans  la  mesure  où  elle  s'accuse,  pourvu 
toutefois  qu'elle  n'aille  pas  jusqu'à  la  diversité  et  qu'elle  suppose 
encore  quelque  chose  de  commun  ou  des  points  de  contact,  la 
haine  devient  possible  et  peut  grandir  indéfiniment,  selon  le  degré 
de  lésion,  réelle  ou  apparente,  que  le  bien  de  l'un  peut  causer 
au  bien  opposé  et  incompatible  de  l'autre.  En  telle  sorte  que 
l'objet  et  la  cause  de  la  haine  est  toujours  un  certain  bien,  mais 
qui  se  trouve  avoir  raison  de  mal  par  rapport  au  sujet  où  se 
trouve  la  haine.  El  de  même  que  l'amour  est  une  complnisance 
ou  une  consonance,  motivée  et  causée  par  la  plaisance  ou  le  bien 
correspondant  existant  dans  l'objet;  de  même,  la  haine  ou  la 
délestation  est  une  dissonance  ou  une  déplaisance,  résultant  du 
caractère  du  bien  discordant  ou  déplaisant  qui  existe  dans  l'objet. 
—  S'il  en  est  ainsi,  comment  devons-nous  concevoir  les  rapports 
de  la  haine  et  de  l'amour?  Est-il  vrai  de  dire  que  la  haine  est 
causée  par  l'amour?  Se  pourrait-il  qu'elle  fût  plus  forte  et  l'em- 
portât sur  lui?  C'est  ce  que  nous  allons  considérer  dans  les  deux 
articles  qui  suivent.  —  D'abord, 

Article  II. 
Si  la  haine  est  causée  par  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  n'est  pas  cause 
de  la  haine  ».  —  La  première  dit  que  «  les  choses  qui  se  divisent 
à  titre  de  choses  opposées,  coexistent  naturellement,  ainsi  qu'il 
est  marqué  au  livre  des  Prédicaments  (ch.  x,  n.  3,  5).  Or,  l'amour 
et  la  haine,  parce  qu'ils  sont  contraires,  se  divisent  à  titre  de 
choses  opposées.  Donc,  ils  sont  naturellement  ensemble;  et,  par 
suite,  l'amour  ne  j)eut  pas  être  cause  de  la  haine  »  :  il  faut  qu'ils 
soient  indépendants  l'un  de  l'autre,  causés  tous  deux  par  autre 
chose  qui  les  domine.  —  La  seconde  objection  insiste  dans  le 
même  sens.  «  Lin  contraire^  dit-elle,  n'est  pas  cause  de  son  con- 
traire. Or,  I  amolli' cl  la  haine  sont  contraii'cs.  Donc,  l'amour  n'est 
pas  cause  de  la  haine  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer 
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que  «  ce  (jui  vient  après  n'est  pas  cause  de  ce  qui  vient  avant. 
Or,  la  haine  vient  avant  l'antonr,  senible-t-il;  cai'  la  liaine  im- 
plique l'éloigrienieiil  du  mal;  cl  l'amour,  l'approclie  vers  le;  hien. 
Donc,  l'amoui'  n'est  j)as  cause  de  la  haine  ». 

L'arçumenl  sed  cont/ri  en  appelle  à  l'antorité  de  «  saint  Au- 
gustin »,  qui  ((  dit,  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  vu), 
que  toutes  les  affections  sont  causées  par  l'amour.  Puis  donc  (|ue 
la  haine  est  une  certaine  affection  de  l'àme  »,  c'est-à-dire  un 
quel(|ue  chose  qui  se  trouve  dans  sa  j)artie  alTective,  «  il  s'ensuit 
qu'elle  est  causée  par  l'amour  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  la  notion  que  nous 
avons  donnée  de  l'amour  et  de  la  haine.  «  Ainsi  cpi'il  a  été  dit  (art. 
préc),  l'amour  consiste  dans  une  certaine  convenance  »  ou  adap- 
tation «  de  l'aimant  à  l'aimé;  et  la  haine,  dans  une  certaine  répu- 
g"nance  on  dissonance.  Or,  en  tout  être,  il  faut  considérer  ce  qui 
lui  convient,  avant  de  considérer  ce  qui  lui  répugne  :  si,  en  elïet, 
une  chose  répugne  à  une  autre,  c'est  parce  qu'elle  est  de  nature 
à  gâter  ou  à  empêcher  ce  qui  lui  convient.  C'est  donc  de  la  nature 
même  de  ce  qui  convient,  que  dépend  essentiellement  la  nature 
de  ce  qui  répugne.  «  11  s'ensuit  nécessairement  que  l'amour  pré- 
cède la  haine;  et  que  rien  n'est  détesté  ou  haï  que  parce  qu'il  est 
contraire  au  hien  qui  est  aimé.  C'est  pour  cela  que  toute  détesta- 
tion  ou  toute  haine  est  causée  par  l'amour  ».  On  ne  hait  que  parce 
que  l'on  aime.  Si  on  n'aimait  pas,  on  ne  haïrait  pas.  C'est  parce 
qu'on  s'aime  soi-même  et  qu'on  se  veut  du  bien,  qu'on  hait  tout 
ce  qui  s'oppose  au  bien  que  l'on  se  veut.  De  même,  c'est  parce 
qu'on  aime  son  ami  et  qu'on  lui  veut  du  bien,  qu'on  déleste  et 
que  l'on  hait  tout  ce  qui  s'oppose  au  bien  de  cet  ami.  L'amour 
est  la  raison  même,  toute  la  raison  de  la  détestalion  et  de  la  haine. 

h'ad  primum,  que  Cajétan  nous  recommande  de  retenir  avec 
le  plus  grand  soin,  explique  les  divers  modes  dont  plusieurs 
choses  (pii  sont  divisées  l'une  de  l'autre  sont  opposées  entie 
elles.  —  «  Faiini  les  choses  qui  se  divisent  ainsi  et  sont  opposées 
entre  elles,  il  en  est  ({ui  coexistent  naturellement  et  dans  la  réa- 
lité et  selon  la  raison  :  telles  deux  cs[)èces  d'animaux,  ou  deux 
espèces  de  couleur  »  :  le  genre  animal  ne  se  peut  conqirendre 
sans  l'animal  et  sans  l'homme;  ni  le  genre  couleur,  sans  le  blanc 
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el  le  noir;  e(,  d'autre  part,  le  hlanc  et   le  noir,  ou  riiomme  et 
l'animal  coexistent  iiidépendamnienl  l'un  de  l'autre.  —  «  D'au- 
tres sont  ensemble  au  point  de  vue  de  la  raison;  mais,  dans  la 
réalité,  lune  précède  l'autre  et  la  cause;  comme  on  peut  le  voir 
dans  les  espèces  des  nombres,  des  fig'ures  géométriques  et  des 
mouvements  »  :  le   nombre  deux  se  dit  par  rapport  au  nombre 
trois,  comme  le  nombre  trois  se  dit  par  rapport  au  nombre  deux  : 
l'un  ne  s'entend  pas  sans  qu'on  entende  l'autre;  mais,  dans  la 
réalité,  le  nombre  deux  précède  !e  nombre  trois,  et  il  contribue 
à  le  causer.  —  «  D'autres,  enfin,  ne  sont  ensemble  »  ou  sur  le 
même  pied,  «  ni  dans  la  réalité,  ni  selon  la  raison;  comme,  par 
exemple,  la  substance  et  l'accident  :  dans  la  réalité,  en  effet,  la 
substance  est  cause  de  l'accident  [cf.,  à  ce  sujet,  l'exposé  lumi- 
neux de  saint  Thomas,  dans  la  Première  Partie,  q.  77,  art.  5]; 
et,  selon  la  raison,  l'être  se  dit  de  la  substance  avant  de  se  dire 
de  l'accident;  car  on  ne  l'attribue  à  l'accident  qu'autant  qu'il  est 
dans  la  substance  »  :  pour  définir  l'accident,  dans  la  mesure  où 
l'accident   peut  être  défini,   il  faut  faire  intervenir  la  substance. 
—  Parmi   ces  divers  modes  de  division  et  d'opposition,  le  pre- 
mier seul  exclut  toute  possibilité  de  causalité  et  de  dépendance. 
Or,   ce  n'est    pas  à  ce  mode-là  que  se  rattache  l'opposition  de 
l'amour  et  de  la  haine,  a  L'amour  et  la  haine  sont  naturellement 
ensemble  »  et  se  correspondent  à   titre  éy,al,  «  au  point   de  vue 
de  la  raison,  mais  non  dans  la  réalité.  Uien  n'empêche  donc  que 
l'amour  soit  cause  de  la  haine  ». 

\Jad  seciindum  répond  que  «  l'amour  el  la  haine  sont  con- 
traires, quand  ils  poitent  sur  le  même  objet.  Mais,  s'ils  portent 
sur  des  choses  contraires,  ils  ne  sont  pas  contraires,  mais  »  cor- 
rélatifs et  «  se  suivant  l'un  l'autre  :  la  raison,  en  effet,  est  la 
même  qui  fait  qu'une  chose  est  aimée  et  que  son  contraire  est 
délesté.  Et  c'est  ainsi  (pie  l'amour  d'une  chose  est  cause  (pie  son 
contraire  (;st  haï  ». 

]j\id  tei'linni  dit  que  «  dans  l'ordre  d'exécution,  on  commence 
par  s'éloigner  d'un  terme  avant  de  s'approcher  de  raiitre.  Mais, 
dans  l'ordre  d'inleiition,  c'est  l'inverse;  car,  on  s'éloig-ne  d'un 
terme  pniir  s'a[»proclier  de  Paulre.  VA  parce  (pie  le  mouvement 
de  l'apjiétil   a[)parlienl  à  l'ordre  d'intention  plul(')t  (pi'à  l'ordre 
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(roxt'ciilion,  (le  là  vient  que  l'ainoiir  [)récède  la  haine  :  Ions  fleuv, 
en  ellel,  sont  des  mouveinenls  de  rai)[)élil  ». 

La  haine  présuppose  toujours  l'amour;  elle  n'existerait  jamais 
sans  lui.  —  Mais  lequel  des  deux  est  le  plus  fort  :  est-ce  l'amour, 
ou  est-ce  la  haine?  C'est  ce  que  nous  devons  maintenant  exami- 
ner, et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  III. 
Si  la  haine  est  plus  forte  que  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  haine  est  plus  forte 
que  l'amour  ».  —  La  première  arguë  d'une  parole  de  «  saint 
Augustin  »,  qui  ((  dit,  au  livre  des  Onatre-vingt-trnis  Questions 
((|.  \)  '.  Il  n'est  personne  qui  ne  J'aie  la  douleur  plus  qu'il  ne 
cherche  le  pUiisir.  Or.  fuir  la  douleur  appartient  à  la  haine, 
comme  rechercher  le  [)laisir  appartient  à  l'amour.  Donc,  la  haine 
est  plus  forle  (pie  l'amour  ».  —  La  seconde  objection  remarque 
(pje  «  le  [)lus  faible  est  vaincu  par  le  plus  fort.  Or,  l'amour  est 
vaincu  par  la  haine  :  il  en  est  ainsi  quand  l'amour  se  change  en 
haine.  Donc,  la  haine  est  plus  forte  que  l'amour  ».  —  La  troi- 
sième objection  "dit  que  «  les  aft'ections  de  l'àme  se  manifestent 
par  leurs  effets.  Or,  l'homme  s'applique  plus  à  repousser  ce  qu'il 
bail  qu'à  rechercher  ce  (pi'il  aime;  et  c'est  ainsi  (jue  même  les 
bètes  s'abstiennent  de  ce  qui  leur  plaît,  par  peur  des  coups, 
comme  saint  Augustin  en  fait  la  remarcjue,  au  début  du  livre  des 
Ouali-e-vinfjt-trois  Questions  (q.  \).  Donc,  la  haine  est  plus  forle 
(jue  l'amour  ». 

L'argument  sed  contru  en  appelle  à  ce  que  «  le  bien  est  plus 
fort  que  le  mal,  parce  (|ue  le  mal  n'ar/il  quen  vertu  du  bien, 
comme  le  dit  saint  Denys,  au  chapilic  iv  des  A'onis  Divins  (de 
S.  Th.,  1er.  i()).  Or,  \;\  haine  cl  l'amour  dilïèrent  selon  la  dilfé- 
renc<;  du  bien  et  du  mal.  Doue,  lamoui'  est  [lus  lorl  (pie  la 
haine  ». 

Au  corps  de  l'arlicie,  saint  Thomas  |)ail  de  ce  princi[)e  (pi'  ((  il 
est  impossible  (pie  l'ell'et  soit  j)liis  fort   (pie  la  cause  »,  puisqu'il 
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n'est  rien  dans  l'effet,  qui  n'y  soit  en  vertu  de  la  cause.  «  Or, 
toute  haine  procède  d'un  certain  amour,  comme  de  sa  cause, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (art.  préc).  Donc,  il  est  impossible 
que  la  haine  soit  plus  forte  que  l'amour,  d'une  façon  pure  et 
simple  ».  C'est  là  une  sorte  d'argument  négatif,  prouvant  par 
l'impossible.  «  Mais  il  faut  aller  plus  loin  et  dire  que  l'amour, 
d'une  façon  pure  et  simple,  est  plus  fort  que  la  haine.  C'est  qu'en 
effet,  toute  chose  se  meut  vers  la  fin  avec  plus  de  force  que  vers 
ce  qui  est  ordonné  à  la  fin  »,  puisqu'elle  se  meut  vers  la  fin  pour 
elle-même,  et  vers  ce  qui  est  ordonné  à  la  fin  en  raison  de  la  fin. 
«  Or,  le  mouvement  qui  consiste  à  s'éloigner  du  mal  est  ordonné  à 
l'obtention  du  bien^  comme  à  sa  fin.  Il  s'ensuit  qu'à  parler  d'une 
façon  pure  et  simple,  le  mouvement  de  l'âme  vers  le  bien  »,  qui 
est  le  mouvement  de  l'amour,  «  est  plus  fort  que  le  mouvement 
à  l'endroit  du  mal  »,  qui  est  le  mouvement  de  la  haine. 

«  Toutefois,  continue  saint  Thomas,  il  arrive  que  la  haine 
paraît  plus  forte  que  l'amour;  et  cela,  pour  deux  raisons.  — 
D'abord,  parce  que  la  haine  se  sent  plus  que  l'amour.  Comme, 
en  effet,  la  perception  du  sens  consiste  dans  une  certaine  im mu- 
tation de  l'organe,  quand  une  fois  l'immulation  a  eu  lieu,  la  sen- 
sation est  moindre  qu'au  moment  où  Timmutalion  se  produit. 
De  là  vient  que  la  chaleur  de  la  fièvre  sexte,  bien  qu'elle  soit 
plus  grande,  se  sent  moins  que  celle  de  la  fièvre  tierce;  parce 
que  la  chaleur  de  la  fièvre  sexle  s'est  déjà  changée  en  habitude 
et  est  devenue  comme  naturelle.  C'est  pour  cela  aussi  que  l'amour 
se  sent  davantage  en  l'absence  de  l'aimé,  selon  que  le  remarque 
saint  Aug-ustin,  au  dixième  livre  de  la  Trinité  (ch.  xii),  disant 
que  Vamoiir  se  sent  moins  quand  il  n'est  pas  révélé  par  le 
besoin.  Et  voilà  pourquoi  la  répugnance  de  ce  que  l'on  hait  pro- 
voque un  sentiment  plus  vif  que  la  convenance  de  ce  que  l'on 
aime  »  :  l'opposition  irrile  en  quehjue  sorte  et  rend  plus  aiguë 
la  puissance  de  sentir.  —  «  Une  seconde  raison  est  que  l'on  ne 
compare  pas  la  haine  à  l'amour  (]ui  lui  correspond.  C'est  (|u'en 
effet  il  y  a  des  amours  divers,  en  grandeur  ou  en  faiblesse,  selon 
la  diversité  des  biens;  et  à  ces  amours  divers  correspondent  des 
haines  opposées.  Il  s'ensuit  que  la  haine  qui  correspond  à  un 
plus  grand  amour  mouvra  plus  que  ne  meut  un  amour  moindre  ». 
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«  Et  par  là,  dit  saint  Thomas,  se  trouve  lésolue  l'objection 
première.  Car  raiiiour-  du  plaisir  est  moindi'e  que  l'amour  qui  a 
pour  objet  la  conservalion  de  sou  être,  auquel  correspond  la 
fuite  de  la  douleur.  Et  voilà  pour(pjoi  on  fuit  la  douleur  j)lus 
qu'on  ne  recherche  le  plaisir  ».  —  Il  importe  de  noier  l'obser- 
vation si  fine  et  si  juste  que  vient  de  formuler  saint  Thomas  à 
la  fin  du  corps  de  l'article  et  à  Vad  prinnim.  Toute  haine  cor- 
respond à  un  certain  amour;  et  tel  qui  semble  incapable  de  haine, 
qui  même  se  fait  une  gloire  de  cette  impuissance,  n'ayant  que 
des  paroles  de  tranquille  sérénité  en  présence  du  mal  qui  soulève 
d'indiynation  et  de  colère  l'àme  et  le  cœur  des  saints,  s'échap- 
pera (Ml  [)aroles  d'une  vivacité  inouïe,  ira  même  [)arfois  juscju'aux 
voies  de  fait,  parce  (ju'on  lui  aura  manqué  d'éi^'ards  ou  qu'on 
n'admirera  ({u'imparfaitemeni  à  son  gré  ce  qui  le  touche  et  ce 
qu'il  aime. 

X.'iul  seciindum  répond  dans  le  même  sens.  «  Jamais  la  haine 
ne  vaincrait  l'amour,  si  ce  n'était  en  raison  d'un  amour  plus 
grand  auquel  la  haine  correspond.  C'est  ainsi  que  l'homme  s'aime 
lui-même  plus  qu'il  n'aime  son  ami  »,  toutes  choses  égales  d'ail- 
leurs, c'est-à-dire  (|uand  les  biens  mis  en  présence  et  qu'il  s'agit 
de  sacrifier  sont  du  même  ordre;  «  et  parce  qu'il  s'aime  lui- 
même  davantage,  de  là  vient  qu'il  en  arrive  à  détester  son  ami 
quand  celui-ci  lui  devient  contraire  ». 

h'ad  tertiam  observe  que  «  si  l'on  s'applique  avec  plus  d'ar- 
deur à  re()ousser  ce  qui  déj)laît,  c'est  parce  (pi'on  le  sent  davan- 
tage »,  ainsi  (pi'il  a  été  expliqué  au  corps  de  l'article. 

Il  est  essentiel  à  l'amour  de  l'emporter  sur  la  haine;  car  toute 
haine  est  commandée  par  l'amour.  Cependant,  il  est  des  haines 
qui  l'emportent  sur  l'amour;  mais  c'est  précisément  parce  qu'elles 
sont  commandées  par  un  amour  plus  véhément  et  plus  fort.  Car 
il  peut  y  avoir  une  infinité  d'amours  selon  la  diversité  des  biens 
et  des  natures;  et  à  chacun  de  ces  amours  correspond  une  haine 
proportionnée.  Lors  donc  (pi'il  s'agit  de  comparer  l'amour  et  la 
haine,  c'est  par  rapj)ort  aux  mêmes  biens  et  dans  le  même  ordre 
qu'il  les  faut  conq)aier.  La  comparaison,  ainsi  établie,  montrera 
infailliblement  que   toute  grande  haine  a   pour   cause  un  plus 
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grand  amour;  et  si  l'amour  est  juste,  s'il  est  noble,  s'il  est  saint, 
plus  la  haine  qui  lui  correspond  sera  grande,  plus  cette  liaine 
sera  elle-même  digne  d'admiration  et  de  louange.  —  Nous  savons 
ce  qu'est  la  haine  et  quels  sont  ses  rapports  avec  l'amour.  Nous 
devons  maintenant  examiner  certains  sujets  spéciaux  (|ui  sem- 
blent plus  ou  moins  compatibles  ou  incompatibles  avec  la  haine. 
Saint  Thomas  en  précise  trois  :  soi-même  ;  la  vérité;  certaines 
natures.  Nous  allons  les  étudier  successivement.  —  D'abord,  si 
l'on  peut  se  haïr  soi-même.  C'est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 


xVrticle  IV. 
Si  quelqu'un  peut  se  haïr  soi-même  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'on  peut  se  haïr  soi- 
même  ».  —  La  première  est  la  parole  du  «  psaume  x  »  (v.  6),  on 
il  est  «  dit  :  Celai  qui  aime  V  iniquité ,  hait  son  ame.  Or,  il  en 
est  beaucoup  qui  aiment  l'initjuité.  Donc,  il  en  est  beaucoup  qui  se 
haïssent  eux-mêmes  ».  —  La  seconde  objection  observe  que 
«  nous  haïssons  celui  à  qui  nous  voulons  et  faisons  du  mal.  Or, 
parfois  on  se  veut  et  on  se  fait  du  mal  à  soi-même  ;  tels,  par 
exemple,  ceux  qui  se  donnent  la  mort.  Donc,  il  en  est  qui  se 
haïssent  eux-mêmes  ».  —  La  troisième  objection  cite  un  mot  de 
«  Boèce  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  de  la  Consolation  (prose  v), 
que  Vaoarice  rend  les  honvnes  odieux;  d'où  l'on  j>eul  inféi-er 
que  tout  homme  hait  celui  cpii  est  avare.  Or,  il  en  est  qui  sont 
avares.  Donc,  il  est  des  hommes  qui  se  haïssent  eux-mêmes  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  mot  formel  de  ((  l'Apôlre  »,  (pii 
((  dil,  aux  Ephésiens,  ch.  v  (v.  29),  que  personne  jamais  na 
eu  de  la  haine  jxiur  sa  propre  chair  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  qu'  «  il  est  impos- 
sible que  quelqu'un,  à  considérer  la  chose  en  soi,  se  haïsse  lui- 
même.  C'est  qu'en  effet,  tout  être  recherche  naturellement  son 
bien,  et  nul  ne  peut  se  voidoir  (pielcpie  chose  sinon  sous  la  raison 
de  bien;  car  le  mal  échappe  à  tout  rouloir,  comme  le  dil  saint  l)e- 
nys,  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.   Th.,   lec;.  22).  Or, 
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aimer  (jiiel([irim,  c'est  lui  vouloic  du  hieii.  ainsi  (ju'il  a  été  dit 
plus  haut  (fj.  2(),  art.  /|).  11  s'ensuit  (jue  tout  être  s'aime  nécessai- 
rement lui-même,  et  (|u'il  est  impossible  que  quelqu'un  se  haïsse, 
à  piendre  la  chose  en  soi.  —  Toutefois,  d'une  manière  acciden- 
telle, il  arrive  que  (juehju'un  se  h.iil  lui-même.  Et  cela,  sous  un 
double  ra[)porl.  —  D'abord,  en  raison  du  bien  qu'il  se  veut.  II 
arrive,  en  elïel,  (pie  parfois  le  bien  que  l'on  se  veut  n'est  qu'un 
bien  a[)paient  et  se  trouve  en  réalité  être  un  mal.  A  ce  litre,  celui 
qui  se  veut  un  tel  bien,  se  veut  eu  réalité  du  mal;  et,  pour 
autant,  il  se  hait  lui-même.  —  En  second  lieu  »,  on  peut  se  haïr 
soi-même  accidentellement,  «  en  raison  de  soi-même  »  que  l'on 
aime  et  «  à  ([iii  l'on  \eut  du  bien.  C'est  (pi'en  etlel,  ex[)lique  divi- 
nement saint  Thomas,  tout  être  est  surtout  cela  même  qu'il  y  a 
de  principal  en  lui  :  auquel  titre  on  dit  être  fait  par  la  cité  ce 
que  le  rcji  fait,  comme  si  le  roi  était  la  cité  tout  entière.  11  est 
donc  manifeste  que  l'homme  est  surtout  sa  partie  spirituelle  »  ; 
car  on  ne  saurait  metli'e  en  doute  (pie  l'esprit  est  ce  qu'il  y  a  de 
principal  dans  l'homme.  ((  Or  »,  poursuit  saint  Thomas,  et  com- 
bien tristement  vraie  est  son  observation,  «  il  en  est  »,  parmi 
les  hommes,  «  qui  estiment  être  surtout  ce  qui  en  eux  a  trait  à 
la  nature  cor[)orelle  et  sensible.  Il  s'ensuit  qu'ils  s'aiment  selon 
ce  ({u'ils  croient  être,  mais  ils  se  haïssent  selon  ce  qu'ils  sont 
véritablement,  tandis  qu'ils  veulent  ce  qui  est  contraire  à  la 
raison  ».  Ils  s'aiment  commedes  animaux  plus  ou  moins  g-rossiers 
ou  [)lus  ou  moins  polis  et  raffinés,  selon  le  dei^ré  de  ce  qu'ils 
appellent  la  civilisation  et  la  culture,  à  [)rendre  ces  mots  dans 
leur  sens  purement  extérieur;  mais  ils  se  hn'i^'^onl  comme  /lo/nmes. 
Quelle  grande  parole!  et  quelle  clarté  ne  projette-t-elle  pas  sur  la 
pauvre  vie  humaine. 

Saint  Thomas  conclut  :  «  C'est  de  l'une  et  de  l'autre  de  ces 
manières  que  celui  (pii  aime  l'iniquité,  non  seulement  hait  son 
àme,  mais  se  hait  encore  lui-même.  —  Et,  par  là,  se  trouve 
résolue  In  première  objection  ».  —  On  remartpiera  ici  que  le  pire 
ennemi  de  lui-même  est  celui  ([ui  se  hait  comme  enl'dnl  de  Dieu, 
c'est-à-dire  au  point  de  vue  des  biens  de  la  foi.  Et,  [)ar  contre, 
celui-là  s'aime  vraiment  qui  se  veut  à  lui-même  les  biens  surna- 
turels, au  mépris,  s'il  le  faut,  de  tout  ce  que  les  sens  ou   même 
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la  seule  raison  exigent.  Nous  aurons  à  expli(|uer  tout  cela,  [)lus 
tard,  dans  le  traité  de  la  charité. 

Uad  secnndam  répond  que  «  mil  ne  se  veut  et  ne  se  fait  du 
mal,  si  ce  n'est  pour  autant  que  ce  mal  lui  apparaît  sous  une 
raison  de  bien  »,  non  sans  doute,  toujours,  de  bien  moral,  mais 
au  moins  de  bien  physique.  «  Car,  même  ceux  qui  se  donnent  la 
mort,  perçoivent  ce  qui  est  le  fait  de  mourir,  sous  une  raison  de 
bien,  pour  autant,  [)ar  exemple,  qu'il  constitue  la  fin  d'une 
misère  ou  d'une  douleur  ». 

Uad  tertinm  donne  une  double  réponse,  au  sujet  de  l'avare. 
—  La  première  consiste  à  dire,  en  supposant,  comme  le  voulait 
l'objection,  que  tout  homme,  sans  exception,  déteste  celui  ([ui  est 
avare,  «  que  l'avare  déteste  quelque  chose  qui  est  en  lui;  mais  il 
ne  s'ensuit  pas  pour  cela  qu'il  se  déteste  lui-même;  et  c'est  ainsi 
que  le  malade  déteste  sa  maladie,  précisément  en  vertu  de  l'amour 
qu'il  se  porte.  —  On  peut  dire  aussi  »,  et  c'est  une  seconde 
réponse,  «  que  l'avarice  rend  odieux  par  rapport  aux  autres, 
mais  non  par  rapport  à  soi.  Bien  [)lus,  elle  a  pour  cause  l'amour 
désordonné  qu'on  a  pour  soi,  lequel  amour  fait  qu'on  se  veut  les 
biens  temporels  plus  que  de  raison  ». 

Il  n'est  aucun  être,  ni,  par  suite,  aucun  lioinme,  qui  se  haïsse 
lui-même,  pour  se  haïr,  ou  voulant  se  haïr;  car  il  n'est  aucun 
être  qui  puisse  se  vouloir  du  mal  directement.  Mais  l'hoinme 
peut  se  haïr  lui-même  indirectement,  en  ce  sens  qu'il  peut  se 
vouloir  tel  bien  qui  sera  pour  lui  un  vrai  mal.  —  Peut-il,  l'homme, 
haïr  la  vérité?  Nous  devons  maintenant  examiner  ce  nouveau 
point  de  doctrine;  et  saint  Thomas  le  va  faire  en  un  article  qui 
est  un  joyau  de  vivante  métaphysique. 

Article  V. 
S'il  est  possible  que  quelqu'un  ait  en  haine  la  vérité? 

Trois  objections  veulent  prouver  (\\\  «  il  n'est  personne  qui 
puisse  avoir  en  haine  la  vérité  ».  —  La  première,  qui  motivera  la 
belle  aigumentalion  du  corps  de  l'article,  dit  (jue  «  le  bien,  l'être 
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el  le  vrai  sont  une  même  cliose.  Or,  nul  ne  peut  avoir  en  haine 
la  bonté.  Donc,  nul  ne  peut  avoir  en  haine  la  vérité  ».  —  La 
seconde  objection  rappelle  (pie  «  tons  les  hommes  désirent  natu- 
rellement savoir,  ainsi  qu'il  est  dit  an  commencement  de  la 
Métap/ii/sif/fie  (liv.  1,  rli.  i,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  i).  Or,  la  science 
ne  porte  que  sur  le  vrai.  Donc,  la  vérité  est  désirée  et  aimée  natu- 
rellement. D'autre  part,  ce  qui  est  naturel  demeure  toujours. 
Donc,  nul  ne  peut  avoir  en  haine  la  vérité  ».  —  La  troisième 
objection  cite  une  autre  parole  d'  «  Aristote  »,  qui  a  dit,  au 
second  livre  de  la  IViétorifjue  (ch.  iv,  n.  27),  que  les  hommes 
aiment  eeii.c  r/iii  sont  francs.  Or,  ceci  ne  peut  être  qu'en  raison 
de  la  vérité.  Donc,  riiomme  aime  naturellement  la  vérité;  et,  par 
suite,  il  ne  peut  pas  l'avoir  en  haine.  » 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  fort  expressif  de  l'a  apô- 
tre »  saint  Paul,  qui  «  dit,  aux  Galates,  ch.  iv  (v.  i(3)  :  Suis-Je 
devenu  votre  ennemi,  parce  que  Je  vous  ai  dit  la  vérité?  » 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas,  comme  nous  l'avons  déjà 
noté,  nous  donne  une  superbe  page  de  méta{)hysique  et  de  mo- 
rale transcendante.  «  Le  bien,  nous  dit-il,  et  le  vrai  et  l'èlre  sont 
une  même  réalité,  mais  qui  diffère  d'aspect.  Le  bien,  en  effet,  a 
raison  d'aimable,  chose  que  l'être  et  le  vrai  n'ont  pas;  car  le 
bien  se  définit  ce  que  tout  être  aime  et  désire.  11  suit  de  là  que  le 
bien,  sous  sa  raison  de  bien,  ne  peut  être  objet  de  haine,  ni  en 
général,  ni  en  particulier.  Quant  à  l'être  et  au  vrai,  ils  ne  peu- 
vent pas  non  plus  être  objet  de  haine,  en  général  ou  pris  d'une 
façon  universelle;  car  »,  nous  l'avons  vu,  a  la  cause  de  la  haine 
est  la  dissonance,  tandis  (jue  la  convenance  est  cause  de  l'amour  : 
or,  l'être  et  le  vrai  »,  pris  en  général,  «  sont  communs  à  toutes 
choses  »  :  toutes  choses  qui  sont,  conviennent  en  ce  qu'elles 
sont;  et  comme  tout  ce  qui  est,  en  tant  qu'il  est,  est  vrai,  toutes 
choses  conviennent,  de  ce  chef,  dans  le  fait  ([u'elles  sont  vraies. 
((  Mais,  en  particulier,  rien  n'empêche  que  certain  être  et  que  cer- 
tain vrai  soit  objet  de  haine,  pour  autant  qu'il  a  raison  de  con- 
traire et  d'opposé;  c'(îst  qu'en  effet  la  contrariété  et  la  r(q)u- 
gnance  ne  s'opposent  j)as  à  la  raison  d'être  et  à  la  raison  devrai, 
comme  elles  s'opposent  à  la  raison  de  bien  »  :  l'être  et  le  vrai, 
même  en  tant  que  tels,  peuvent  avoir  la   raison  de  contraire  el 


l^'i  SOMME    THEOLOGIQUÉ. 

de  répugnant,  dans  le  rapport  des  divers  êtres  entre  eux;  le  bien, 
en  tant  que  tel,  ne  le  peut  pas,  pour  si  particulier  et  si  déter- 
miné qu'on  le  suppose  :  un  bien  particulier,  si  déterminé  soit-il, 
ne  peut,  s'il  garde  la  raison  de  bien,  avoir  raison  de  contraire  et 
de  l'épugnanl  ;  [lour  qu'il  ail  cette  raison,  il  faut  qu'il  cesse  d'être 
lui-même,  c'est-à-dire  d'avoir  la  raison  de  bien,  et  qu'il  revête 
la  raison  de  mal;  l'être,  au  contraire,  et  le  vrai,  peuvent,  pris 
en  particulier,  avoir  la  raison  d'opposé,  sans  perdre  leur  raison 
de  vrai  et  d'être. 

Il  se  pourra  donc  qu'un  certain  vrai  ou  une  certaine  vérité 
soient  objet  de  haine,  l)ien  que  la  vérité  ou  le  vrai  en  général  ne 
puissent  jamais  être  haïs.  Il  en  sera  ainsi  toutes  les  fois  qu'un 
certain  vrai  ou  une  certaine  vérité  revêtiront  le  caractère  d'op- 
posé ou  de  contraire.  —  «  Or,  c'est  d'une  triple  manière  que  quel- 
que vrai  particulier  peut  répugner  ou  s'opposer  comme  chose 
contraire  au  bien  (jue  l'on  aime.  —  D'abord,  selon  que  la  vérité 
est  dans  les  choses  comme  dans  sa  cause  et  dans  sa  source.  A  ce 
titre,  l'homme  haïra  parfois  une  vérité,  en  tant  qu'il  voudrait 
que  ce  qui  est  vrai  ne  fût  pas  vrai  »  :  telle  chose  est;  l'homme 
voudrait  qu'elle  ne  fût  pas;  pour  autant,  il  déteste  la  véiité  qui 
consiste  à  diie  que  cette  chose  est.  —  «  D'une  autre  manière, 
une  vérité  particulière  (.eut  avoir  raison  de  contraire  et  d'op- 
posé au  bien  que  l'on  aime,  selon  que  la  véiilé  est  dans  la  con- 
Jiaissance  ou  dans  l'esprit  de  l'homme  lui-même,  et  y  devient  un 
obstacle  à  la  poursuite  du  bien  (pi'il  désire.  C'est  ainsi  que  d'au- 
cuns voudraient  ne  pas  connaîire  la  vérité  de  la  foi,  poui-  pécher 
librement,  selon  cette  parole  (jui  leur  est  prêtée,  dans  le  livre  de 
Joi),  ch.  XXI  (V.  \[\)  :  De  la  scirncr  de  vos  voies,  nous  n'en  voU' 
Ions  pas.  —  \]n{i  auti'c  manière  dont  un(;  vérité  particulière  })eut 
devenir  objet  de  haine,  comme  chose  coulraire  et  (pii  répugne, 
c'est  en  tant  (ju'elle  se  trouve  dans  l'intelligence  d'un  autre.  Si, 
par  exemple,  (juelqu'un  désire  (jue  son  [)éché  demeure  caché,  il 
hait  (|ue  quehpi'un  connaisse  la  vérité  sui"  ce  péché.  C'est  en  ce 
sens  que  saint  Augustin  disait  au  dixième  livre  de  ses  (confes- 
sions (ch.  xxiii),  que  les  lio/nnies  aiment  la  vérité,  (jiiand  elle 
éclaire;  ils  la  ilétestenl,  quand  elle  accuse  ». 

<(    Et  par  là,  ajoute  saint  Thomas,  la  première  objcclion  se 
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trouve  résolue  ».  Celle  solution  couslilue  le  corps  niènie  de  l'ar- 
liele. 

L.\id  si'cinidtim  accorde  (|ue  «  coiiuaîd'e  la  vérité,  eu  soi,  esl 
chose  aimable;  et  c'est  pour  cela  que  saiul  Augusliu  dit  (jue  les 
Jiomnies  Vdiincnl  quand  elle  éclaire.  Mais,  d'une  façon  acciden- 
telle, la  connaissance  de  la  vérité  {)eul  devenir  objet  de  haine,  en 
tant  (pi'elle  devient  un  obstacle  dans  la  poursuite  du  bien  que 
l\)u  (h'sire  ». 

Vad  terliuni  dit  que  [)réciséiuenl  «  si  les  hommes  aiment  ceux 
qui  sont  francs,  c'est  ])arce  (ju'ils  aiment,  eu  soi,  à  connaître 
la  véiité,  que  les  hommes  qui  ne  sont  pas  francs  ne  manifestent 
pas  ». 

Ainsi  donc,  de  soi  et  à  ne  prendre  que  la  vérité  sous  sa  rai- 
son de  vérité,  tous  les  hommes  l'aimeraient.  Il  n'est  personne 
(jui  piU  la  haïr,  car  il  esl  naturel  à  l'homme  d'aimer  à  connaître 
la  vérité  :  c'est  là  son  bien  par  excellence.  Mais,  pour  des  raisons 
particulières  et  d'à-côté,  il  arrive  qu'en  certains  cas  l'homme 
n'aime  pas  la  vérité.  Et  c'est  toutes  les  fois  que  cette  vérité  le 
contrarie  dans  ce  qu'il  aime  :  soit  qu'elle  j)orte  sur  une  chose 
(ju'il  voudrait  ne  pas  être;  soit  que  la  connaissance  (|u'elle  lui 
donne  le  tourmente  dans  ses  mauvais  projets;  soit  parce  fjue  la 
connaissance  (ju'elle  donne  aux  autres  lui  est  odieuse.  —  Rete- 
nons bien  ces  trois  modes  dont  l'homme  peut  prendre  en  haine 
la  véiité.  Ils  projettent  une  vive  lumière,  non  seulement  sur  la 
conduite  parlicidièi'e  des  hommes  dans  leur  vie  privée,  mais  aussi 
sur  les  procédés  et  les  conclusions  de  ceux-là  mêmes  qui  aiment 
le  plus  à  s'autoriser  de  la  critique  et  de  la  science  dans  les  con- 
troverses oiales  ou  écrites  soutenues  en  public,  notamment  (piand 
il  s'agit  de  choses  religieuses,  script uraii-es,  historiques,  philoso- 
phiques, théolog^iques. 

\jn  <lernier  point  que  nous  devons  examiner,  au  sujet  de  la 
haine,  c'est  de  savoir  si  nue  chose  jxMit  être  haïe  d'une  façon  uni- 
verselle ou  si  la  haine  ne  porte  que  sur  le  particulier  et  le  cir- 
constancié. —  La  portée  de  la  question  nous  apparaîtra  d'elle- 
même  en  lisant  le  texte  de  saint  Thomas  dans  l'aiticle  «pii  suit. 
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Article  VI. 


Si  quelque  chose  peut  être  tenue  en  haine  d'une  façon 
universelle? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  haine  ne  peut  pas 
porter  sur  une  chose  d'une  façon  universelle  »  ou  en  raison  d'elle- 
même,  mais  seulement  en  raison  de  telle  circonstance  particnlière 
qui  la  rend  accidentellement  odieuse.  —  La  première  est  que 
«  la  haine  »,  prise  au  sens  strict  de  passion,  «  est  une  passion 
de  l'appétit  sensible,  qui  est  mû  par  la  connaissance  sensible.  Or, 
le  sens  ne  s'élève  pas  à  saisir  l'universel.  Donc,  la  haine  ne  peut 
pas  porter  sur  quelque  chose  d'une  façon  universelle  ».  —  La  se- 
conde objection  dit  que  «  la  haine  est  causée  par  quelque  disso- 
nance, laquelle  répugne  à  la  raison  de  chose  commune.  Or,  la 
raison  de  chose  commune  rentre  dans  la  raison  d'universel. 
Donc,  la  haine  ne  peut  pas  porter  sur  quelque  chose  d'une  façon 
universelle  ».  —  La  troisième  objection  rappelle  que  a  l'objet 
de  la  haine  est  le  mal.  Or,  le  mal  est  dans  les  choses  et  non  dans 
l'esprit,  comme  il  est  dit  au  sixième  livre  des  Métaphysiques 
(de  S.  Th.,  leç.  4;  Did.,  liv.  V,  ch.  iv,  n.  i).  Puis  donc  que  l'uni- 
versel est  seulement  dans  l'esprit,  dont  le  propre  est  d'abstraire 
l'universel  du  particulier,  il  semble  que  la  haine  ne  peut  pas 
avoir  pour  objet  quelque  chose  d'une  façon  universelle  ». 

L'argument  sed  contra  cite  une  parole  très  profonde  d'Aris- 
tote,  qui  semble  bien  avoir  motivé  le  présent  article.  «  Aristote 
dit,  au  second  livre  de  sa  Rhétorique  (ch.  vi,  n.  3i),  que  la 
colère  a  ton/ ours  pour  objet  le  particulier  ;  mais  la  haine  porte 
aussi  sur  le  r/énéral  ;  tout  homme,  en  effet,  déteste  »  non  pas 
seulement  tel  voleur  et  tel  calomniateur  en  particulier,  mais  «  le 
voleur  et  le  calomniateur  »,  en  tant  que  tels,  ou  en  général. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  nous  avertir 
qu'  ((  il  arrive  qu'on  parle  de  l'universel  d'une  double  manière  : 
d'abord,  selon  son  cai'actère  ou  sa  note  d'universel  ;  el  ensuite, 
selon  la  nature  à  hupielie  on  atliibue  ce  caractère  ou  celte  note 
d'universel   :    autre,  en   eflet,  est  la   considération  de   riiomnie 
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universel  »,  c'est-à-dire  de  Vespcce  qui  est  riiomme;  «  et  autre, 
la  considération  de  riioninie  en  tant  qu'lionime  »,  ou  de  l'individu 
homme,  (jue  l'on  considère,  non  selon  ses  caractères  individuels, 
mais  selon  les  caractères  spécifiques  (|ui  lui  sont  communs  avec 
tous  les  autres  hommes.  —  «  Si  l'on  prend  l'universel  au  pre- 
mier sens,  il  n'est  aucune  puissance  de  la  partie  sensible,  ni  puis- 
sance de  connaître,  ni  puissance  d'aimer,  qui  puisse  atteindre 
l'univeisel  :  cet  universel,  en  elFel,  s'obtient  par  l'abstraction 
de  la  matière  individuelle  où  ploni^ent  les  racines  de  toute  puis- 
sance sensitive  ».  Seule,  la  puissance  intellectuelle  peut  atteindre 
cet  universel.  Il  constitue  môme  son  objet  direct  et  proportionné. 
—  Mais  si  aucune  puissance  d'ordre  sensible  ne  peut  atteindre 
l'universel  ainsi  entendu,  «  toutefois,  les  puissances  d'ordre  sen- 
sible, tant  les  puissances  de  connaître  que  les  puissances  d'aimer, 
peuvent  se  porter  sur  une  chose  d'une  façon  universelle.  C'est 
ainsi  que  nous  disons  que  l'objet  de  la  vue  est  la  couleur,  en 
raison  même  de  son  genre  de  couleur,  non  pas  que  la  vue 
connaisse  la  couleur  sous  son  caractère  universel  »,  ou  à  l'état 
d'abslraclion,  «  mais  parce  que  si  la  couleur  a  de  pouvoir  être 
saisie  [)ar  le  sens  de  la  vue,  ce  n'est  pas  en  tant  que  telle  couleur  » 
(sans  quoi  la  vue  ne  pourrait  saisir  que  cette  couleur),  «  mais 
en  tant  que  couleur,  d'une  façon  pure  et  simple.  —  Ainsi  donc, 
la  haine,  même  selon  qu'elle  se  trouve  dans  la  partie  sensible, 
peut  avoir  pour  objet  quelque  chose  d'une  façon  universelle  »  ou 
sous  sa  raison  commune  et  en  général  ;  «  et  cela,  parce  que  c'est 
en  vertu  de  sa  nature  qu'il  a  en  commun  avec  d'autres,  (ju'un 
être  déterminé  peut  s'opposer  à  l'animal,  et  non  pas  seulement  en 
raison  de  quelque  particularité  individuelle  :  tel,  par  exemple,  le 
loup  par  rapport  à  la  brebis  ;  aussi  bien  »,  ce  n'est  pas  seule- 
ment tel  loup  en  particulier  et  en  raison  de  tels  traits  individuels, 
«  c'est  le  loup  en  général  »,  ou  le  loup  en  tant  que  tel  et  en 
raison  même  de  sa  nature,  «  que  la  brebis  déteste  ».  —  Il  n'en 
est  pas  de  même  pour  la  colère^,  ainsi  que  le  notait  Aristote  dans 
le  texte  de  l'argument  sed  contra.  «  La  colère  est  toujours  causée 
par  quelque  circonstance  particulière,  parce  (pi'elle  suppose  un 
acte  (pii  nous  a  blessé,  et  les  actes  portent  sur  le  singulier.  (]'est 
{)our  cela  (pi'Arist(jle  dit  »,  rappelle  de  nouveau  saint  Thomas, 
T.  \'1I.  Les  pussions.  lo 
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«  que  la  colère  a  toujours  pour  objet  une  chose  particulière^ 
tandis  que  la  haine  peut  porter  sur  une  chose  d'une  façon  uni- 
verselle ».  On  ri'esl  jamais  en  colère  contre  une  chose  ou  contre 
quelqu'un,  sinon  pour  un  fait  très  particulier  qui  nous  sera  sur- 
venu en  une  circonstance  très  déterminée.  On  peut,  au  contraire, 
liaïr  certaines  choses  ou  certains  êtres,  en  raison  même  de  leur 
nature,  et  sans  qu'individuellement  nous  ayons  en  à  en  soullVir  : 
telle,  j)ar  exemple,  la  répulsion  instinctive  que  nous  inspire  le 
serpent,  ou  tout  antre  animal,  qui,  par  sa  nature  même,  nous 
déplaît.  Et  même  dans  nos  rapports  avec  nos  semblables,  nous 
disons,  dans  un  sens  moins  absolu,  mais  très  réel,  qu'il  est  cer- 
taines natures,  c'est-à-dire  certains  états  g-énéraux  ou  certaines 
manières  d'être  au  physique  et  au  moral,  (pii  ont  le  don  de  nous 
déplaire,  de  nous  inspirer  une  sorte  d'antipathie  instinctive  cl 
irraisonnée.  —  Saint  Thomas  ajoute,  en  finissant,  (jue  «  la  haine 
selon  qu'elle  se  trouve  dans  la  partie  intellectuelle,  dès  là  qu'elle 
suit  la  connaissance  universelle  de  rinlelligence,  peut  atteindre 
l'universel  en  quelque  sens  qu'on  l'entende  ». 

Vad  prinium  répond  que  «  le  sens  ne  per(;oit  pas  l'universel 
sous  sa  raison  d'universel  »,  ou  selon  qu'il  est  à  l'état  d'abstrac- 
tion ;  «  mais  il  saisit  des  choses  ou  des  êtres  en  qui  se  trouve 
le  caractère  ou  la  note  de  l'universalité  »;  et  c'est  le  propre  de 
tous  les  êtres  qui  communi(juenl  dans  une  même  luiture. 

YJad  secunduni  accorde  que  «  ce  qui  est  commun  à  tous  ne 
peut  pas  être  une  raison  de  haine  »;  c'est  bien  plutôt  une  raison 
d'amour;  «  mais  rien  n'empêche  qu'une  chose  commune  à  plu- 
sieurs constitue  une  dissonance  par  rapport  à  d'autres  et  leur 
devienne,  du  même  coup,  un  olijet  de  déteslation  ou  de  haine  ». 

\Jad  tertium  observe  que  «  l'objection  porte  sur  l'universel 
sous  sa  raison  d'universel  ;  et  nous  accordons  qu'à  ce  titre  il 
ne  tombe  pas  sous  la  |)erception  des  sens  ni  sous  l'action  de 
l'appétit  sensible  ». 

Nous  avons  dit  ce  (pi'esl  la  haine  et  comment  elle  est  possible. 
Elle  dépend  essenliellement  de  l'amour  et  en  suit  toutes  les  lois, 
par  mode  d'opposition  et  de  contraste.  C'est  le  premier  sentiment 
(jiie  l'amour  éveille  dans  un  cœur  (ju'il  possède,  mis  en    reyard 
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do  loiit  rc  (jiii  s'opposo  au  hicn  (pii  conslitiie  sou  objet  et  sa  vie. 
—  .Mais  ce  seiiliineiil  n'est  pas  le  seul.  Il  en  est  d'antres  (jui 
naissent  de  l'amour,  même  en  regard  du  bien  qui  le  fait  vivre 
Ces  sentiments  seront  tout  autres  selon  qu'il  s'agit  d'un  bien 
absent  et  non  possédé  encore,  ou  du  bien  réellement  présent.  — 
Par  rapport  au  bien  absent,  le  ])reinier  sentiment  causé  par 
l'amour  est,  nous  le  saxons,  le  désir  ou  la  concu[)iscencc.  C'est 
de  lui  que  nous  allons  nous  occuper  maintenant;  et  tel  est  l'objet 
de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXX. 


DE    LA    CONCUPISCENCE, 


Celte  (juestion  comprend  quatre  articles  : 

1°  Si  la  concupiscence  se  trouve  seulement  dans  l'appétit  sensible'? 
20  Si  la  concupiscence  est  une  passion  spéciale? 
30  S'il  y  a  des  concupiscences  naturelles  et  d'autres  non  naturelles? 
40  Si  la  concupiscence  est  infinie  ? 


Comme  nous  l'alloiis  voir  par  la  lecture  de  ces  arlicies,  il  s'ai^ira 
surtout  ici  du  désir  selon  qu'il  se  trouve  dans  l'appélil  sensible 
(art.  i),  au  sujet  duquel  on  s'enquerra  de  son  caractère  spéci- 
fique (art.  2)  et  de  ses  rapports  avec  la  raison  (art.  3,  4)-  — 
D'abord,  du  genre  de  désir  dont  il  s'agit.  C'est  l'objet  de  l'article 
premier. 

Article  Premier. 
Si  la  concupiscence  est  seulement  dans  l'appétit  sensible? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  concupiscence  n'est 
pas  seulement  dans  l'appétit  sensible  ».  —  La  première  arguë 
de  ce  qu'  u  il  y  a  une  conciqiiscence  de  la  sagesse,  selon  qu'il  est 
dit  au  livre  de  la  Sagesse,  chapitre  v(v.  21  j  :  La  concupiscence  de 
la  sagesse  conduit  au  rogaume  éternel.  Or,  l'appétit  sensible  ne 
peut  pas  porter  sur  la  sagesse.  Donc,  la  concupiscence  n'est  pas 
seulement  dans  l'appétit  sensible  ».  —  La  seconde  objection  dit 
que  «  le  désir  des  commandements  de  Dieu  n'est  pas  dans  l'appétit 
sensible;  bien  plus,  l'A[)ôlr;î  dit  a//,c /^omams,  cliapltrc  vu  (v.  18): 
Le  bien  n  habite  jxis  en  moi,  cest-à-dirc  dans  ma  chair.  Or,  le 
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désir  (les  coniiiiaiulcmciils  de  Dieu  (omhc  sous  la  coii<Mi[)isceiice, 
selon  celle  parole  du  psaume  cxviii  [v.  20)  :  Mon  à  me  a  convoité 
de  désirer  nos  ji/slijicafions.  Donc,  la  coiicu[)iscence  n'es!  pas 
seulemenl  dans  rappélit  sensible  ».  —  La  iroisième  objection  fait 
observer  (pie  «  toute  [)uissance  a  comme  ol)j(;l  de  concu[)iscence 
son  i)ien  {)ropre.  Donc,  la  concupiscence  est  en  charpie  puissance 
de  l'àine  et  non  pas  seulement  dans  l'appétit  sensible  ». 

L'i\rQ;umenl sed contra  est  un  texte  de  «  saint. lean  Damascène  », 
rpii  «  dit  {de  la  Foi  orthodoxe,  liv.  II,  cli.  xii)  (|ue  l'appétit  non 
rationnel  qui  obéit  à  la  raison  et  peut  être  persuadé  par  elle^ 
se  divise  en  concupiscence  et  colère.  C'est  là  la  partie  irration- 
nelle de  l'ànie,  passive  et  appétifive.  Donc,  la  concupiscence  est 
dans  raj)péiit  sensible  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  prend  pour  point  de  départ 
la  définition  de  la  concupiscence  donnée  par  Aristote.  «  Arislote  », 
en  efï'et,  «  dit,  au  premier  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  xr,  n.  5), 
que  la  concupiscence  est  l'appétit  de  ce  qui  plaît.  Or,  il  y  a  une 
double  sorte  de  plaisir,  ainsi  qu'il  sera  dit  plus  loin  (q.  3i, 
art.  3,  4)  '-  11"!  qui  se  trouve  dans  le  bien  intellii^ible,  qui  est  le 
bien  de  la  laison  ;  l'autre  qui  est  dans  le  bien  d'ordre  sensil)Ie. 
La  première  sorte  de  plaisir  semble  n'appartenir  qu'à  l'àme  seule. 
La  seconde  appartient  à  l'àme  et  au  corps,  parce  que  le  sens  est 
une  faculté  qui  existe  dans  \u\  or4>ane  corporel;  et  de  là  vient 
que  le  bien  sensible  est  le  bien  du  composé  »,  c'est-à-dire  de  l'àme 
et  du  corps  tout  ensemble  ou  formant  un  tout.  «  Or,  c'est  d'un 
tel  plaisir,  avant  Irait  tout  ensemble  et  à  l'àme  et  au  corps,  (pie 
la  concupiscence  semble  être  l'appétit  »,  ou  la  recherche  et  le 
désir;  «  comme  le  nom  même  de  concupiscence  l'indique  »  :  ce 
mot,  en  effet,  marque  le  fait  de  désirer  ensemble.  ((  Il  s'ensuit  (jue 
la  concupiscence,  à  proprement  |)arler,  se  trouve  dans  raj)pétit 
sensible,  et  dans  la  partie concupiscible,  qui  lire  d'elle  son  nom  ». 
—  S'il  ne  s'ayissait  que  du  désir  en  ^'énéral,  nous  n'aurions  i^arde 
de  le  limiter  à  rap[)(îtit  sensible;  car  le  désir  ayant  pour  objet 
ce  (jui  plaît,  la  partie  supérieure  de  l'àme  où  nous  verrons  (juc  se 
trouvent  les  plus  nobles  plaisirs,  a  ses  désirs  à  elle.  Mais  le  désir 
sous  la  forme  de  mouvement  complexe  ayant  trait  à  l'àme  et  au 
corps,  ne  peut  se  trouver  que  dans  l'appélil  sensible;  et  même, 
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s'il  s'agit  (lu  seul  désir,  non  mélang^é  de  crainte,  c'est  dans  l'ap- 
pétit concupiscible  seul  que  nous  devons  le  placer. 

L'ad  primum  répond  que  «  l'appétit  de  la  sagesse  ou  des 
autres  biens  spirituels  est  quelquefois  appelé  du  nom  de  concu- 
piscence, soit  en  raison  d'une  certaine  similitude,  soit  à  cause  de 
l'intensité  du  désir  dans  la  partie  supérieure  de  l'àme,  d'où  pro- 
vient un  rejaillissement  dans  l'appétit  inférieur,  en  telle  sorte  que 
cet  appétit  inférieur,  lui  aussi,  à  sa  manière,  tend  au  bien  spiri- 
tuel, avec  l'appétit  supérieur,  si  bien  que  le  corps  lui-même  se 
met  au  service  des  choses  spirituelles;  auquel  sens  il  est  dit,  dans 
le  psaume  lxxxiii  (v.  3)  :  Mon  cœur  et  ma  chair  ont  exulté 
dans  le  Dieu  vivant  ».  —  Il  eut  été  difficile  de  n)ieux  justifier 
l'application  du  mot  concupiscence,  de  nature  à  étonner  d'abord, 
aux  choses  de  l'àme  spirituelle.  A  vrai  dire  cependant,  on  réserve 
ce  mot  pour  les  choses  de  l'appétit  sensible,  ainsi  qu'il  a  été  dit. 

Uad  secundani  précise  excellemment  la  différence  à  établir 
entre  le  désir  et  la  concupiscence.  «  Le  désir  semble  appartenir 
plutôt,  et  cela  dans  son  sens  propre,  non  [)as  seulement  à  l'ap- 
pétit inférieur,  mais  aussi  à  l'appétit  supérieur.  Il  n'implique  pas, 
en  effet,  une  certaine  consociation  dans  l'appétit,  comme  la  con- 
cupiscence, mais  un  simple  mouvement  vers  la  chose  désirée  ». 

h'ad  tertiuni  dit  qu'  «  il  appartient  à  chaque  puissance  de 
l'àme  de  désirer  son  bien  propre,  d'un  désir  naturel,  (jui  ne  suit 
pas  une  connaissance  »  existant  dans  le  sujet.  «  Mais  désirer  le 
bien,  d'un  mouvement  de  l'appétit  animal,  qui  suit  la  connais- 
sance, n'appartient  qu'à  la  seule  puissance  appétilivc  [cf.  sur 
cette  différence  des  deux  appétits,  I  p.,  (j.  80,  art.  ij.  Quant  à 
désirer  une  chose  sous  la  raison  de  bien  (pii  plaît  dans  l'ordi'e 
sensible,  ce  qui  constitue,  à  proprement  parler,  Pacle  de  concu- 
piscence, c'est  le  propre  de  la  puissance  concupiscible  ». 

La  concupiscence,  sous  sa  raison  proj)re  de  concupiscence,  ou 
de  mouvement  de  l'appélil  vei"s  un  bien  sensible,  destiné  à  satis- 
faire le  corps  et  l'àme  tout  ensemble,  ne  se  trouve  (pie  dans  l'ap- 
pétit sensible.  —  Mais,  (juelle  est,  dans  cet  appétit  sensible,  la 
raison  de  ce  mouvement?  S'y  trouve-t-il  à  tilre  de  mouvement  dis- 
tinct et  sp('cial;  ou  bien  est-ce  quehpu^  chose  (jui  esl  commun  à 
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tous  les  niouvemeiils  de  rappélil  sensible?  D'un  mot,  la  concu- 
piscence, au  sens  précis  que  nous  avons  dit,  est-elle  une  passion 
spéciale  parmi  les  diverses  passions  de  l'âme?  —  C'est  ce  que 
nous  devons  mainlcnanl  examiner;  et  tel  est  1  "objet  de  l'article 
sni\  ant. 

Article  II. 
Si  la  concupiscence  est  une  passion  spéciale? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  concupiscence  n'est 
j)as  une  passion  spéciale  de  la  puissance  »  ou  de  l'appétit  «  con- 
ciipiscible  ».  —  La  première  art>uë  de  ce  (pie  «  les  passions  se 
distins^uenl  en  laison  des  objets.  Or,  l'objet  du  concupiscible  est 
ce  qui  plaît  dans  l'ordre  sensible;  et  c'est  là  aussi  l'objet  de  la 
concupiscence,  d'après  Aristote,  au  premier  livre  de  la  Rhétori- 
que (cil.  XI,  n.  5).  Donc,  la  concupiscence  n'est  pas  une  passion 
spéciale  dans  le  concupiscible  ».  —  La  seconde  objection  cite  un 
texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui  «  dit,  au  livre  des  Quatre-vingt- 
trois  Questions  (q.  xxxiii),  que  la  cupidité  est  V amour  des  cho- 
ses qui  passent:  d'où  il  suit  qu'elle  ne  se  distin^-ue  pas  de 
l'amour.  Oi ,  toutes  les  passions  qui  sont  des  passions  spéciales, 
se  distinguent  les  unes  des  autres.  Donc,  la  concupiscence  n'est 
pas  une  passion  spéciale  dans  le  concupiscible  ».  —  La  troisième 
objection  doit  c^lre  notée  avec  un  soin  particulier.  Elle  nous  vau- 
dra uiK,'  ré[)onse  très  importante.  Elle  arg^umente  comme  il  suit. 
((  A  cbacjue  passion  du  concupiscible  s'oppose  une  certaine  autre 
|)assion  spéciale  dans  ce  môme  appétit,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  ((\.  2?>,  art.  /j).  Or,  à  la  concupiscence  ne  s'oppose  aucune 
autre  passion  spéciale  dans  le  concupiscible.  Saint  Jean  Damas- 
cène  dit,  en  effet  (au  second  li\re  de  la  Foi  orthodoxe,  cli.  xii), 
que  le  hien  attendu  constitue  la  concupiscence  ;  et  le  bien  présent, 
la  joie:  de  même,  le  mal  attendu,  la  crainte:  et  le  mal  présent, 
la  tristesse.  D'où  il  semble  que  la  crainte;  s'oppose  à  la  concupis- 
cence, comme  la  liislesse  s'oppos(.'  à  la  joie.  Puis  donc  (jue  la 
crainte  n'est  pas  dans  le  concupiscible,  mais  dans  l'irascible,  il 
s'ensuit  (pie  la  concupiscence  n'est  ])as  une  passion  s[)éciale  dans 
le  concupiscible  ». 
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L'argument  sed  contra  se  conlente  de  faire  observer  que  «  la 
concupiscence  procède  de  l'amour  et  tend  au  plaisir,  lesquels  sont 
des  passions  du  concupiscible.  Donc,  elle  se  distingue  des  autres 
passions  du  concupiscible,  à  titre  de  passion  spéciale  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  le  bien  qui 
plaît  dans  l'ordre  sensible,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (art. 
préc;  etq.  2?>,  art.  i),  constitue  l'objet  commun  du  concupiscible. 
Il  s'ensuit  que  les  diverses  passions  du  concupiscible  se  distingue- 
ront selon  les  différences  de  cet  objet.  —  Or,  la  différence  de 
l'objet  peut  se  considérer  soit  en  raison  de  la  nature  de  cet  objet, 
soit  en  raison  de  la  diversité  de  son  action.  —  La  diversité  de 
l'objet,  principe  d'action,  qui  se  tire  de  la  nature  de  cet  objet, 
constitue  la  diversité  matérielle  des  passions  »  ;  et  c'est  ainsi  que 
les  plaisirs  sensuels,  ou  les  richesses,  ou  les  honneurs,  consti- 
tueront des  espèces  d'amours  matériellement  différentes  :  ce  sera 
toujours  la  passion  de  l'amour,  spécifiquement  la  même,  au  [toint 
de  vue  formel  de  la  passion  de  l'amour;  mais  on  aura  autant  de 
passions  d'amour  différentes,  matériellement  parlant,  qu'on  aura 
d'objets   matériels  spécifiquement  différents.  —   «  La  diversité, 
au  contraire,  qui  se  tire  de  la  vertu  active  »  propre  à  l'objet, 
«  constitue  la  différence  formelle  des  passions,  selon  que  les  pas- 
sions diffèrent  spécifiquement  entre  elles  [cf.  q.  2,3,  art.  l\\-  — 
Or,  la  raison  de   vertu  motrice  qui  est  dans  la  fin  ou  dans  le 
bien  »  objet  de  l'appétit,   «   est  tout  autre,  selon  que  cet  objet 
est  réellement  présent,  ou  selon  qu'il  est  absent  :  car,  selon  cpi'il 
est  présent,   il   fait  qu'on  se  repose   en  lui;   et   selon  qu'il  est 
absent,  il  fait  qu'on  se  meut  vers  lui.  —  De  là  vient  que  l'objet 
de  nature  à  plaire  dans  l'ordre  sensible,  selon  qu'il  s'adapte  d'une 
certaine  manière  l'appétit  et  se  le  rend  conforme  »,  le  transfor- 
mant en   lui,  ainsi  que   nous  l'avons   expliqué  (q.    2(),    27,   28), 
«  cause  l'amour:  selon  qu'étant  aliisent,  il  l'attire  à  lui,  il  cause 
la  concupiscence;  selon  que,  présent,  il  le  fait  se  reposer  en  lui. 
il  cause  la  délectation.  —  Et  donc  la  concupiscence  est  une  pas- 
sion qui  diffèrt;  spécifiquement  »,  sous  la  l'aison  propre  de  pas- 
sion, «  de  l'amour  et  de  la  délectation.  — Quant  au  fait  de  con- 
voiter tel  objet  agréable  ou  tel  autre,  ceci  »  ne  constitue  j)as  des 
passions  spécifiquement  différentes,  au  point  de  vue  de  la   [)as- 
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slon  on  soi,  mais  sciilenioiil,  dans  l'ordre  âo  Vespèce  de  passion 
(|ni  est  la  conciijjisceiice,  cela  (*  donne  des  concnj)isccnces  nnmé- 
riques  dislinctes  »  :  ronciipiscence  de  l'or,  concupiseencc  de  la 
tal)lc,  concnpisccnce  du  jeu,  et  autres  choses  semblables.  Toute- 
fois, à  considérei"  la  j)assion  de  la  concuj)iscence  en  elle-même, 
nous  pourrons,  d'une  certaine  manière,  la  considérer  comme  un 
g^enre  (pii  aura  sous  lui  des  espèces  distinctes,  selon  la  nature  de 
l'objet  plivsiipie  convoité.  A  ce  titre,  les  diverses  concupiscences 
dont  nous  parlions  tantôt  et  qui  ne  constituent  que  des  différences 
numériques  par  rapport  au  ^j-enre  passion,  constitueront  des  dif- 
férences spécifiques  dans  le  jçenre  concupiscence.  Cf.  ce  que  nous 
avons  dit  plus  haut,  à  la  suite  de  la  (piestion  2.3  et  de  la  ques- 
tion ao, 

Uad  primum  répond  que  «  le  bien  sensil)le  qui  plaît  n'est  pas 
l'objet  de  la  concupiscence,  pris  »  en  tant  que  tel  ou  «  sous  sa 
raison  absolue»  de  bien  sensible  qui  plaît;  «  c'est  sous  la  rai- 
son de  bien  absent;  de  même  que  le  sensible  sous  sa  raison  de 
passé,  est  l'objet  de  la  mémoire.  —  C'est  qu'en  effet,  remarque 
saint  Thomas,  ces  conditions  particulières  diversifient  l'espèce 
des  passions  ou  même  des  puissances  de  la  partie  sensible  de 
l'iime  qui  a  pour  obj(^t  le  particulier  ».  —  Il  semblerait,  d'après 
cette  dernière  remarque,  que  nous  ne  pourrions  pas  appliquer 
aux  mouvements  de  l'appétit  rationnel  les  mêmes  divisions  spé- 
cifiques assignées  aux  mouvements  de  l'appétit  sensible.  Mais  il 
n'est  pas  nécessaire  de  donner  à  la  réflexion  faite  ici  par  saint 
Thomas  une  telle  jiortée  :  elle  s'apj)lique  directement,  dans  sa 
pensée,  aux  a  particularités  »  qui  distint^uent  les  facultés  sensi- 
bles :  telles  la  raison  de  passé  pour  la  mémoire  [cf.  I  p.,  q.  78, 
art.  l\],  on  la  raison  (Vardii  pour  l'apjjétil  irascible,  d'où  résulte 
une  distinction  même  générique  parmi  les  passions  de  l'àme 
[cf.  q.  23,  arl.  i],  chose  qui  évidemment  ne  se  retrouve  pas 
dans  les  mouvements  ou  les  actes  de  la  volonté. 

]j\i(/  sccundnm  fournit  une  double  explication  du  texte  de  saint 
Augustin  (pie  citait  l'objection.  —  La  première  consiste  à  dire 
que  «  celle  atli'ibulion  n  par  laquelle  saint  Augustin  dit  de  la 
cupidit(*  (ju'elle  est  l'amour  des  choses  (jiii  passent,  «  est  une 
allribulion    aCniriianl    la    cause,    non    une   attribution    affirmant 
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l'essence  :  la  cupidilé,  en  cITef,  n'est  pas,  en  soi,  un  amour; 
mais  elle  est  un  effet  de  l'amour.  —  On  peut  dire  aussi,  et  c'est 
la  seconde  réponse,  que  saint  Aug-ustin  prend  le  mot  cupidité 
dans  un  sens  larg-e,  pour  tout  mouvement  de  l'appétit  qui  porte 
sur  un  l)icn  [futur;  auquel  titre  la  cupidité  comprend  sous  soi 
l'amour  et  l'espoir  »  non  moins  que  le  désir  proprement  dit. 

Uad  tertiiim  nous  avertit  que  «  la  passion  qui  s'oppose  direc- 
tement à  la  concupiscence  demeure  innomée  »;  et  pourtant  elle 
existe,  «  ayant  au  mal  le  rapport  que  la  concupiscence  a  au 
hien  »  :  de  même  que  la  concupiscence  ou  le  désir  est  le  mouve- 
ment de  l'appétit  vers  le  bien  absent;  de  même,  cette  autre  pas- 
sion, qui  n'a  pas  reçu  de  nom  spécial,  mais  qu'on  pourrait  dé- 
signer par  les  mots  d'aversion  ou  de  fuite,  est  le  mouvement  de 
l'appétit  qui  s'éloigne  d'un  inal  encore  absent,  dont  le  voisinage 
cependant  importune.  «  Mais,  ajoute  saint  Thomas,  parce  que 
cette  passion  a  pour  objet  le  mal  absent,  comme  la  crainte,  on  la 
désigne  quelquefois  par  ce  dernier  mot;  tout  comme  la  cupidilé 
ou  la  convoitise  le  cède  quelquefois  ii  l'espoir.  C'est  qu'en  effet, 
on  considère  comme  peu  de  chose  ou  comme  n'étant  pas,  un  bien 
ou  un  mal  de  peu  d'importance;  et  voilà  pourquoi  tout  mouve- 
ment de  l'appétit  ayant  pour  objet  le  bien  ou  le  mal  à  venir,  est 
appelé  du  nom  d'espoir  ou  de  crainte,  ces  deux  passions  ayant 
pour  objet  le  bien  ou  le  mal  à  venir  »,  qui  se  présentent  avec  la 
raison  ou  le  caractère  de  difficile  et  d'  «  ardu  ».  —  Cette  réponse 
de  saint  Thomas  nous  permet  de  saisir  et  d'apprécier  les  multiples 
nuances  du  langage  humain  en  ce  qui  louche  aux  passions  ou 
aux  sentiments  affectifs.  Elle  nous  permet  aussi  de  rendre  à  cha- 
cun des  termes  qui  expriment  nos  divers  sentiments,  leur  sens 
propre  et  tout  à  fait  exact.  — Nous  pouvons  encore,  à  la  lumière 
de  celle  ré[)onse,  ex[)lif{uer  pour(pioi  saint  Thonuis  n'a  ])as  de 
question  spéciale  pour  la  passion  (jui  s'oppose  à  la  concupiscence 
et  dont  il  vient  de  nous  dire  (|u'elle  reste  innomée,  à  cause  de 
rimf)ortance  relative  de  son  ol)j<*t.  De  même,  pour  la  concuj)is- 
cence  dont  il  s'agil  dans  la  (pieslion  présente.  La  pail  (pie  lui  l'ail 
saint  Thomas  est  assez  resireinle  dans  le  IraiU'  des  passions, 
conq)ai(''e  à  la  j)lare  rpi'il  fait  à  [)Iusieurs  aulres.  La  l'aison  en 
est  que  cette  passion  est  comj)lél(''e  j)ar  la  passi(ui  de  l'irascible 
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;i|)[)el('e  l'espoir;  et  aussi,  (iiTelle  est  seulement  une  passion  in- 
lermédiaire,  commandée  d'un  c('>lé  par  l'amour  qui  la  cause,  de 
l'autre  j)ar  la  délectation  (pii  est  sa  (in.  Sa  connaissancf*  est  donc 
sul)ortlonnée  à  la  connaissance   de  l'amour  el  de  la  déleclalion. 

Nous  savons  ce  qu'est  la  concupiscence  prise  au  sens  propre; 
el  quel  est  son  caractère  s[)éciti(pie  ou  dislinctif,  parmi  les  di- 
verses passions  de  l'àme.  —  Il  est  encore  deux  points  (pie  nous 
devons  examiiuM"  à  son  sujet.  Le  premier  {)orle  sur  une  certaine 
différence  qui  [)eut  exister  dans  la  concupiscence  elle-même,  en 
raison  de  son  o])jel;  l'autre,  sur  une  propriété  qui  afïccte  la  con- 
cupiscence en  raison  de  cette  différence.  —  Le  premier  point  va 
faire  l'objet  de  l'aiticle  qui  suit. 

Artici,e  IIL 

S'il  existe  des  concupiscences  naturelles  et  des  concupiscences 

non  naturelles? 

Ces  deux  mots  «  naturelles  »  el  «  non  naturelles  »  appliqués 
pour  désigner  des  variétés  de  concupiscences,  peuvent  se  rappro- 
cher des  mêmes  mots,  rencontrés  plus  haut  (q.  2,  art.  2),  au  su- 
jet dt's  richesses.  Et  nous  pourrions,  en  x\n  certain  sens,  substi- 
tuer, au  mot  «  non  naturelles  »,  le  mot  «  artificielles  »  (pii  se 
disait  en  effet  des  richesses  non  naturelles.  —  Trois  objections 
veulent  prouver  que  «  parmi  les  concupiscences,  il  n'en  est  pas 
qui  soient  naturelles  et  d'autres  non  naturelles  »  ou  artificielles. 
—  La  première  est  que  «  la  concupiscence  appartient  à  l'appétit 
animal  »  ou  sensible,  «  ainsi  (ju'ila  été  dit  (art.  i,  ar/  J'"").  Or, 
l'appétit  naturel  se  divise  contre  l'appétit  animal.  Donc,  il  n'est 
pas  de  concupiscence  qui  soit  naturelle  n.  —  La  seconde  objec- 
tion remarcpie  (jue  «  la  diversllé  malér-ielle  ne  fait  pas  la  diver*- 
sité  s[)('cifi(pie,  mais  seulement  la  diversité  numéri(pie;  laquelle 
diversité  numérique  échapj)e  à  toute  considération  scientifique. 
Or,  s'il  est  des  concupiscences  naturelles  et  des  concupiscences 
non  natiirtïlles,  elles  ne  din'èr'eni  (pi'en  raison  des  divers  objets 
concupiscibles;  hupielle  différeru:e  est  purement  matérielle  et  nu- 
m('ri(jue.  Donc,  il  n'y  a  pas  à  diviser  les  concuj)iscences  en  nalu- 
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relies  el  non  nnliirelles  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  la 
raison  se  divise  contre  la  naliiie,  ainsi  (jn'on  le  voit  au  second 
livre  des  Physiques  (ch.  v,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç,  8).  Si  donc, 
dans  riiomme,  il  y  a  quelque  concu[)iscence  naturelle,  il  faut 
qu'elle  soit  d'ordre  rationnel.  Or,  cela  ne  peut  pas  être;  car  la 
concupiscence,  étant  une  passion,  appartient  à  l'appétit  sensible 
et  non  à  la  volonté  qui  est  l'appétit  de  la  raison.  Donc,  il  n'y  a 
pas  des  concupiscences  qui  soient  non  naturelles  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  «  Aristole  »,  qui,  «  au 
troisième  livre  de  VElhique  (ch.  xi,  n.  1,2;  de  S.  Th.,  leç.  20), 
et  au  premier  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  xr,  n.  5),  affirme  qu'il 
y  a  des  concupiscences  naturelles  et  des  concupiscences  non  na- 
turelles ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  concupis- 
cence, ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  i),  est  l'appétit  du  bien  qui  plaît. 
Or,  c'est  d'une  double  manière  qu'une  chose  plaît.  Ou  bien,  parce 
qu'elle  est  en  harmonie  avec  la  nature  de  l'animal,  comme  le 
manger,  le  boire,  et  autres  choses  de  ce  genre;  et  la  concupis- 
cence de  cette  sorte  de  choses  est  appelée  naturelle.  Ou  bien, 
parce  qu'elle  convient  à  l'animal,  en  raison  de  la  connaissance; 
comme  si  quelqu'un  perçoit  une  chose,  l'estimant  bonne  et  con- 
venable pour  lui,  et  que  par  suite,  il  y  trouve  du  plaisir.  La 
concupiscence  de  ces  soites  d'objets,  est  appelée  non  naturelle  et 
porte  plutôt  le  nom  de  cupidité.  —  Les  premières  de  ces  concu- 
piscences, ou  les  concupiscences  naturelles,  sont  communes  aux 
hommes  et  aux  autres  animaux,  parce  que  pour  les  uns  et  pour 
les  autres,  il  y  a  des  choses  qui  conviennent  et  qui  sont  chose 
agréable  à  leur  nature;  et,  de  même,  en  ces  sortes  de  concupis- 
cences tous  les  hommes  conviennent;  aussi  bien,  Aristole,  au 
troisième  livre  de  X FAliujuc  (endroit  précité),  les  appelle  commu- 
nes et  nécessaires.  —  Mais  les  secondes  concupiscences  sont  le 
propre  des  hommes,  à  qui  il  appartient  en  propre  de  se  former 
des  objets  sous  la  raison  de  chose  bonne  el  cpii  convient,  en 
plus  de  ce  que  la  nature  demaiule;  c'est  poui(pioi  Ai'islote,  au 
premier  livre  de  la  lihétori(jue  (eiulroil  j)i"écilé),  a[)[)elle  les  pre- 
mières concuj)iscenccs  irrationnelles,  et  les  secondes  accompa- 
gnées de  raison  »;  non  pas  qu'elles  soient  toujours  raisonnables, 
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au  sens  moral  du  mol,  mais  [)arce  que  la  raison,  qu'elle  soit 
droite  ou  désoi"donuée,  y  a  une  cerlaine  part.  «  Et  parce  (jue  les 
divers  hommes  raisonnent  diversement,  voilà  pourquoi  les  se- 
condes concupiscences  sont  appelées  aussi,  au  troisième  livre  de 
V Ethique  (endroit  précité), /^ro/j/rs  et  surajoutées,  en  tant  qu'el- 
les s'ajoutent  aux  concupiscences  naturelles  ».  —  Nous  voyons, 
par  là,  que  les  concupiscences  naturelles  désignent  les  mouve- 
ments de  l'appétit  sensible  qui  ont  pour  objet  le  bien  de  la  nature 
sensible  tel  (pie  la  nature  sensible  elle-même,  dirigée  par  la 
connaissance  du  même  ordre.  sa\oir  la  connaissance  sensible,  le 
postule  et  le  demande;  tandis  que  les  concupiscences  non  natu- 
relles désignent  les  mouvements  de  l'appétit  sensible  (pii  ont 
pour  objet  le  bien  d'ordre  sensible  perçu  ou  estimé  comme  tel 
sous  un  certain  influx  de  la  raison. 

L'r/f/  pi'iinum  précise  la  remar(|ue  même  que  nous  venons  de 
faire.  «  delà  même,  dit-il,  qui  est  l'objet  de  l'appétit  naturel, 
peut  aussi  être  l'objet  de  l'appétit  animal,  quand  la  connaissance 
sensible  l'a  perçu.  Et,  à  ce  titre,  la  nourriture,  la  boisson,  et 
autres  choses  de  ce  genre,  (\\n  sont  désirées  naturellement,  peu- 
vent être  objet  de  concupiscence  naturelle  ». 

\Jad  secundum  dit  que  «  la  diversité  des  concupiscences  natu- 
relles et  non  naturelles,  n'est  pas  seulement  matérielle;  elle  est 
aussi,  d'une  certaine  manière,  formelle,  en  tant  qu'elle  })rocède 
d'une  diversité  dans  l'objet  (pii  agit.  C'est  qu'en  ert'el,  l'objet  de 
l'appétit  est  le  bien  perçu.  D'où  il  suit  que  la  diversité  de  la 
perception  fait  partie  de  la  diversité  du  principe  qui  agit  :  selon 
qu'une  chose  est  perçue  comme  bonne,  d'une  manière  absolue  » 
et  sans  qu'intervienne  la  délibération  ou  la  réflexion,  «  on  a  la 
connaissance  fpii  cause  les  concu[)iscences  naturelles,  qu'Aristote 
ap[)elle,  dans  sa  Rhétorique  (endroit  précité),  étrangères  à  la 
raison;  et  selon  qu'elle  est  perçue  comme  telle  en  vertu  d'une 
délibération,  on  a  les  concupiscences  non  naturelles,  appelées 
pour  ce  motif,  dans  la  Rhétorique,  accompagnées  de  raison  ». 

Uad  tertium  formule,  de  nouveau,  un  point  de  doctrine  <[u'il 
importe  de  noter  dans  renseignement  péripatélicien  et  thomiste; 
savoir  que  «  dans  riiomme,  il  n'y  a  pas  seulement  la  raison  uni- 
verselle, (jui  relè\e  de  la  partie  iutellective;  mais  aussi  la  raison 
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particulière,  qui  se  trouve  dans  la  partie  sensible  »  et  qui  s'ap- 
pelle la  cogitative,  «  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  » 
(q.  78,  art.  4;  q-  81,  art.  3);  cette  raison  est  la  seule  qui  soit 
en  vig-ueur  dans  l'enfant,  jusqu'à  i'àg'e  qu'on  appelle  précisément 
l'ài^e  de  raison,  parce  qu'il  est  celui  où  l'enfant  commence  à  user 
de  la  raison  universelle.  «  Selon  cette  raison  particulière,  la 
concupiscence  (jui  est  accompagnée  de  raison  peut  se  trouver 
dans  la  partie  sensible.  —  Il  y  a  aussi,  ajoute  saint  Thomas,  que 
l'appétit  sensible  peut  être  mù  par  la  raison  universelle,  avec 
l'entremise  de  l'imagination  particulière  ». 

1!  y  a  donc  des  concupiscences  naturelles,  ou  des  mouvements 
de  l'appétit  sensible  vers  un  bien  sensible  non  possédé  encore, 
que  la  perception  de  ces  biens  produit  instinctivement,  nécessai- 
rement et  en  tout  être  sensible  doué  de  la  même  nature;  et  des 
concupiscences  non  naturelles,  ou  des  mouvements  de  l'appétit 
sensible  vers  un  bien  sensible  non  possédé  encore,  que  l'être  sen- 
sible ne  poursuit  pas  en  vertu  seulement  de  la  connaissance 
sensible,  produisant  des  mouvements  de  l'appétit  sensible  néces- 
saires et  identi(pies  en  tous  ceux  qui  ont  cette  même  nature  sen- 
sible, mais  en  vertu  d'une  certaine  connaissance  individuelle  ou 
personnelle  qui  fait  que  le  sujet  se  crée  à  lui-même  les  biens 
qu'il  recherche,  ces  biens  n'ayant  raison  de  bien  que  pour  lui  et 
non  nécessairement  pour  les  autres  qui  ont  cependant  avec  lui 
une  même  nature.  Ces  secondes  concupiscences,  où  existe  un 
certain  influx  de  la  raison,  ne  se  trouvent  que  dans  l'homme.  — 
Il  s'agit  de  savoir,  étant  donnée  cette  distinction,  si  nous  avons 
le  droit  de  parler  de  concupiscence  infinie.  C'est  l'objet  de  l'arti- 
cle suivant. 

Article  IV. 
Si  la  concupiscence  est  infinie  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  concupiscence  n'est 
I)as  infinie  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  «  l'objet  de  la 
concuj)iscence  est  le  bien,  (jui  a  raison  tle  fin.  Or,  (pii  parle 
d  infini  exclut  la  fin,  comme  il  est  dit  au  second  livre  des  Mêla- 
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,  /)/ii/si(/ii('s  (lie  s.  Th.,  lor.  f\;  Did.,  l^»,  cli.  ii,  n.  y).  JJoiic,  la 
concupi.scence  ne  pciil  pas  ôlre  inliiiic  ».  —  I.a  seconde  objection 
d\[  (|ue  <(  la  (•()iicii[)isron("e  poilc  sur  le  bien  (|iii  convicnl  »  au 
siijel,  «  {)ui.s(jii'ello  a  pour  cause  l'anioui".  D'aulre  pari,  l'iufini, 
dès  là  qu'il  est  sans  proportion,  ne  saurait  être  ce  qui  convient  » 
ou  s'Iiarmoiiise  au  sujet.  «  Donc,  la  concupiscence  ne  peut  pas 
èlre  inHuie  ».  —  La  tioisièine  objection  fait  reniarcjuer  qu'  «  on 
ne  [)asse  pas  l'infini;  d'où  il  suit  ([u'on  n'arrive  jamais,  là,  à  un 
dernier.  Or,  le  sujet  de  la  concupiscence  n'épiouve  de  plaisir  (pie 
s'il  arrive  à  un  ternie.  Donc,  si  la  concupiscence  cMail  infinie,  il 
s'ensuit  (ju'il  n'y  aurait  jamais  de  dcMectalion  »  ou  de  plaisir. 

L'argumenl  sed  contra  est  une  parole  formelle  d'  «  Aristote  », 
qui  «  dit,  au  premier  livre  de  sa  Politique  (ch.  m,  n.  19;  de 
S.  Th.,  leç.  8),  que  In  concupiscence  étant  infinie,  il  est  une  infi- 
nité de  choses  (juc  les  hommes  désirent  ». 

Au  corj)s  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  ra{)peler 
la  doctrine  de  l'article  piécédent;  d'où  il  inférera  une  double 
conclusion.  —  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  il  y  a  une  double  concu- 
piscence :  l'une  naturelle;  l'autre  non  naturelle.  —  Si  donc  il 
s'agit  de  la  concu|)iscence  naturelle,  elle  ne  peut  pas  être  infinie 
en  acte.  Elle  porte,  en  effet,  sur  ce  que  la  nature  exige.  Or,  la 
nature  tend  toujours  à  quelque  chose  de  fini  et  de  déterminé. 
Aussi  bien  ne  voit-on  jamais  l'homme  désirer  un  mets  ou  une 
potion  infinis.  Cependant,  de  même  qu'il  arrive  qu'il  y  ait  dans 
la  nature  l'infini  en  puissance,  par  mode  de  succession;  de 
même,  la  concupiscence  dont  il  s'agit  peut  aussi  être  infinie  d'une 
façon  successive  :  en  ce  sens  qu'a[)rès  avoir  une  fois  pris  de  la 
nouriiture,  on  peut,  de  nouxeau,  une  autre  fois,  désirer  en  pren- 
dre encore;  et  pareillement  poui-  tout  autre  chose  que  la  nature 
re(|uiert.  La  raison  est  que  ces  sortes  de  biens  corporels,  (juand 
ils  viennent,  ne  demeurent  pas  toujours,  mais  sont  transitoires. 
Et  c'est  pour  cela  que  Notre-Seigneur  disait  à  la  Samaritaine,  en 
saint  Jean,  ch.  iv  (v.  i.'^))  :  (]elui  (jui  hoira  de  cette  eau,  aura 
soif  de  nouveau.  —  Mais  la  concupiscence  non  naturelle  est  infi- 
nie, au  sens  complet.  Elle  suit,  en  elfel,  la  raison,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  (art.  f)réc.).  Or,  le  propre  de  la  raison  est  de  procéder  à 
l'inlini.  El  (h;  là  vient  que  celui  (jui  désire  les  richesses,  j)eut  les 
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désirer,  non  pas  jusqu'à  une  limite  déterminée,  mais  pour  être 
riche  purement  et  simplement,  autant  (ju'il  est  possible  de 
l'être  ».  —  Il  y  a  cette  différence  entre  l'infini  de  ces  deux  con- 
cupiscences, que  le  premier  ne  porte  pas  sur  un  même  acte,  mais 
sur  une  répétition  indéfinie  d'un  acte  essentiellement  fini;  le 
second,  au  contraire,  porte  sur  un  même  acte  qui  a,  pour  pro- 
priété essentielle,  de  pouvoir  s'étendre  à  l'infini,  c'est-à-dire  à 
l'indéfini  »,  son  objet  n'admettant  pas  de  limite  essentielle,  comme 
en  exigeait  l'objet  du  premier. 

Cette  première  raison  de  «  la  différence  des  deux  concupiscen- 
ces dont  l'une  est  infinie  et  l'autre  finie  »,  tirée  de  la  différence 
même  des  deux  concupiscences  naturelle  et  non  naturelle,  est 
excellente.  —  «  Mais,  ajoute  saint  Thomas,  on  peut  en  assig-ner 
une  autre,  avec  Arisloie,  au  premier  livre  des  Politiques  » 
(cil.  III,  n.  17,  18;  de  S.  Th.,  leç.  8)  :  elle  se  tire  de  la  raison 
de  fin  et  de  la  raison  de  moyen  ordonné  à  la  fin.  «  Toujours,  en 
effet,  la  concupiscence  de  la  fin  est  infinie.  C'est  que  la  fin  est 
désirée  pour  elle-même;  telle,  la  santé,  par  exemple;  aussi  bien, 
plus  la  santé  est  grande  ou  parfaite,  plus  elle  est  désirée;  et  cela, 
sans  qu'on  puisse  marquer  de  liuiite  ou  de  fin  »  :  il  Wy  a  pas, 
ici,  de  limite;  «  et  c'est  comme  si  le  blanc  a  pour  propriété  de 
dilater,  plus  on  aura  de  blancheur,  plus  il  y  aura  de  dilatation  » 
de  la  vue.  «  Au  contraire,  la  concupiscence  de  ce  qui  est  ordonné 
à  la  fin  n'est  pas  »,  de  soi,  «  infinie;  sa  mesure  se  tire  de  la  fin 
qui  la  commande.  Et  voilà  pourquoi  ceux  qui  mettent  leur  fin 
dans  les  richesses,  désirent  les  richesses  à  l'infini  ou  sans  fin; 
ceux,  au  contraire,  qui  ne  désirent  les  richesses  que  pour  subve- 
nir aux  nécessités  de  la  vie,  ne  les  désirent  que  d'une  façon  limi- 
tée ou  finie,  selon  que  les  nécessités  de  la  vie  l'exigent,  ainsi  que 
le  dit  Aristote,  au  même  endroit.  —  Et  la  même  raison  vaut 
pour  la  concupiscence  de  toutes  les  autres  choses,  (pielles  ({u'ellcs 
soient  ».  —  Cette  seconde  raison,  (pii  ne  s'applique  (pi'aux  êtres 
en  (jui  la  laison  se  trouve,  nous  monli'e  (pie  même  dans  les 
concu[)iscences  non  naturelles,  dont  la  première  raison  nous 
disait,  sans  les  distinguer,  (ju'elles  pouvaient  être  infinies,  il  y  a 
une  concupiscence  infinie  et'une  concupiscence  finie.  La  conçu 
piscence  sera  infinie  si  elle  porte  sur  une   chose  considérée   ou 
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prise  comme  fin;  elle  sera  linie,  si  elle  porte  sur  ce  qui  csl 
ordoiHié  à  la  fin  et  désiré  comme  tel.  —  De  là,  au  point  de  vue 
moral,  el  pour  ne  pas  se  perdre  en  des  désirs  infinis^  nécessai- 
rement vains,  la  nécessité  de  ne  mettre  sa  fin  en  aucun  des  biens 
(jui  ne  sont  [)as  l'infini  en  acte. 

Uad  prinuini  explique  en  quel  sens  nous  parlons  d'infini,  ici. 
Ce  n'est  pas  en  ce  sens  qu'une  chose,  serait-ce  l'infini  en  acte, 
comme  il  se  trouve  en  Dieu,  puisse  être  atteinte  par  nous  sous  la 
raison  d'infinie.  «  Tout  ce  qui  tombe  sous  la  concupiscence  »,  ou 
même,  universellement,  sous  nos  désirs,  «  est  perçu  »  par  nous 
((  comme  quelque  chose  de  fini  »  ou  sous  une  raison  finie  :  «  soit 
parce  (ju'il  est  fini  en  lui-même  et  pour  autant  qu'il  constitue 
l'objet  d'un  seul  acte  »  ;  ainsi  en  est-il  de  la  nourriture  et  de  la 
boisson  qui  suffisent  à  rassasier,  une  fois;  «  soit  parce  qu'il  est 
fini  selon  qu'il  tombe  sous  l'acte  de  connaîlre  »  ;  surtout  s'il 
s'agit  de  l'infini,  au  sens  d'indéfini  ou  d'infini  matériel  et  quan- 
titatif. «  Cet  infini,  en  effet,  ne  peut  pas  être  perçu  sous  sa  rai- 
son d'infini,  puisqu'il  se  définit  :  ce  dont  il  est  toujours  possible, 
quelle  partie  qu'on  en  prenne,  de  prendre  toujours  une  nouvelle 
partie  en  plus,  ainsi  qu'il  est  dit,  au  troisième  livre  des  Physi- 
ques »  (ch.  Yi,  n.  8;  de  S.  Th.,  leç.  1 1).  —  D'ailleurs,  même  l'in- 
fini en  acte,  tel  que  nous  le  trouvons  en  Dieu,  ne  saurait  être 
perçu  par  une  créature  sous  sa  raison  d'infini.  Il  ne  peut  être 
perçu  de  la  sorte  que  par  lui-même  [cf.  I  p.,  q.  7;  q.  12,  art.  7; 
q.  i4,  art.  3]. 

Ij'ad  secundum  complète  cette  doctrine  sur  l'infini.  Nous 
venons  de  dire  que  l'infini  en  tant  que  tel  se  trouvait  hors  des 
prises  de  notre  connaissance  et  de  nos  désirs.  Toutefois,  il  demeure 
(jue  d'une  certaine  manière  l'infini  est  proportionné  à  notre  con- 
naissance, d'où  il  suit  que  nous  le  pouvons  désirer,  ainsi  qu'il  a 
été  dit,  même  du  désir  sensible  qu'est  la  concupiscence,  pour 
autant  ([ue  ce  désir  participe  l'influx  de  la  raison.  C'est  qu'en 
effet,  «  la  raison  est  en  quelque  sorte  d'une  vertu  infinie,  en  tant 
qu'elle  peut  considérer  quelque  chose  à  l'infini,  comme  on  le 
voit  dans  l'addition  des  nombres  et  des  lignes.  Il  suit  de  là  (|ue 
l'infini,  piis  d'une  certaine  manière,  est  proportionné  à  la  raison, 
l'^l  d'ailleurs,  l'universel,  que  la  raison  saisit  »  et  qui  se  rattache 
T.  VII.  Les  passions.  11 
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à  son  objet  propre,  «  est  infini,  aussi,  d'une  certaine  manière, 
en  ce  sens  qu'il  contient  en  puissance  des  individualités  concrètes 
à  l'infini  ». 

L'ad  tertium  ré()ond  qu'  «  il  n'est  point  nécessaire,  pour  que 
quelqu'un  ^-oùte  la  délectation,  qu'il  atteig-ne  tout  ce  qu'il  désire 
ou  convoite;  il  se  délecte  en  chacune  des  choses  qu'il  désirait, 
quand  il  les  possède  »  ;  et  donc  la  possibilité  de  la  délectation  ne 
nuit  en  rien  à  la  possibilité  d'un  certain  infini  dans  la  concupis- 
cence. 

Les  désirs  de  l'homme,  même  et  surtout  ses  désirs  ou  ses  con- 
voitises d'ordre  sensible,  peuvent  être  infinis,  pi'écisément  parce 
que  sa  raison  faite  pour  l'infini  véritable  qui  est  Dieu,  lui  crée 
toujours  de  nouveaux  besoins,  s'il  veut  se  reposer  dans  les  biens 
matériels  finis,  qui  le  peuvent  satisfaire  un  moment,  mais  pour 
laisser  un  nouveau  vide  après  eux,  ou  dont  le  propre  est  de  pou- 
voir toujours  s'accroître  à  l'indéfini,  sans  que  jamais  ce  que  l'on 
possède  déjà  satisfasse  pleinement.  Ce  n'est  qu'en  limitant  ses 
désirs  sensibles  selon  que  la  raison  l'exige,  que  l'homme  peut 
échapper  à  ce  tourment  du  désir  sensible  infini  ou  de  la  convoi- 
tise insatiable,  si  admirablement  décrite  par  Dante  sous  les  tiaits 
de  cette  louve 

clie  di  latte  brame 
seinbiava  carca  nella  stni  ni(igre::a. 

(Ink.,  I,  V.  4<).  ^^JO.) 

Après  avoir  traité  de  l'amour,  nous  avions  traité  immédiate- 
ment de  la  haine,  qui  s'oppose  à  l'amour  par  mode  de  contraire. 
11  semble  que  nous  devrions,  de  même,  avoir,  ici,  après  la  ques- 
tion de  la  concupiscence  ou  du  désii",  au  moins  une  question  sur 
la  passion  qui  lui  est  contraii'e.  Mais  ce  cpie  saint  Thomas  nous  a 
dil,  à  Vad  tcrliiim  de  l'article  2,  sur  le  peu  de  relief  de  celte 
[)assion,  (jui  n'a  même  pas  reçu  de  nom  spécial  bien  déterminé, 
et  (pie  nous  pouvons  appeler  soit  la  fuite,  soit  l'aversion,  nous 
explicpie  que  le  saint  Docteur  ne  s'y  arrête  pas  aulremcnl.  11  la 
suppose  suffisamment  connue,  sous  forme  de  contraste,  par  ce 
(pii  a  élé  dit  de  la  concupiscence;  et  nous  la  retrouverons,  sous 
une  forme  [)lus   s;iillante,   dans    le  traité  de  la  crainte.  —  C'est 
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[)Oiinni(ii  loul  lie  suite,  saint  Thomas  passe  à  la  considération 
des  deux  dernières  passions  de  l'appétit  concupiscible,  qui  sont 
la  délectation  et  la  tristesse.  Ces  deux  passions,  comme  nous 
l'avons  dit  plus  haut  (q.  2l\,  art.  4),  font  partie  des  quatre  pas- 
sions principales.  De  là  le  soin  très  spécial  avec  lecjuel  saint  Tho- 
mas va  les  étudier  ici.  Elles  formeront,  à  elles  seules,  l'objet  de 
neuf  questions,  depuis  la  question  3i  jusqu'à  la  question  3()  in- 
clusivement. —  L'élude  de  la  délectation  comprendia  les  (pialre 
premières  ipieslions  :  «  la  première  traitera  de  la  délectation  en 
elle-même  ;  la  seconde,  des  causes  de  la  délectation;  la  troisième, 
de  ses  effets;  la  quatrième,  de  sa  bonté  et  de  sa  malice  ».  D'abord, 
de  la  délectation  en  elle-même. 

C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXXI. 


DE  LA  DELECTATION   EN  ELLE-MEME. 


Cette  question  comprend  huit  articles  : 

lo  Si  la  délectation  est  une  passion? 
2"  Si  elle  est  dans  le  temps? 
30  Si  elle  diffère  de  la  joie? 
4°  Si  elle  est  dans  l'appétit  intellectuel? 

50  De  la  comparaison  des  délectations  de  l'appétit  supérieur  à  la  délec- 
tation de  l'appétit  inférieur. 
60  De  la  comparaison  des  délectations  sensibles  entre  elles. 
70  S'il  est  quelque  délectation  non  naturelle? 
80  Si  une  délectation  peut  être  contraire  à  l'autre? 


Le  mot  délectation  que  nous  allons  retrouver  si  souvent  dans 
la  question  actuelle  et  les  questions  suivantes,  pourrait  se  tra- 
duire, en  français,  par  le  mot  plaisir.  Au  fond,  le  traité  qui  dé- 
bute, est  le  traité  du  plaisir.  Comine  cependant  le  mot  plaisir 
semble  éveiller  plutôt  l'idée  de  délectation  sensible,  et  que  nous 
aurons  à  parler  de  la  délectation  même  dans  l'ordre  intellectuel, 
nous  avons  cru  devoir  traduire  le  mot  latin  par  son  correspon- 
dant littéral  français.  D'ailleurs,  pour  être  d'un  usaçe  moins  fré- 
quent que  le  mot  plaisir,  le  mot  délectation  ne  laisse  pas  d'avoir, 
même  dans  notre  langue,  une  signification  qu'il  importe  de  con- 
server. Ne  semble-t-il  pas,  en  effet,  que  la  délectation  exprime 
comme  ce  qu'il  y  a  de  plus  raffiné  ou  de  plus  ex(]uis  dans  le  sen- 
timent ou  même  la  sensation  du  plaisir?  On  peut  se  plaire  en 
bien  des  choses  ;  on  ne  se  délecte  que  dans  les  choses  particu- 
lièrement e.\(juises.  Le  mot  délectation  est  donc  tout  ensemble 
[)liis  t^('ii(Mai  et  plus  sj)(''ciiil.  —  Des  huit  articles  (pii  comjtoseni 
la  question  [)résente,  les  (juatre  {)remiers  traitent  de  la  délecta- 
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tion  considérée  d'une  fa(;on  absolue;  les  quatie  autres,  des  di- 
veises  délectations  comparées  entre  elles.  — ■  Au  sujet  de  la  dé- 
lectation considérée  d'une  façon  absolue,  saint  Tliomas  se 
demande  ce  qu'elle  est  (art.  i-'^);  et  où  elle  se  trouve  (art.  /j).  — 
Nous  savons  déjà,  par  la  place  qu'elle  occupe  dans  l'ordie  des 
passions,  qu'elle  a  raison  de  terme  ou  de  fin  dans  les  mouve- 
ments de  l'appétit.  Cette  notion  motive  les  deux  premiers  arti- 
cles, où  saint  Thomas  se  demande  si  la  délectation  est  une  pas- 
sion (art.  i);  et  si  elle  est  dans  le  temps  (art.  2).  Un  troisième 
article  s'enquerra  d'un  caractère  spécial  que  revêt  certaine  délec- 
tation et  (jui  la  fait  appeler  d'un  nom  distinct  (art.  3).  D'abord, 
si  la  délectation  ou  le  plaisir  est  une  passion. 
C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  la  délectation  est  une  passion? 

Trois  objections  veulent  pr'ouver  que  «  la  délectation  n'est  [las 
une  passion  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  «  saint  Jean 
Damascène,  au  second  livre  (de  la  Foi  orthodoxe,  cli.  xxii), 
distingue  l'opération  de  la  passion,  disant  que  lopôratlon  est  un 
mouvement  selon  la  nature,  tandis  que  la  passion  est  un  mou- 
vement contre  la  nature.  Or,  la  délectation  est  une  opération, 
selon  qu'Arislote  le  dit  au  septième  et  au  dixième  livre  de  V Ethi- 
que. Donc,  la  délectation  n'est  pas  une  passion  ».  — La  seconde 
objection  remarque  que  pâtir  est  être  mû,  airusi  qu'il  est  dit  au 
ti'oisième  livie  des  Phi/siques  (ch.  m,  n.  2,  5;  de  S.  Th.,  leç.  5). 
Or,  la  délectation  ne  consiste  pas  dans  le  fait  d'être  mû,  mais 
dans  celui  d'avoir  été  mù  :  elle  a  {)Our  cause,  en  effet,  la  présence 
du  l)ien  réellement  ()ossédé.  Donc,  la  délectation  n'est  pas  une 
passion  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  la  délectation  con- 
siste dans  une  certaine  perfection  du  sujet  (jui  en  est  affecté; 
car  elle  par/ait  l'opération,  comme  il  est  dit  au  sixième  livre  de 
r/'Jthique  (ch.  iv,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  6).  Or,  la  perfection  n'est 
ni  la  passion,  ni  l'altération,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre 
des  Physiques  (ch    m,   n.  4j  de  S.   Th.,   leç.  5)  et  au  second 
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livic  de  VAme  (cli.  v,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  ii).  Donc  la  délec- 
tation n'est  pas  une  passion  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  «  saint  AutJ^ustin  »,  qui, 
«  au  neuvième  et  au  quatorzième  livre  de  la  Citéde  Dieu  (ch.  ii; 
et  ch.  v),  met  la  délectation,  ou  la  joie  et  l'allégresse,  parmi  les 
autres  passions  de  l'àme  », 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  établir  sa  conclusion, 
en  faisant  sienne  et  en  expliquant  admirablement  une  définition 
de  la  délectation  qui  avait  été  donnée  par  Aristote.  —  «  Tout 
mouvement  de  l'appétit  sensible,  rappelle  le  saint  Docteur,  s'ap- 
pelle proprement  une  passion,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  » 
(q.  22,  art.  3).  Si  donc  la  délectation  est  un  mouvement  de  l'ap- 
pétit sensible,  elle  sera  vraiment  et  au  sens  propre  une  passion. 
Or,  il  en  est  bien  ainsi.  Car,  «  toute  affection  qui  a  pour  cause  » 
propre  et  directe  «  une  perception  sensible,  est  un  mouvement 
de  l'appétit  sensible.  Chose  qui  convient  nécessairement  à  la 
délectation,  définie  par  Aristote,  au  premier  livre  de  sa  Rhétori- 
que (ch.  XI,  n.  i)  :  un  certain  mouvement  de  Fâme,  et  un  établis- 
sement formant  un  tout  simultané  et  sensible,  en  la  nature  qui 
existe.  —  Pour  bien  entendre  ceci,  il  faut  savoir  que  si  dans  les 
choses  naturelles,  on  voit  des  êtres  atteindre  leur  perfection 
naturelle,  on  le  voit  aussi  dans  les  animaux.  Et,  l)ien  que  le 
mouvement  vers  la  perfection  ne  constitue  pas  un  tout  simul- 
tané, le  fait  de  posséder  sa  perfection  naturelle  constitue  celte 
sorte  de  tout.  Il  y  a  seulement  cette  différence,  entre  les  ani- 
maux et  les  autres  choses  naturelles,  que  les  autres  choses  natu- 
relles, quand  elles  sont  constituées  dans  ce  qui  leur  convient  selon 
leur  nature,  ne  le  perçoivent  pas,  tandis  que  les  animaux  le  per- 
çoivent. Or,  de  cette  perception  est  causé  un  certain  mouvement 
de  l'âme,  dans  l'appétit  sensible,  (|ui  est  précisément  la  délecta- 
tion. —  En  disant  donc  que  la  délectation  est  un  mouvement  de 
l'dme,  on  assi<^ne  le  genre  où  elle  se  trouve.  En  disant  (|ue  c'est 
un  établissement  dans  la  nature  qui  existe,  c'est-à-diic  en  ce  qui 
existe  dans  la  nature  de  la  chose,  on  marque  la  cause  de  la 
délectation,  qui  est  la  présence  du  bien  connaturel.  En  disant 
qui  forme  un  tout  simultané,  on  montre  que  l'établissement  dont 
il  s'agit  ne  doit  pas  se  prendre  dans  le  sens  du  devenir  ou  de 
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ce  (]iii  se  i";ii(,  mais  dans  le  sons  du  déjà  fait,  comme  étant  au 
lermc  du  muu\ement;  car  la  délectation  n'est  pas  un  mouvement 
de  génération,  ou  un  devenir,  comme  le  voulait  Platon  (dans  le 
Ph'déhéey  cli.  xxxii,  xxxiri),  mais  plutôt  elle  consiste  dans  un 
ac(|uit,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre  de  Y  Ethique  (cli.  xir, 
n  a;  de  S.  Th.,  lec;.  12).  En  ajoutant  le  mot  sensible,  on  la  distin- 
gue des  perfections  des  êtres  privés  de  connaissance,  dans  lesquels 
il  n'y  a  pas  de  délectation.  —  Puis  donc  que  la  délectation  est 
un  mouvement  dans  l'appétit  animal  suivant  à  la  perception  des 
sens,  il  s'ensuit  manifestement  que  la  délectation  est  une  passion 
de  l'àme  ». 

Dans  son  commentaire  sur  les  Sentences,  liv.  IV,  dist.  49>  1-  ^^ 
art.  I,  q'*  i,  saint  Thomas  prouvait  la  même  conclusion,  comme 
il  suit  :  ((  Toute  chose,  disait-il,  quand  elle  atteint  sa  perfection 
pr()[)re,  reçoit  une  sorte  d'affermissement  et  de  vigueur  »  dans 
son  être.  D'autre  part,  c'est  quand  il  arrive  au  terme  de  son 
mouvement,  qu'un  être  atteint  sa  perfection.  El  parce  qu'il  est 
deux  sortes  de  mouvements  :  le  mouvement  dû  à  une  inclination 
naturelle,  sans  connaissance  préalable  ;  et  le  mouvement  qui  est 
la  suite  d'iuie  connais.sance  ;  «  de  même  que  dans  la  terminai- 
son du  mouvement  naturel,  il  y  a,  pour  l'être  naturel  qui  se 
mouvait,  une  sorte  de  vigoration  »  ou  de  bien  être  «  qui  en 
résulte  :  de  môme,  dans  l'obtention  de  la  perfection  à  laquelle 
tendait  l'appétit  animal,  il  y  a,  pour  cet  appétit,  un  certain 
repos  on  une  certaine  (piiélude  et  une  certaine  vigoration,  fai- 
sant suite  à  la  connaissance  de  la  ])erfectiou  maintenant  pos- 
sédée, comme  le  désir  faisait  suite  à  la  connaissance  de  la  per- 
fection n<»n  [)ossédée  encore;  et  c'est  cette  vigueur  ou  celte 
quiétude  de  l'appétit  qui  s'appelle  la  délectation;  ce  qui  faisait 
dire  à  Averroès  que  la  délectation  est  une  certaine  floraison  ou 
un  certain  épanouissement  de  la  nature  —  siiperfloritio  na- 
ti/rae  >.  —  On  remaïqucia ,  dans  ces  beaux  textes,  la  soi'te 
d'impuissance  où  se  trouve  la  [)auvre  langue  humaine  pour 
traduire  les  mystères  intimes  de  la  partie  affective;  et  comme, 
pour  essayer  d'en  dire  quehpie  chose,  il  faut  (|ue  notre  langue  se 
dépasse  elle-même  et  ci"(''e  des  mots  insolites;  ils  n'en  sont  d'ail- 
leurs (pie  plus  expicssifs. 
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\Jad  primum  applique  la  doctrine  que  nous  venons  de  voir, 
au  point  particulier  soulevé  par  l'objection.  «  L'opération  conna- 
turelle^  qui  s'effectue  sans  obstacle,  est  la  seconde  perfection  » 
dans  un  être,  s'ajoutent  à  la  perfection  première  constituée  par 
l'acquisition  de  sa  forme,  «  ainsi  qu'il  est  marqué  au  second 
livre  de  l'Ame  (ch.  i,  n.  2,  5;  de  S.  Th.,  leç.  i).  C'est  pourquoi, 
lorsqu'une  chose  est  constituée  dans  son  opération  connaturelle 
s'eff'ectuant  sans  obstacle,  il  en  résulte  la  délectation,  qui  consiste 
dans  le  fait  d'avoir  sa  perfection,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (au  corps 
de  l'article).  Lors  donc  que  la  délectation  est  appelée  une  opéra- 
tion, ce  n'est  point  pour  désig'ner  son  essence,  mais  pour  indi- 
quer sa  cause  »  :  la  délectation  suit  l'opération  et  est  causée  par 
elle;  mais  elle  ne  consiste  pas  essentiellement  dans  l'opération. 
Ceci  confirme  notre  doctrine  de  la  délectation  qui  fait  suite  à 
'opération  béatifique,  constituée  par  la  vision  de  Dieu  [cf.  q.  4» 
art.  i]. 

L'ad  secundiim  avertit  que  «  dans  l'animal,  on  peut  considé- 
rer un  double  mouvement  :  l'un,  qui  porte  sur  l'intention  de  la 
fin,  et  qui  appartient  à  l'appétit;  l'autre,  ayant  trait  à  l'exécution, 
et  il  se  réfère  à  l'opération  extérieure.  Il  se  pourra  donc  que 
dans  l'être  qui  a  déjà  obtenu  et  qui  possède  le  bien  dans  lequel 
il  se  délecte,  le  mouvement  de  l'exécution  tendant  à  la  réalisation 
de  la  fin  ait  cessé,  sans  que  pour  cela  cesse  le  mouvement  de  la 
partie  appétitive,  laquelle,  de  même  qu'auparavant  elle  désirait  le 
bien  non  possédé,  de  même,  ensuite,  elle  se  délecte  en  ce  bien 
possédé.  C'est  qu'en  eff'et,  bien  que  la  délectation  soit  un  repos 
de  l'appétit,  eu  égard  à  la  présence  du  bien  qui  plaît  et  qui  satis- 
fait l'appétit,  il  demeure  encore  cependant  que  l'appétit  continue 
d'être  affecté  par  son  objet  »  et  il  l'est  même  plus  excellemment 
que  jamais;  «  d'où  il  suit  qu'à  ce  titre  ou  en  ce  sens  la  délecta- 
lion  est  aussi  un  mouvement  ».  Elle  est  tout  ensemble  un  mou- 
vement et  un  repos  :  un  repos,  car  on  ne  tend  plus  vers  le  bien 
que  l'on  possède;  un  mouvement,  car  le  bien  [Xjssédé  produit 
dans  l'appétit  la  plus  suave  des  émotions. 

\Jad  tertiiim  fait  observer  que  «  si  le  mot  passion  convient 
davantag^e  en  propre  aux  passions  qui  détériorent  et  ont  pour 
objet  le  mal,  comme  les  maladies  corporelles,  ou  encore  la  tris- 
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tosso  ot  la  crainle,  dans  l'àine;  cependant,  il  y  a  certaines  {tas- 
sions »,  cl  (jui  sont  telles,  an  sens  strict  dn  mot,  «  qni  tendent 
aussi  au  hien,  ainsi  (jn'il  a  été  dit  plus  liant  ((|.  23,  art.  r,  4)-  Et 
c'est  en  ce  sens  (|ne  la  délectation  est  une  j)assion  ». 

i.a  délectation  est  nn  mouvement  de  l'appétit  du  à  la  pré- 
sence dn  bien  (pn>  l'on  aime,  connu  et  [)ossédé  comme  tel;  d'où 
il  suit  (pie  dans  l'appétit  sensible,  la  délectation  constitue  une 
véritable  passion,  au  sens  strict.  —  Cette  passion  est-ell'  dans 
le  temps,  soumise  à  ses  lois  et  réglée  par  lui;  ou  bien  est-elle  en 
dehors  du  temps,  affranchie  de  ses  lois?  C'est  ce  qu'il  nous  faut 
maintenant  examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  la  délectation  est  dans  le  temps? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  est  dans 
le  temps  ».  —  La  première  cite  le  mot  d'  «  Aristote  »,  que  nous 
connaissons  déjà,  tiré  du  premier  livre  de  la  Réthoriqne  (ch.  xr, 
n.  i),  où  il  est  «  dit  que  la  délectation  est  nn  certain  inonve- 
nient.  Oi",  tout  mouvement  est  dans  le  temps.  Donc,  la  délectation 
est  dans  le  temps  ».  —  La  seconde  objection  note  qu'  «  on  ne 
parle  de  chose  (pii  dure  on  (jui  se  prolonge,  qu'en  raison  du 
temps.  Or,  il  est  des  délectations  qui  sont  appelées  moroses  », 
c'est-à-dire  qui  se  prolongent  en  durée.  «  Donc,  la  délectation  est 
dans  le  temps  ».  — La  troisième  objection  dit  que  «  les  passions 
de  l'âme  sont  toutes  de  même  genre.  Or,  il  est  des  passions  de 
l'âme  qui  sont  dans  le  tem[)s  »,  comme  le  désir,  la  colère,  l'es- 
poir et  le  reste.  «  Donc,  la  délec-talion,  aussi  »,  doit  être  dans  le 
temps. 

L'argument  srd  contra  est  le  mot  formel  d'  «  Aristote  »,  ([ui 
«  dit,  au  dixième  livre  de  \ Etfiuiue  (ch.  iv,  n.  i  ;  de  S.  Th., 
leç.  5),  que  nui  ne  prendra  la  délectation  an  sens  de  ce  qui  est 
en  quelque  temps  que  ce  puisse  être  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  préciser  ce 
que  c'est   (pi'ètre  dans   le   temj)s.   «    Une  chose  peut    être  dans 
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le  temps,  nous  dit-il,  d'une  double  manière  :  on  par  soi;  on  en 
raison  d'un  autre,  et  comme  accidentellement.  De  ce  que,  en 
effet,  le  temps  est  le  nombre  des  choses  qui  se  succèdent  [noter, 
en  passant,  cette  notion  si  concise  et  si  juste  du  temps;  cf.  I  p., 
q.  10;  q.  53,  art.  3],  il  s'ensuit  que  ces  choses  seront  diles  être, 
de  soi,  dans  le  temps,  qui  impliquent,  dans  leur  concept,  la 
succession,  ou  quelque  chose  ayant  trait  à  la  succession  ; 
comme  le  mouvement,  le  repos,  le  parler,  et  autres  choses  de  ce 
genre.  Au  contraire,  on  dira  être  dans  le  temps,  en  raison  d'un 
autre,  et  non  de  soi,  les  choses  qui  n'ont  rien  de  la  succession 
dans  leur  concept,  mais  qui  cependant  demeurent  soumises  aux 
choses  dans  lesquelles  la  succession  se  trouve.  Par  exemple,  le 
fait  d'être  homme  n'impli(]ue  aucune  succession  dans  son  con- 
cept; car  ceci  n'est  pas  un  mouvement,  mais  le  terme  d'un 
mouvement  ou  d'une  niulation,  savoir  la  génération  de  cet  être 
homme  »,  constitué  par  l'union  de  l'âme  raisonnable  à  sa 
matière  proportionnée;  «  mais  parce  que  l'être  humain  »,  on 
celte  union,  même  réalisée,  de  l'âme  rationnelle  et  du  corps  cor- 
ruptible, u  demeure  soumis  à  des  éléments  qui  changent,  pour 
autant  nous  disons  que  le  fait  d'être  homme  est  dans  le  temps  ». 
[On  remarquera  celte  distinction  essentielle  et  si  lumineuse,  qui 
confirme  toutes  nos  observations,  au  sujet  des  confusions  gros- 
sières commises  par  certains  philosophes  modernes,  en  ce  qui  est 
du  temps  et  des  choses  mesurées  par  le  temps  ;  et  il  nous  plaît 
de  faire  observer  que  la  doctrine  de  saint  Thomas,  dans  le 
présent  corps  d'article,  n'est  pas  autre,  en  substance,  (jne  la 
doctrine  de  l'opuscule  des  Instants,  reproduit  par  nous  à  la 
suite  de  la  question  53,  art.  3,  dans  la  Première  Partie;  opus- 
cule dont  raulhenticité  serait,  d'ailleurs,  paraît-il,  douteuse 
(cf.  Revue  thomiste,  1909,  p.  680  et  suiv.),  en  ce  sens,  du 
moins,  (pic  saint  Thomas  ne  l'aurait  pas  écrit  ou  dicté  lui- 
même,  bien  (pi'il  puisse  être  {'(euvre  d'un  disciple  reproduisant 
très  exactement  la  doctrine  du  maître]. 

«  Ainsi  donc  »,  reprcMul  et  conclut  ici  saint  Thomas,  «  il 
faut  dii(^  (pie  la  délectation,  de  soi,  n'est  pas  dans  le  temps  : 
elle  [)orle,  en  effet,  sur  la  possession  du  bien  d('jà  réalisée,  (pii 
est  comme  le  terme  du  mouvement.  Toutefois,  si  ce  bien  ainsi 
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possédé  est  Iiii-nuMiie  soumis  aux  transinutalioiis,  la  déleclalion 
sera  accideiilellenieiit  dans  le  temps.  S'il  est  entièrement 
immuable,  la  délectation  ne  sera  dat^s  le  teirqis,  ni  de  soi,  ni 
accidentellement  ». 

\Jad  prinium  rappelle  que  «  le  mouvement  s'entend  d'une 
double  manière,  ainsi  qu'il  est  dit  au  troisième  livre  de  rAinc 
(cil.  VII,  n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  12).  11  s'entend  d'abord,  deVactede 
cerjuicst  imparfdit.  c'est-à-dire  de  l'acte  àGC(n\y\\Qs[  en  puissance, 
en  tant  que  tel  :  et  ce  mouvement  est  quelque  chose  de  successif; 
il  est  dans  le  temps.  Un  autre  mouvement  est  Y  acte  du  parfait, 
c'est-à-dire  de  ce  qui  est  en  acte,  comme  le  fait  d'entendre,  de 
sentir,  de  vouloir,  et  autres  choses  de  ce  genre;  el  pareillement 
le  fait  de  g-oùter  la  délectation.  Ce  mouvement  n'est  pas  (pielrpie 
chose  de  successif,  ni,  de  soi,  dans  le  temps  ». 

\Jad  seciindum  explique  les  expressions  dont  parlait  l'objec- 
tion, savoir  que  «  la  délectation  dure  ou  se  prolong"e,  en  tant 
qu'elle  se  trouve  accidentellement  dans  le  temps  ». 

IJad  tertiiini  fait  observer  que  «  les  autres  passions  n'ont 
pas  pour  objet  le  bien  déjà  possédé,  comme  la  délectation.  A  ce 
titre,  elles  ont  plus  qu'elle  la  raison  de  mouvement  imparfait. 
Et  voilà  pourquoi  il  convient  davantage  à  la  délectation  de  n'être 
pas  dans  le  temps  ». 

La  délectation,  par  elle-même  et  en  raison  de  son  caractère 
spécifique,  fait  abstraction  du  tcm{)s.  Elle  n'est  pas  (juelque 
chose  de  successif;  elle  est  un  terme  de  mouvement.  Que  si 
l'être  où  se  trouve  ce  terme  de  mouvement,  ou  le  bien  dont  la 
possession  actuelle  par  un  être  connaissant  et  aimant  constitue 
ce  terme  de  mouvement,  sont  eux-mêmes  soumis  au  chang-emenl, 
la  délectation  se  trouvera  elle-même  mesurée  par  la  mesure  du 
chauiii^ement  el  du  mouvement,  qu'est  le  temps;  mais  ce  ne  sera 
jamais  (pic  par  voie  de  conséquence  et  en  (juelque  sorte  acci- 
denlellemenl.  Par  elle-même,  la  déleclalion  est  qiiehpie  chose 
(|ui  est;  elle  n'es!  pas  (juelque  chose  qui  se  fait;  mais  j)aice  que, 
en  certains  cas,  elle  |)eut  se  défaire,  en  raison  du  sujet  où  elle  est 
ou  du  bien  qui  la  cause,  dont  le  proj)re  est  d'être  soumis  au 
changement  et  même  de   passer   ou  de  finir,  à  cause   de  cela, 
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elle-même  sera  dite  soumise  au  temps  et  durer  ou  passer  et  finir. 
—  Nous  venons  de  parler  de  la  délectation  en  elle-même  ou 
dans  sa  nature  spécifique^  Il  n'est  pas  inutile  de  rapprocher,  de 
celte  nature  ainsi  comprise,  certaines  expressions  ou  certains 
termes  qui  paraissent  s'y  rapporter.  Tels  sont  les  mots  de  joie, 
d'allégresse,  <X exultation,  de  gaîtè,  et  autres  semblables.  Dans 
quels  rapports  sont  les  sentiments  exprimés  par  ces  mots  avec 
la  délectation  que  nous  venons  de  définir?  Soul-ils  une  même 
chose  avec  elle;  ou  y  a-t-il  quelque  différence;  et  cette  différence, 
quelle  est-elle?  C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  qui 
suit. 

Article  III. 
Si  la  délectation  diffère  de  la  joie? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  joie  est  entièrement 
la  même  chose  que  la  délectation  ».  —  La  première  rappelle  que 
les  passions  de  l'àme  diffèrent  selon  les  objets.  Or,  l'objet  est  le 
même  pour  la  délectation  et  pour  la  joie;  c'est  le  bien  réellement 
possédé.  Donc,  la  joie  est  entièrement  la  même  chose  que  la 
délectation  ».  —  La  seconde  objection  fait  observer  qu'  «  un 
même  mouvement  n'aboutit  pas  à  deux  termes.  Or,  c'est  le 
même  mouvement  qui  se  termine  à  la  joie  et  à  la  délectation, 
savoir  la  concupiscence.  Donc,  la  délectation  et  la  joie  sont  tout  à 
fait  la  même  chose  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  si  la 
joie  est  autre  chose  que  la  délectation,  il  semble  que  pour 
la  même  raison,  l'allégresse,  lexultation,  le  contentement  signi- 
fieront aussi  (juelque  chose  qui  s'en  distingue;  et,  par  suite,  tout 
cela  constituera  des  passions  diverses;  ce  qui  est  manifestement 
faux.  Donc,  la  joie  ne  dillère  pas  de  la  délectation  ». 

L'arg"ument  sed  contra  est  qu'  «  au  sujet  des  brutes,  nous  ne 
pailons  pas  de  joie;  et  cependant  nous  parlons,  à  leur  sujet,  de 
délectation  »  ou  de  plaisir.  «  Donc,  la  délectation  et  la  joie  ne 
sont  pas  la  même  chose  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  joie,  ainsi 
qu'Avicenne  le  dit  en  son  livre  de  l'Ame  (Part.  IV,  eh.  v),  est 
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une  certaine  espèce  de  délectation.  —  Il  faut  considérer,  en  effet, 
(jue  s'il  est  des  concn[)iscences  naturelles  et  des  concuj)iscences 
non  naturelles,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  ((j.  3o,  art.  3),  il 
est  aussi  des  délectations  naturelles  et  des  délectations  non 
naturelles  où  se  trouve  l'inttux  de  la  raison;  ou,  comme  s'expri- 
ment saint  Jean  Uamascènc  (de  la  Foi  ort/iodo.re,  liv.  II, 
cil.  xiii)  et  saint  Grégoire  de  Nysse  (Némésius,  de  la  iXatiire  de 
r Homme,  cli.  x\ m),  des  délectations  corporelles  et  des  délecta- 
tions animales:  ce  qui  revient  au  même.  C/est  (ju'en  effet,  nous 
éprouvons  du  plaisir  dans  les  choses  que  nous  désirons  naturel- 
lement, quand  nous  les  possédons;  et  aussi  dans  les  choses  que 
nous  désirons  d'un  désir  raisonné.  Seulement,  le  nom  de  joie 
n'est  appliqué  (pi'aux  délectations  qui  suivent  la  raison.  Et  voilà 
pourquoi  on  n'attribue  pas  la  joie  aux  animaux;  mais  seulement 
le  plaisir  ou  la  délectation.  Mais,  parce  (pie  tout  ce  que  nous 
désirons  d'un  désir  naturel  peut  être  désiré  par  nous  d'un  désir 
où  le  plaisir  raisonné  a  sa  part;  mais  non  inversement;  il  s'en- 
suit que  tout  ce  qui  est  un  sujet  de  délectation  dans  les  êtres 
doués  de  raison  peut  être  un  sujet  de  joie;  sans  que  pourtant  il 
en  soit  toujours  ainsi.  Il  arrive,  en  effet,  que  l'homme  éprouve, 
dans  son  corps,  certaines  délectations,  qui  ne  sont  point  pour 
lui,  du  point  de  vue  de  la  raison,  une  cause  de  joie.  Par  où  l'on 
voit  que  la  délectation  est  moins  restreinte  que  la  joie  ».  La 
joie  suppose  toujours  une  intervention  de  la  raison,  qui  ne  sera 
d'ailleurs  pas  toujours  nécessairement  une  intervention  de  la 
droite  raison,  au  point  de  vue  moral;  mais  qui  sera  un  acte  de 
la  raison,  soit  de  la  raison  particulière,  soit,  plus  encore,  de  la 
raison  universelle,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut,  au  sujet  de  la 
concupiscence  ou  du  désir.  —  Il  va  sans  dire  toutefois  (pie  la 
joie  sera  d'autant  plus  vraiment  joie,  qu'elle  sera  {)lus  pure,  au 
point  de  vue  de  la  raison  même  morale. 

\Jad  primnni  explique  que  «  rohjel  de  l'appétit  de  l'être 
vivant  et  sentant,  étant  le  bien  per(;u  ou  connu,  la  diversité  de 
la  perception  ou  de  la  connaissance  fait  partie  en  ({uelque  sorte 
de  la  diversité  de  l'objet.  Et  pour  autant  les  délectations  anima- 
les ))  ou  rationnelles  «  qui  portent  aussi  le  nom  de  joies,  se  dis- 
tinguent des   délectations   cuiporellcs  ([ui    [)()rtent   seulement  le 
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nom  de  déleclalions  ;  —  comme  il  a  élé  dit  également  plus  haut, 
au  sujet  de  la  concupiscence  »  (q.  3o,  art.  3,  ad  5'""). 

\Jad  secundum  remarque  qu'  «  une  dilférence  semblable  »  à 
celle  que  nous  assig-nons  daus  les  délectations  «  se  trouve  aussi 
dans  les  concupiscences  »,  comme  nous  l'avons  déjà  indiqué; 
«  eu  telle  sorte  que  la  délectation  correspondra  à  la  concupis- 
cence, et  la  joie  au  désir  :  le  désir,  en  effel,  semble  plutôt 
appailenir  à  la  concupiscence  animale  »,  à  prendre  ce  mot, 
comme  nous  le  prenons  dans  le  présent  article,  selon  qu'il  s'en- 
tend de  l'tàme  où  se  trouve  un  influx  de  la  raison,  par  opposi- 
tion à  l'âme  purement  sensible.  «  Il  suit  de  là  que  Li  difîérence 
qui  existe  dans  le  repos  »  ou  dans  le  terme  du  mouvement  «  est 
conforme  à  la  diflerence  qui  existait  dans  le  mouvement  lui- 
même  »,  ainsi  que  le  voulait  l'objection. 

Vad  tertiiini  doit  être  soigneusement  noté.  Il  nous  permet  de 
nous  rendre  compte  des  nuances  de  sens  qui  se  trouvent  expri- 
mées dans  les  termes  si  nombreux  d(jnt  on  peut  se  sersir  pour 
désigner  ce  qui  a  trait  aux  mouvements  des  passions.  En  ce  qui 
est  de  la  passion  qui  nous  occupe,  saint  Thomas  nous  avertit 
que  «  les  autres  noms  (|ui  se  rapportent  à  la  délectation  »,  tels 
que  ceux  dont  parlait  l'objection,  «  ont  été  pris  pour  désigner 
les  effets  de  la  délectation  »  ou  du  plaisir  et  de  la  joie.  «  C'est 
ainsi  que  le  mot  lœtitia  »,  dont  nous  n'avons  pas  le  correspon- 
dant littéral  français,  mais  auquel  correspondrait  un  peu,  comme 
sens,  le  mot  aise^  ou  mieux  allégresse,  «  a  élé  pris  pour  mar- 
quer la  dilatation  du  cœur,  comme  si  l'on  disait  latitia  »  ou 
latitude  et  large.  «  L'exultation  est  pour  manjuer  les  signes 
extérieurs  de  la  délectation  intérieure,  qui  apparaissent  au  dehors, 
pour  autant  que  la  joie  intérieure  s'échap[)e,  en  effet,  au  dehors. 
Le  contentement  désigne  certaiuos  manjues  plus  spéciales,  ou 
certains  effets  de  l'aise  causée  par  la  délectation  ».  Dans  son 
commentaiie  sur  les  Sentences  (liv.  IJI,  ilist.  26,  (j.  i,  art.  3), 
saint  Thomas  disait  :  «  L'exultation  marque  l'intensité  de  la 
joie,  en  telle  sorte  que  cette  joie  se  manifeste  au  dehors  par  des 
signes  extérieurs,  d'une  façon  générale  ;  V hilarité,  i)ar  les  signes 
qui  apjtaraissent  sur  le  visage;  le  conteidement,  [)ar  les  signes 
que  constituent  les  gestes  ».  Le  saint  Docteur  marquait,  au  même 
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eiulroil,  des  diversilcs  analogues  qui  se  Irouvent  au  sujet  des 
autres  passions,  et  qui  cousiatetit  en  une  dillérence  de  det^rc* 
dans  l'intensité  du  même  mouvement  passionnel.  Et  il  ajoutait 
que  toutes  ces  différences  ne  sont  (jue  des  différences  acciden- 
telles, ne  modifiant  pas  la  nature  spécifique  de  la  passion.  — 
Ici,  dans  Vad  tertiiim  que  nous  commentons,  la  doctrine  de  saint 
Thomas  est  la  même.  Tous  les  termes  dont  il  nous  a  expli(jué  le 
sens  ne  désii>nenl  (pie  des  différences  accidentelles  tirées  des 
eflets  de  la  même  passion.  Il  ajoute  ({ue  «  tous  ces  noms  sem- 
Jjlent  se  référer  à  la  joie  »,  plutôt  qu'à  la  délectation,  pour  autant 
que  ia^  joie  diffèie  de  la  délectation,  ainsi  que  nous  l'avons 
expliqué;  «  car,  dit-il,  nous  n'usons  de  ces  termes  qu'au  sujet 
des  natures  raisonnables  »  :  nous  ne  parlons  d'aise,  en  effet,  et 
d'exultation  ou  d'allégresse^  ou  de  contentement  et  de  gaîté, 
que  s'il  s'agit  d'êtres  en  qui  la  raison  se  trouve,  soit  à  l'état 
d'usage  parfait  comme  dans  les  adultes,  soit  aussi,  mais  moins 
excellemment,  au  sujet  des  enfants  en  qui  se  trouve  déjà,  comme 
nous  l'avons  dit,  l'usage  de  la  cogitative  ou  de  la  raison  parti- 
culière. Oiiant  aux  animaux  (jui  n'ont  en  aucune  façon  la  rai- 
son, si  parfois  on  leur  appliquait  ces  termes,  ce  ne  serait  que 
d'une  manière  impropre  et  dérivée.  A  plus  forte  raison,  s'il 
s'agissait  des  créatures  inanimées,  comme  nous  lisons  dans  le 
psaume  cxiii,  v.  4  '•  ^-^^'^  inonUujnes  exultèrent  (la  vraie  traduc- 
tion serait  bondirent  d'allégresse)  comme  des  béliers,  les  colli- 
nes comme  des  (tgjieniix. 

La  dilléi'ence  marquée  dans  l'article  que  nous  venons  de  lire, 
entre  la  joie  et  le  plaisir  ou  la  délection;  et,  aussi,  au  sujet  de  la 
joie,  entre  l'aise,  l'exultation,  le  contentement  et  autres  termes 
semblables,  était  explicjuée  comme  il  suit,  par  saint  Thomas,  au 
livre  IV  des  Sentences,  dist.  /j(),  q.  3,  art.  i,  (j'''  4  :  «  La  délec- 
tation, la  joie,  l'allégresse  et  autres  choses  semblables,  ont  ceci 
de  commun  qu'elles  sfxit  causées  j)ar  l'union  de  la  perfection 
désirée.  Or,  une  [)erfection  peut  s'unir  à  un  sujet,  d'une  double 
manière  :  réellement;  ou  dans  l'ordre  de  la  connaissance.  Quand 
la  perfection  s'unit  d'une  façon  réelle,  cette  union  cause  la  délec- 
tation »  ou  le  plaisir;   «  quand  elle  s'unit  par  voie  de  connais- 
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sance,  elle  cause  la  joie  et  autres  choses  qui  s'y  réfèrent.  De  là 
vient  que  la  joie  porte  sur  les  choses  futures  qu'on  espère,  ou 
sur  les  choses  passées  dont  on  se  souvient;  tandis  que  la  délec- 
tation »  ou  le  plaisir  «  ne  porte  que  sur  ce  qui  est  présent.  C'est 
aussi  pourquoi,  le  sens  extérieur  ne  percevant  que  les  choses 
présentes,  nous  ne  parlons  pas  de  joie  à  son  sujet,  mais  seule- 
ment de  délectation  »  et  de  plaisir.  «  Au  contraire,  parce  que  le 
sens  intérieur  »,  tels  que  le  sons  central,  l'imagination,  la  mé- 
moire, l'estimative  ou  la  co;^ilative,  et,  plus  encore,  la  raison, 
«  perçoit  la  chose  et  quand  elle  est  absente  et  quand  elle  est. 
présente,  nous  parlerons  tout  ensemble,  à  son  sujet,  et  de  délec- 
tation et  de  joie  :  de  délectation,  qu'il  s'agisse  de  sa  perfection 
qui  lui  est  réellement  unie,  ou  même  de  sa  propre  opération  qu'il 
perçoit  et  qui  devient,  de  ce  chef,  une  cause  de  joie;  de  joie  seu- 
lement, et  non  de  délectation,  s'il  s'agit  de  l'opération  du  sens 
extérieur,  qui  ne  lui  est  unie  que  parce  qu'il  la  perçoit  :  c'est 
ainsi,  par  exemple,  que  le  sens  intérieur  ou  l'intelligence  ne  se 
délecte  pas  dans  le  fait  de  mang-er  un  mets  délicat  »  :  ceci  est  le 
propre  du  sens  extérieur  qu'est  le  goût;  «  mais  il  peut  se  réjouir 
à  ce  sujet,  pour  autant  qu'il  perçoit  cet  acte  comme  en  harmonie 
avec  le  sens  extérieur  ».  On  remarquera  tout  ce  qu'il  y  a  de  fin 
dans  cette  analyse  du  sentiment  de  la  joie  ou  même  du  plaisir, 
disting-ué  de  la  sensation  du  plaisir. 

Après  avoir  marqué  la  différence  de  la  joie  et  du  plaisir  ou  de 
la  délectation,  saint  Thomas,  dans  ce  même  texte  du  commen- 
taire des  Sentences,  explique  la  différence  des  autres  termes  que 
nous  connaissons  déjà.  «  La  lœtitia,  Vexii/tation,  Vallêgresse 
sont  des  termes  qui  expriment  certains  effets  de  la  joie.  La  lœti- 
tia exprime  cet  effet  intérieur  selon  lequel  la  puissance  affective 
se  dilate,  fortifiée  et  perfectionnée  par  la  présence  de  l'objet 
aimé;  d'où  il  suit  que  la  passion  de  la  joie  se  parfait  dans  la 
dilatation  du  cœur  »  :  c'est  le  sentiment  d'une  aise  qui  semble 
élarg'ir  la  puissance  affective  et  l'organe  matériel  qui  lui  corres- 
pond. «  I/exultation  exprime  en  {)lus  un  effet  extérieur  de  la 
joie,  s'échappant  en  des  signes  au  dehors,  manifestant  au  dehors 
la  grandeur  de  la  joie  qui  ne  peut  se  contenir  au  dedans.  Le 
contentemenl  ou    l'allégresse  ajoutent  à   cela   l'expression  d'un 
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effet  qui  non  seulenienl  traduit  au  deliors  la  joie  intérieure,  mais 
encore  provoque  les  autres  à  se  réjouir  aussi  ».  Les  termes  ici 
peuvent  varier  dans  les  diverses  langues;  ils  peuvent  même  se 
nuancer  comme  à  l'intini  quant  à  la  signification  qu'ils  expri- 
ment; mais  ils  reviennent  tous  à  la  traduction  de  phénomènes 
extérieurs,  jeux  de  physionomie,  paroles,  g-estes,  qui  manifestent 
le  même  sentiment  intérieur  dont  le  caractère  spécifique  ne 
change  pas,  et  il  est  constitué  par  la  perfection  affective  résultant 
de  la  présence  du  bien  aimé,  perçu  et  goûté  comme  présent,  soit 
dans  sa  réalité  essentielle,  soit  dans  sa  réalité  intentionnelle,  si 
l'on  peut  ainsi  s'exprimer. 

Nous  savons  ce  qu'est  la  délectation  ou  le  plaisir  et  la  joie. 
Nous  devons  maintenant  examiner  le  sujet  où  elle  se  trouve. 
Qu'elle  soit  dans  l'appétit  sensible,  nous  n'en  saurions  douter. 
Mais  se  trouve-t-ellc  aussi  dans  l'appétit  intellectuel  et  raisonna- 
ble? C'est  ce  que  nous  allons  examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'ar- 
ticle qui  suit. 

Article  IV. 
Si  la  délectation  est  dans  l'appétit  intellectuel? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  ne  se 
trouve  pas  dans  l'appétit  intellectuel  »,  —  La  première  est  un 
mot  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  premier  livre  de  la  Rhétorique 
(ch.  IX,  n.  i),  que  la  délectation  est  un  mouvement  sensible. 
Or,  le  mouvement  sensible  n'est  pas  dans  la  partie  intellective. 
Donc,  la  délectation  n'est  pas  dans  la  partie  intellective  «.  —  La 
seconde  objection  dit  que  «  la  délectation  est  une  passion.  Or, 
toute  passion  est  dans  l'appétit  sensible.  Donc,  la  délectation 
n'est  que  dans  l'appétit  sensible  ».  —  La  troisième  objection 
observe  (jue  «  la  délectation  nous  est  commune  avec  les  ani- 
maux. Donc,  elle  ne  {)cul  être  que  dans  la  partie  qui  est  aussi 
commune  aux  animaux  et  à  nous  »;  d'où  il  suit  qu'elle  n'est  pas 
dans  la  partie  intellective. 

I>'argument  sed  contra  rappelle  qu'  «  il  est  dit,  dans  le 
psaume  xxxvi  (v.  /j)  :  Délectez-vous  dans  le  Seirjneur.  Puis 
T.  Nil.  Les  passions.  12 
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donc  que  l'appélil  sensible  ne  saurait  atteindre  Dieu,  mais  seu- 
lement l'appétit  inlelleclif,  il  s'ensuit  que  la  délectation  peut  être 
dans  l'appétit  inlellectif  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  ce  fait  qu'  «  une 
certaine  délectation,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  suit  la  perception  de 
la  raison.  Oi",  la  perception  de  la  raison  n'a  pas  seulement  de 
mouvoir  l'appétit  sensible  en  l'appliquant  à  une  chose  particu- 
Hère  ;  elle  peut  aussi  mouvoir  l'appétit  intellectuel  qui  s'appelle 
la  volonté  ».  Bien  plus,  c'est  directement  que  la  perception  de  la 
raison,  an  moins  de  la  raison  universelle,  meut  la  volonté;  tandis 
que  l'appétit  sensible  ne  peut  être  mû  que  par  l'entremise  de  la 
raison  particulière.  «  11  s'ensuit  que  dans  l'appétit  intellectif  ou 
la  volonté,  se  trouve  la  délectation  qui  s'appelle  la  joie.,  mais  non 
la  délectation  corporelle  »  causée  par  la  perception  coi'porelle 
et  sensible.  —  «  Il  y  a  toutefois,  ajoute  saint  Thomas,  cette  diffé- 
rence entre  la  délectation  des  deux  appétits,  que  la  délectation 
de  l'appétit  sensible  est  toujours  avec  une  certaine  transmutation 
corporelle;  tandis  que  la  délectation  de  l'appétit  intellectuel  n'est 
pas  autie  chose  qu'un  simple  mouvement  de  la  volonté.  C'est 
en  ce  sens  que  saint  Augustin  dit,  au  livre  XIV  de  la  Cité  de 
Dieu  (ch.  vi),  que  la  cupidité  et  la  joie  n'est  pas  autre  chose  que 
la  volonté  consentant  à  ce  que  nous  voulons  ». 

Uad  primum  donne  une  nouvelle  réponse  au  texte  d'Aiistote. 
On  peut  dire,  en  elfet,  que  «  dans  cette  définition,  donnée  par 
Aristole,  le  mot  sensible  est  mis  d'une  façon  générale,  pour 
toute  perception.  Aristote,  en  elïïM,  dit,  au  dixième  li\re  de 
l'Éthique  (ch.  iv,  n.  5  ;  de  S.  Th.,  leç.  G),  que  selon  chaque 
sens  il  ij  a  délectation  ;  et  de  même  selon  l'intelligence  et  l'acte 
spéculatif.  —  On  peut  dire  aussi,  ajoute  saint  Thomas,  qu'Aris- 
lole  définit,  en  ce!  endroit,  la  délcclation  tle  l'appélil  sensible  ». 

Uad  secundum  fait  observer  <pie  «  la  délectation  a  raison  de 
passion,  au  sens  propre,  selon  (pi'elle  implique  une  certaine 
transmutation  corporelle.  Et  elle  n'est  pas  de  cette  manière  dans 
l'appétit  intelleclif  ;  elle  n'y  est  (pi'à  titre  de  simple  nu)uveinent  ; 
à  la  manière  doni  elle  est  aussi  en  Dieu  et  dans  les  anges.  Aussi 
bien,  Aristole  dil,  au  septième  livre  de  l'/ithique  (ch.  xiv,  n.  8; 
de  S.  Th.,  Ie(;.  \l\),  (jue  Dieu  se  réjouit  par  une  opération  toute 
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simple.  Et  saint  Uenys,  à  la  fin  de  la  lliérarchie  céleste  (cli.  xv), 
dit  que  les  (uujes  ne  sont  pas  susceptibles  de  notre  délectation 
passionnelle:  mais  ils  se  réjouissent  ensemble  avec  Dieu  d'une 
joie  tout  incori'uptible  ».  —  On  sait  combien  les  fables  des  {)oètes 
avaient  déiialnré,  dans  la  myllioloi^ie  ancienne,  cette  grande 
vérité. 

h'ad  tertium  ré[)ond  qn'  «  en  nous,  il  n'y  a  pas  (jue  la  délec- 
tation qui  nous  est  commune  avec  les  ang-es.  Et  c'est  ce  qui 
faisait  dire  à  saint  Denys,  au  môme  endroit,  que  souvent  les  hom- 
mes saints  sont  rendus  participants  des  délectations  angéli- 
fjues.  11  y  a  donc  en  nous  la  délectation^  non  pas  seulement  dans 
l'appétit  sensible,  qui  nous  est  commun  avec  les  bêles,  mais 
aussi  dans  l'appétit  intelleclif,  qui  nous  est  commun  avec  les 
anges  ». 

Dans  la  Somme  contre  les  Gentils,  liv.  I,  cli.  xc,  à  l'occasion 
de  la  (pieslion  on  saint  Thomas  établit  que  la  délectation  et  la 
joie  se  trouvent  en  Dieu,  le  saint  Docteur  fait  celte  déclaration 
expresse  (pii  éclaire  d'un  jour  si  lumineux  tout  le  traité  des  pas- 
sions reporté  aux  choses  de  l'àme  intellectuelle,  à  la  seule  cxce[)- 
tion  du  c(Ué  [)assiouuel  organique  :  «  On  trouve,  dans  l'appétit 
intellectuel,  qui  est  la  volonté,  des  opérations  semblables,  au 
point  de  vue  spécifi(|ue,  aux  opérations  de  l'appétit  sensible, 
avec  cette  dilférence,  que  dans  l'appétit  sensible,  ces  oj)érations 
ont  la  raison  de  passions,  à  cause  de  la  comnuinicalion  de  cet 
appétit  avec  un  organe  cor[)orel,  tandis  que  dans  l'apjjélii  intel- 
lectuel, ce  sont  de  simples  (){)érations  ».  Cette  remarfjue  s'apj)li(pie 
à  toutes  les  passions  indistinctement.  Elles  ont  toutes  leur  écpiiva- 
lent  spécifique  dans  les  mouvements  de  l'appétit  intellectuel, 
(ju'il  se  trouve  dans  l'homme,  dans  l'ange,  ou  même  en  Dieu.  En 
Dieu  cependant,  et  dans  l'ange,  et  même  dans  l'homme  selon 
les  divers  états  de  sa  nature,  il  se  pourra  que  tels  mouvements 
de  l'appétit  n'existent  pas  on  n'existent  plus  en  fait,  si  dans  le 
rapport  (pi'ils  disent  à  tel  objet,  se  trouve  connoléc  une  raison 
d'imj)erfection  incompatible  avec  la  perfection  du  sujet.  Tels,  par 
exenq)Ie,  les  mouvements  de  désir  ou  d'espérance,  ou  de  crainte 
ou  de  tristesse.  Mais   la   délectation  et    la    joie,    parce    qu'elles 
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disent  seulement  la  présence  réelle  ou  intentionnelle  du  bien  en 
harmonie  avec  l'être  qui  aime,  se  trouvent,  n'étant  d'ailleurs  qu'un 
seul  et  même  mouvement  spécifique,  dans  les  ang^es  et  en  Dieu. 

Après  avoir  étudié  la  délectation  en  elle-même,  et  vu  aussi 
qu'elle  se  trouve,  avec  de  simples  modifications  accidentelles, 
soit  dans  l'appétit  sensible,  soit  dans  l'appétit  intellectuel,  nous 
devons  maintenant  comparer  les  diverses  délectations  entre  elles: 
d'abord,  au  point  de  vue  de  l'excellence;  et  cela,  d'une  double 
manière,  comparant  :  premièrement,  les  délectations  d'ordre  in- 
tellectuel aux  délectations  d'ordre  sensible;  puis,  les  délectations 
d'ordre  sensible  entre  elles.  Nous  parlerons  ensuite  des  délecta- 
tions qui  s'opposent  ou  sont  contraires  les  unes  aux  autres.  — 
D'abord,  de  la  comparaison,  au  point  de  vui'  de  l'excellence,  des 
délectations  d'ordre  intellectuel  avec  les  délectations  d'ordre  sen- 
sible. 


Article  V. 

Si  les  délectations  corporelles  et  sensibles  sont  plus  grandes 
que  les  délectations  spirituelles  et  intellectuelles? 

C'est  avec  une  sorte  d'émotion  pieuse  que  nous  abordons  la 
lecture  de  cet  article.  Il  est  un  des  plus  beaux  de  la  Somme 
théologique,  un  des  plus  suaves  aussi,  et  des  plus  fructueux,  qui 
commande  toute  la  vie  morale  des  hommes  et  peut  en  chausser 
le  cours,  du  simple  fait  qu'il  est  compris  et  goûté.  Saint  Thomas 
va  nous  marquer  ici,  et  divinement,  ce  qu'on  pourrait  appeler  la 
g-amme  ou  l'échelle  des  plaisirs,  assignant  quels  sont  les  meil- 
leurs, les  plus  vrais,  bien  que  trop  souvent  ils  soient  les  moins 
goûtés  ou  les  moins  recherchés  parmi  les  hommes. 

Ti'ois  objections  veulent  prouver  que  «  les  délectations  corpo- 
relles et  sensibles  sont  j)lus  grandes  »  ou  meilleures  «  que  les 
délectations  spirituelles  intelligibles  ».  —  La  première  est  que 
«  tous  suivent  (juelque  délectation,  d'après  Aristote  au  dixième 
livre  de  V Élhupie  (ch.  ii,  n.  r  ;  de  S.  Th.,  leç.  2).  Or,  il  y  en  a 
davantag-e  à  suivre  les  délectations  sensibles,  qu'i\  suivre  les  dé- 
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lectatioiis  spirituelles  intelliyihles.  Donc,  les  déleclalions  corj)o- 
relles  sont  plus  tjTaudes  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  la 
grandeur  de  la  cause  se  connaît  par  l'eftet.  Or,  les  délectations 
corporelles  ont  des  etlets  j)lus  forts  :  elles  huuleversent,  en  pffct, 
le  corps,  et  pai-f ois  poussent  jns(jii  à  la  folie,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  septième  livre  de  \'Al/ii(jiie  (c\\.  iir,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  3). 
Donc,  les  délectations  corporelles  sont  plus  fortes  ».  —  La  troi- 
sième objection  fait  observer  que  «  les  délectations  corporelles 
otit  besoin  d'être  modérées  et  refrénées,  eu  raison  de  leur  \élié- 
mence.  Or,  les  délectations  spirituelles  n'ont  pas  besoin  d'être 
refrénées.  Donc,  les  délectations  corporelles  sont  plus  grandes  ». 
L'argument  sed  contra  est  un  double  texte  :  l'un  de  l'Ecriture 
sainte;  et  l'auti'e  d'Aristote.  —  «  Il  est  dit,  au  psaume  cxviii 
(v.  io3)  :  Otie  vos  paroles  sont  douces  à  mon  palais!  plus  (jue 
le  miel,  à  ma  bouche.  —  Et  Aristote  dit,  au  dixième  livre  de 
\ Ethique  fch.  vu,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç  10),  que  la  plus  grande 
délectation  est  celle  qui  est  en  raison  de  l'opération  de  la  sa- 
gesse ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler, 
en  la  précisant  encore,  et  en  l'éclairant  d  un  jour  nouveau,  la 
nature  de  la  délectation.  «  Ainsi  qu'il  a  été  déjà  dit,  observe-t-il, 
la  délectation  provient  de  la  conjonclion  du  bien  qui  convient, 
quand  cette  conjonction  est  sentie  ou  connue.  Or,  dans  les  opé- 
rations de  l'àme,  surtout  de  l'àme  sensitive  et  intellective,  il  y  a 
ceci  à  considérer,  que  ces  opérations  ne  passent  point  en  une 
matière  extérieure  »,  mais  étant  immanentes,  «  elles  sont  l'acti; 
ou  la  perfection  du  sujet  qui  agit,  comme  entendre,  sentir,  vou- 
loir, et  autres  choses  de  ce  genre  ;  car  lès  actions  qui  passent  en 
une  matière  extérieure,  sont  plutôt  l'acte  et  la  perfection  de  la 
matière  transformée  »  par  elles  :  «  le  mouvement,  en  effet,  est 
l'acte  du  mobile  causé  en  lui  par  le  moteur  (Aristote,  Physiques, 
liv.  111,  ch.  III,  n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  t\)-  H  suit  de  là,  cpie  ces  ac- 
tions de  l'àme  sensitive  et  intellective  sont  elles-mêmes  un  certain 
bien  du  sujet  (pii  agit,  et  sont  aussi  connues  par  le  sens  et  par 
rintelligence.  D'où  il  suit  encore  que  d'elles  aussi  viendra  la 
délectation,  et  non  pas  seulement  de  leurs  objets  ». 

Arrêtons-nous  un   instant   sur  ces  [)ar(des  de   saint    Thomas. 
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Elles  sont  d'une  importance  extrême  pour  saisir  la  vraie  nature 
de  la  délectation  et  pour  préparer  les  conclusions  qui  vont  sui- 
vre. —  Ainsi  donc  la  délectation,  ou  la  jouissance,  est  causée 
par  l'union  de  la  chose  bonne  au  sujet  pour  qui  cette  chose 
bonne  est  faite  et  qui  est  à  même  de  connaître  soit  celte  chose 
bonne,  en  tant  qu'elle  est,  en  effet,  pour  lui  chose  bonne,  soit 
le  fait  de  la  possession  qu'il  en  a,  quand  cette  chose  bonne  lui 
est  unie.  Cette  connaissance  peut  se  faire  soit  par  les  sens,  soit 
par  l'intellig-ence.  Il  est  bon  de  remarquer  aussi  que  c'est  par 
les  sens  ou  par  l'intelligence  que  se  fait  la  prise  de  possession 
ou  la  conjonction  du  bien  destiné  à  parfaire  le  sujet,  quand  ce 
sujet  est  un  être  sentant  et  pensant.  L'appétit  sensible,  ou  l'ap- 
pétit rationnel  qu'est  la  volonté,  meuvent  le  sujet  sentant  ou  le 
sujet  pensant  à  chercher  son  bien,  qui  consistera,  précisément, 
dans  la  perception,  par  les  sens  ou  par  l'intelligence,  de  la  chose 
qui  doit  parfaire  le  sujet.  Toutefois,  il  faut  remarquer  que  dans 
le  sujet  sentant,  le  bien  cherché  par  les  sens  et  qui  doit  parfaire 
le  sujet,  ne  va  pas  seulement  à  parfaire  ce  sujet  en  tant  qu'être 
sentant  ;  il  va  aussi,  ou  peut  aller,  h  paifaire  ce  sujet  en  tant 
qu'être  vivant  et  subsistant.  Il  suit  de  là  que  la  délectation  sera 
causée  d'abord,  dans  l'appétit  sensible  et  dans  l'appétit  rationnel, 
du  fait  que  l'objet  qui  est  chose  bonne  pour  le  sujet  sentant  ou 
le  sujet  pensant,  est  rendu  présent  à  ce  sujet  par  la  perception 
actuelle  des  sens  ou  de  l'intelligence.  Il  y  aura  seulement  que  si 
l'objet  dont  il  s'agit  doit  parfaire  le  sujet  en  tant  qu'il  est  aussi 
vivant  et  subsistant,  la  perception,  par  les  sens,  devra  revêtir 
un  caractère  particulier  de  réalité  non  seulement  intentionnelle 
et  d'ordre  de 'connaissance,  mais  encore  physiipie  et  d'ordre 
substantiel. 

Cette  perception,  pai*  les  sens  ou  par-  l'inlelligence,  de  la  chose 
bonne  destinée  à  parfaire  le  sujet  pensant  ou  s(Milant  et  subsis- 
tant, est  la  première  cause  de  la  délectation  dans  l'appétit  sensible 
ou  intellectuel.  Cette  première  cause  est  constituée  par  la  pré- 
sence, dans  le  sens  ou  dans  l'intelligence,  de  l'objet  destiné  i\ 
p  iifaire  le  sujet  pensant  ou  sentant  ;  présence  (|ui  sera  d'ordre 
intentionnel,  quand  il  ne  s'agira  que  de  pensée  ou  de  sensation 
au  sens  formel  de  ce   mot,  mais  qui  sera  d'ordre  substantiel  et 
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physico-cliiini(iuc,  (luiuul  il  s'agira  de  stMisatioii  (lirectement  utili- 
taire, comme  saint  Thomas  nous  l'expliquera  à  l'article  suivant  : 
cette  ilernière  sensation  ou  prise  de  possession  de  l'objet  se  fait 
surtout  par  le  sens  du  toucher,  comme  nous  le  verrons  à  ce 
même  article.  Et  bien  que  la  perce[)lion  de  la  chose  bonne  soit 
dans  le  sens  ou  dans  l'intellig^ence,  ce  n'est  pas  là  que  sera  for- 
mellement la  délectation  ;  c'est  dans  l'appétit  sensible  ou  dans 
l'appétit  rationnel  qui  se  reposeront  et  cesseront  leur  mouvement 
de  tension  vers  cette  possession,  du  fait  qu'elle  sera  réalisée  : 
nous  savons,  en  effet,  que  la  délectation  est  le  repos  de  l'appétit 
dans  le  bien  possédé  par  les  facultés  (|u'il  poussait  à  chercher 
ce  bien-là. 

Mais,  précisément,  comme  l'observe  ici  saint  Thomas,  parce  que 
les  facultés  dont  il  s'ag'it  et  (jui  sont,  dans  l'ordre  du  sujet  sentant 
ou  du  sujet  pensant,  en  tant  que  tels,  le  sens  et  l'intellig'ence,  sont 
des  facultés  dont  l'acte  constitue  la  perfection  du  sujet  où  elles  se 
trouvent,  elles  constitueront,  non  seulement  en  raison  de  l'objet 
qui  s'unit  à  elles  et  de  la  sorte  parfait  le  sujet,  mais  encore  en 
laison  de  leur  acte  même  de  perception  de  l'objet,  une  cause  de 
délectation  ou  de  jouissance  pour  l'appétit  sensible  ou  intellec- 
tuel. L'appétit  sensible  et  l'appétit  intellectuel  éprouveront  le 
mouvement  de  délectation  en  raison  même  de  l'opération  du 
sens  ou  de  l'intelligence  qui  agissent,  se  reposant  en  ces  sortes 
d'opérations,  comme  en  une  chose  bonne  à  laquelle  ils  tendaient, 
en  même  temps  qu'ils  se  reposent  en  la  possession  du  bien  exté- 
rieur, réalisée  par  les  sens  ou  par  l'intelligence  qu'ils  mouvaient 
à  l'acquisition  de  ce  bien. 

Cela  dit,  et  après  avoir  ainsi  précisé  les  deux  modes  dont  la 
délectation  [)eul  être  causée  dans  rap[)étil  sensible  et  rationnel, 
soit  en  raison  de  l'objet  exlt'iieur  réellemenl  uni,  selon  (pi'il  peut 
et  doit  l'èli'e,  à  la  facullt;  de  perception,  soit  en  raison  de  l'acte 
même  immanent  des  facidtés  de  perception,  saint  Thomas  [)Our- 
suit,  formulant  ses  conclusions,  (pii  seront  d'une  (loid)le  soi'te, 
selon  les  deux  i^enres  de  causes  de  délectation  (pu'  nous  venons 
de  rappelei'. 

((  Si  donc,  déclare  le  saint  Docteur,  on  coiM|»are  les  délecta- 
tions   inlelliiiibles    aux    délectations   sensil)les,    selon    <[ue    nous 
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prenons  plaisir  aux  opérations  elles-mêmes  »  des  facultés  qui 
ag'issent,  «  par  exemple,  à  la  connaissance  du  sens  ou  à  la 
connaissance  de  l'inlelligence..  «  il  n'est  pas  douteux  que  les 
délectations  intelligibles  sont  beaucoup  plus  grandes  que  les 
délectations  sensibles.  Et,  en  effet,  l'homme  prend  beaucoup 
plus  de  plaisir  au  fait  de  connaître  quelque  chose  par  son  intelli- 
gence qu'au  fait  de  connaître  quelque  chose  par  ses  sens.  C'est 
que  la  connaissance  intellectuelle  est  d'essence  supérieure  »  : 
elle  l'emporte  sur  l'autre,  autant  que  la  raison  l'emporte  sur  les 
sens.  «  Elle  est  aussi  plus  connue  »,  ou  davantage  l'objet  d'une 
connaissance  consciente;  «  parce  que  rintelligence  se  replie  sur 
son  acte  bien  mieux  que  le  sens  ne  le  peut  faire  »  :  nous  savons 
même  que  parmi  les  sens,  il  en  est  qui  ne  peuvent  en  aucune 
manière  se  replier  sur  eux-mêmes  et  saisir  ou  percevoir  leur 
action;  tels  les  sens  extérieurs,  dont  l'opération  n'est  perçue 
que  par  les  sens  intérieurs,  notamment  par  le  sens  central 
[cf.  I  p.,  q.  78,  art.  3,  4]-  «  La  connaissance  intellectuelle  a 
encore  »,  et  c'est  une  conséquence  de  ce  qui  précède,  «  qu'elle 
est  plus  aimée  »,  par  le  sujet  en  qui  les  deux  connaissances  se 
trouvent  :  «  il  n'est  personne,  en  effet  »,  parmi  les  hommes, 
«  qui  ne  préférât  manquer  de  la  vue  corporelle  plutôt  que  de  la 
vue  intellectuelle,  à  la  manière  où  les  bêtes  et  les  idiots  en  man- 
quent, selon  que  le  remarque  saint  Augustin,  au  livre  de  la  Cité 
de  Dieu  »  [cf.  de  la  Trinité,  liv.  XIV,  ch.  xiv]. 

«  Mais  si  nous  comparons  les  délectations  intelligibles  spiri- 
tuelles aux  délectations  sensibles  corporelles  »,  en  raison  du 
premier  genre  de  cause  qui  les  produit,  et  qui  est  constitué  par 
l'union  de  la  chose  bonne  au  sujet  que  cette  chose  bonne  doit 
parfaire,  union  qui  se  fait,  nous  l'avons  dit,  par  l'entremise  des 
facultés  de  perception,  nous  devons  ici  établir  une  dislinction, 
selon  qu'il  s'agira  de  ces  délectations  en  elles-mêmes,  ou  selon 
que  nous  les  prendrons  par  rap[)ort  à  nous.  —  «  En  elles- 
mêmes  »,  en  effet,  «  et  à  parler  d'une  façon  pure  et  simple,  les 
délactations  spirituelles  sont  plus  grandes;  comme  on  le  voit 
par  les  trois  choses  qui  sont  requises  en  toute  délectation;  savoir, 
le  bien  qui  s'unit;  le  sujet  auquel  il  s'unit;  et  l'union  elle-même  » 
de  ce  bien  à  ce  sujet.  —  Du  côté  du  bien,  «  en  etfet,  le  bien 
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spiiituel  est  plus  i>rarul  que  le  hieu  corporel;  et  il  est  aussi  j>lus 
aimé.  La  preuve  eu  est  que  les  liomiues  s'ahslieiineul  n)èiue  des 
plus  yraudes  voluptés  corporelles,  pour  ue  pas  peidre  leur  lion- 
ueur,  qui  est  uu  bien  »  d'ordre  iutellig'ible  et  «  spii'ituel  »  ;  Thou- 
neur,  en  ellel,  n'est  pas  un  bien  que  les  sens  perçoivent;  il  n'est 
perçu  (jue  par  la  raison;  or,  s'il  est  vrai  que  parfois  les  hommes 
sacrifient  l'honneur  à  l'intérêt  ou  au  plaisir,  il  est  ce[)endani 
cerlaiii  honneur,  (pi'on  pourrait  ap[)eler  rudimentaire  et  qui 
lient  en  quehjue  sorte  à  l'essence  même  de  la  raison,  que  nul 
homme  ne  sacrifiera  jamais  à  l'intérêt  et  au  plaisir,  même  les 
plus  tyranuicjues.  —  «  De  même  »,  et  c'est  ce  que  nous  faisions 
reinarcpier  tout  à  l'heure,  si  l'on  compare  les  deux  sujets  où  se 
trouvent  les  facultés  de  perception,  auxquelles  l'objet  bon  doit 
s'unir  immédiatement  et  par  elles  constituer  la  perfection  du 
sujet  total,  savoir  la  partie  intellective  et  la  partie  sensible,  il 
est  évident  que  «  la  partie  intellective  est  beaucoup  plus  noble  et 
plus  apte  à  saisir  son  objet,  que  la  partie  sensible.  —  Et  précisé- 
ment, la  conjonction  ou  l'union  des  deux  »,  du  sujet  et  de  l'objet, 
dans  l'ordre  spirituel  et  intelligible,  «  est  plus  intime,  plus  par- 
faite et  [)ius  ferme  ».  Remarquons  soig"neusement  ces  trois  carac- 
tères qui  nous  vont  montrer  dune  manière  si  lumineuse  l'excel- 
lence des  délectations  spirituelles  par  rap[)ort  aux  délectations 
corporelles  et  sensibles. 

«  L'union  »  du  sujet  et  de  l'objet,  d'où  résultera,  dans  l'appétit 
proportionné  à  la  connaissance,  le  mouvement  ou  le  sentiment  de 
la  délectation,  a  est  plus  intime  »,  dans  l'ordre  spirituel;  '(  parce 
que  le  sens  se  tient  autour  des  accidents  extérieurs  de  l'objet  »  : 
il  saisit  la  couleur,  l'odeur,  la  saveur,  les  qualités  physico-chi- 
miques, d'ordre  accidentel;  il  ne  saisit  {)as  la  substance  en  elle- 
même  ou  sous  sa  raison  propre  de  substance;  ceci  est  le  propre 
de  rinlelligence  :  «  l'inlellii^ence  »,  en  effet,  «  pénètre  jusqu'à 
l'essence  de  la  chose  :  son  objet  propre  »  n'est  plus  seulement  la 
couleur  ou  les  qualités  accidentelles;  ce  sont  les  qualités  essen- 
tielles, c'  «  est  l'être  même  de  la  chose  »,  c'est-à-diie  les  principes 
essentiels  qui  la  font  ce  qu'elle  est,  et  lui  assignent  sa  place 
dans  le  royaume  de  l'être,  en  dehors  du(juel  il  n'y  a  plus  (|ue  le 
néant.    —    Plus   intime,    et  plus   profonde,    sans    comparaison, 
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«  l'union  d'ordre  intelligil)Ie  ou  spirituel  est  aussi  plus  |)arfai(e. 
Car,  dans  l'union  du  sensible  au  sens,  se  trouve  mêlé  ou  adjoint 
le  mouvement  qui  est  un  acte  imparfait.  Aussi  bien,  les  délec- 
tations sensibles  ne  sont  pas  quelque  chose  de  total  et  de  simul- 
tané »;  à  cause  du  mouvement  et  du  temps  qui  s'y  trouvent 
mêlés  accidentellement  [cf.,  art.  2],  «  il  y  a  toujours  en  elle 
quelque  chose  qui  est  déjà  passé  et  quelque  chose  qu'on  y  attend 
encore  »,  soit  dans  la  même  circonstance,  soit  dans  une  circons- 
tance semblable  et  renouvelée,  «  comme  on  le  voit  tians  les  plaisirs 
de  la  table  et  des  sens.  Les  choses  intelligibles,  au  contraire,  sont 
en  dehors  de  tout  mouvement  »,  ou  si  le  mouvement  y  a  quelque 
part,  c'est  en  raison  des  opérations  sensibles  présupposées, 
nullement  en  raison  de  l'opération  intelligible  elle-même.  «  Et 
voilà  pourquoi,  ici,  les  délectations  sont  parfaites,  d'un  seul  jet 
et  forment  un  tout  complet  ».  —  Par  là  même,  il  est  aisé  de  voir 
qu'  ((  elles  sont  aussi  plus  fermes  »,  plus  durables;  car,  de  soi, 
elles  sont  éternelles.  «  Les  délectations  corporelles,  en  effet,  sont 
chose  corruptible  et  qui  passe  aussitôt  »,  soit  en  raison  du  sujet, 
soit  en  raison  de  l'objet,  qui  sont  eux-mêmes  chose  si  instable. 
«  Les  biens  spirituels,  au  contraire  »  sont  chose  qui  demeui'e  : 
ils  «  sont  »  essentiellement  «  incorruptibles  ». 

Et  donc,  à  tous  ces  divers  titres,  non  seulement  nous  pouvons 
et  devons  dire  que  les  délectations  spirituelles  sont  plus  grandes 
que  les  délectations  corporelles,  mais  qu'  «  elles  rem[)orlent  sur 
elles  incomparablement —  incomparabiliter  praeeminent  «,  sui- 
vant le  beau  mot  de  saint  Thomas  dans  le  commentaire  sur  les 
Sentences,  liv.  IV,  dist.  ^9?  q-  3,  art.  5,  (j'"  i. 

«  Toutefois  »,  et  «  s'il  s'agit  »  non  [)as  «  des  délectations  »  en 
elles-mêmes,  mais  des  délectations  «  par  rapport  à  nous  »,  iu)us 
devons  reconnaître  rpn^  «  les  déiectalions  corporelles  sont  |)lus 
véhémentes»  ou  plus  fortes;  «et  cela,  pour  trois  raisons.  — 
D'aboi'd,  parce  (pi(î  les  choses  sensi[)les  nous  sont  j)lus  connues 
(pie  les  choses  intelligibles  »  :  nous  n'ari'ivons  même  à  connaîli'e 
les  choses  intelligibles,  ([n'en  nous  aidant  des  choses  sensibles; 
il  n'y  a  donc  pas  à  st'Monner  (pie  les  choses  sensibles  lassent  sur 
nous  plus  d'imjjression.  —  u  La  seconde  raison  est  que  les 
délectations    sensibles,    étant  des  passions    de  ra|)pélil    sensible. 
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enlraîiit'iil  avt'c  elles  des  Iraiismulalions  corporelles;  chose  qui 
iTan'iNc  point  dans  les  dt'leetalions  sj)iriliielles,  si  ce  n'est  pour 
autant  (pie  l'apjjélil  supéi"ieiir  influe,  par  mode  de  rejaillissenieni, 
sni'  l'appf'iit  iiderieur.  —  Enfin,  il  y  a  aussi  que  les  délectations 
corporelles  sont  recherchées  comme  une  sorte  de  remède  contre 
les  misèi'es  ou  les  afflielions  d'ordre  corporel  (jui  engendrent 
certaines  tristesses.  D'où  il  suit  que  les  délectations  coi'porelles, 
survenant  à  ces  sortes  de  tristesses,  sont  senties  davantag"e,  et, 
par  suite,  plus  goûtées,  cpie  les  délectations  s[)irituelles,  pour 
lesquelles  il  n'y  a  pas  de  tristesses  contraires,  ainsi  que  nous  le 
dirons  {)lus  loin  »  (q.  35,  arl.  5). 

C'est  donc  en  raison  de  notre  misère,  en  raison  de  notre  nature 
corporelle  et  infirme,  que  nous  goûtons  davantage  les  délecta- 
tions d'ordre  corporel,  bien  qu'en  soi,  et  mèziie  pour  nous,  dans 
la  mesure  où  notre  nature  s'épure  et  s'élève,  les  délectations 
spirituelles  remportent,  sans  proportion,  en  excellence  et  en 
dig"nité,  sur  les  délectations  sensibles. 

Uad  priniuin  confirme  cette  remarque  qui  se  dég"ageait,  si 
expressive,  du  corps  de  l'article.  «  S'il  y  en  a  un  plus  grand 
nombre,  rpii  rccheixhent  les  délectations  corporelles  »,  el  le  fait 
n'est  (pie  trop  vrai,  «  c'est  parce  (jue  les  biens  sensibles  sont  plus 
connus  et  davantage  à  la  portée  du  g"rand  nombre.  C'est  aussi 
que  les  hommes  ont  besoin  des  délectations  comme  de  remèdes 
contre  leurs  multiples  douleurs  et  tristesses;  et  comme  la  plupart 
des  hommes  ne  peuvent  pas  atteindre  aux  délectations  spirituelles, 
qui  sont  le  propre  des  hommes  vertueux,  il  suit  de  là  qu'ils  s'en 
vont  aux  délectations  corporelles  ». 

L'«f/  secunduni  ex[)lique  que  «  si  la  transmutation  du  corps  se 
produit  davantage  sous  le  coup  des  délectations  corporelles,  c'est 
parce  que  ces  délectations  sont  des  passions  de  l'appédl  sensible  »• 

L'ad  tertiiim  finit  par  un  mot  vraiment  d'or.  «  Les  délectations 
corporelles,  observe  saint  Thomas,  se  trouvent  dans  la  partie 
sensitive,  qui  est  réglée  par  la  raison;  et  de  là  vient  qu'elles  ont 
besoin  d'être  modérées  et  refrénées  par  la  raison.  Mais  les  délec- 
tations spirituelles  sont  du  domaine  de  l'esprit,  qui  est  lui-même 
la  règle.  Aussi  bien  sont-elles  par  elles-mêmes  justes  et  mesurées  »  : 
on  ne  saurail  exc<''(ler  du  C(M('  des  joies  de  l'àme,  coiniue  on  peut 
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ex'céder  du  côté  des  plaisirs  sensibles;  car,  si  les  plaisirs  du  corps 
peuvent  quelquefois  être  impurs,  dépassant  les  limites  de  la  saine 
raison,  les  joies  de  l'àme  ne  sauraient  jamais  nuire  à  quoi  que  ce 
soit  dans  l'homme,  l'àme  étant  ce  qu'il  y  a  de  plus  élevé  en  lui 
et  qui  commande  à  tout  le  reste.  S'il  y  avait  une  réserve,  ici,  à 
faire,  ce  serait  d'une  manière  tout  à  fait  accidentelle,  et  parce 
qu'il  peut  exister  une  certaine  g'radation  dans  les  joies  de  l'àme 
entre  elles,  mais  nullement  à  considérer  les  joies  de  l'àme,  en 
tant  que  telles. 

Nous  savons  quels  rapports  existent  entre  les  joies  de  l'âme  ou 
les  délectations  spiiiluelles  et  les  plaisirs  du  corps  ou  les  délec- 
tations sensibles.  —  Nous  devons  maintenant  étudier  les  rapports 
des  délectations  sensibles  entre  ell(;s. 

C'est  l'objet  de  l'aiticle  suivant. 


Article  VI. 

Si  les  délectations  du  toucher  sont  plus  grandes  que 
les  délectations  venues  des  autres  sens? 

Cet  article  est  le  complément  indispensable  du  précédent.  Il 
formule  une  doctrine  qui  sera  d'une  importance  extrême  dans  le 
traité  des  vertus  morales,  notamment  dans  le  traité  de  la  tempé- 
rance. Nous  devons  le  lire  avec  le  plus  grand  soin. 

Trois  ol)jections  veulent  prouver  que  «  les  délectations  (jui  sont 
selon  le  toucher  ne  sont  pas  plus  g^randes  que  celles  qui  sont  selon 
les  autres  sens  ».  —  La  [)remière  est  (jue  «  cette  délectation 
semble  être  la  plus  grande,  qui,  si  elle  n'existe  pas,  supprime 
toute  joie.  Or,  ceci  est  le  propre  de  la  délectation  selon  la  vue.  Il 
est  dit,  en  etfcl,  au  livre  de  Tobic,  cha[)itre  v  (v.  12)  :  Oacllo  joie 
pnis-Je  goùler,  moi  qui  sais  assis  dans  les  ténèbres  et  qui  ne 
vois  pas  la  lumière  du  ciel?  Donc,  la  délectation  qui  est  par  la 
vue  est  la  plus  grande  de  toutes  les  délectations  sensibles  ».  — 
La  seconde  objection  insiste  dans  le  même  sens.  «  Pour  tout  être, 
cela  devient  cause  de  délectation,  qui  est  objet  d'amour,  ainsi 
que  le  dit   Aristote,  au  premier  livre  de   la  lihétorifiue  (ch.  xi. 
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n.  II).  Or,  de  tous  les  sens,  le  plus  aimé  est  le  sens  de  la  une  (cf. 
Arïsiolc,  Métap/n/sùjnes,  liv.  I,  cli.  i,  n.  i;  de  S.  Th.,  let;.  i). 
Donc,  la  délectalion  qui  est  selon  la  vue  est  la  {)lus  grande».  — 
La  troisième  objection  arg^uë  elle  aussi  en  faveur  dti  sens  de  la 
vue.  «  Le  principe  de  rainilié  de  jouissance  est  surtout  la  vision. 
Or,  la  cause  de  cette  amitié  est  la  délectation  ou  la  jouissance. 
Donc,  c'est  selon  la  vue  qu'il  semble  que  se  trouve  la  plus  grande 
délectation  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  simplement  à  l'autorité 
d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  troisième  livre  de  VEthicjue  (cli.  x, 
u.  9;  de  S.  Th.,  leç.  20),  que  les  plus  g-randes  délectations  sont 
celles  qui  ont  Irait  au  sens  du  toucher  ». 

Au  cor{)S  de  l'article,  saint  Thomas  rap[)elle  que  «  toute  chose, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  26,  art.  2,  ad  /"'";  q.  27,  art.  4>  dd  j"'"), 
devient  objet  de  délectation,  dans  la  mesure  où  elle  est  objet 
d'amour.  Or,  les  sens,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  au  commencement  des 
Métaphysiques  (liv.  I,  ch.  i,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  i),  sont  objet 
d'amour  à  un  double  titre  :  en  raison  de  la  connaissance;  et  en 
raison  de  l'utilité.  Il  suit  de  là  que  c'est  de  l'une  et  l'autre  ma- 
nière »,  c'est-à-dire  en  tant  qu'ils  servent  à  la  connaissance,  et 
en  tant  qu'ils  sont  utiles  au  bien  du  snjet,  à  entendre  par  là  ce 
qui  le  parfait  dans  son  être,  «  que  les  sens  pourront  être  cause 
ou  objet  de  délectation.  Seulement,  comme  de  saisir  la  connais- 
sance sous  la  raison  d'un  certain  bien,  est  le  propre  de  l'homme, 
il  s'ensuit  que  les  premières  délectations  des  sens,  savoir  celles 
qui  ont  trait  à  la  connaissance,  seront  {)ropres  à  l'homme;  quant 
aux  délectations  des  sens  qui  proviennent  de  ce  qu'ils  sont  aimés 
{)Our  une  raison  d'utilité,  elles  sont  communes  à  tous  les  ani- 
maux »  :  tons  les  animaux  {)er(;oivent,  instinctivement,  comme 
un  bien,  le  fait  de  saisir  par  le  sens  du  toucher,  ou  par  les  autres 
sens,  selon  qu'ils  sont  eux-mêmes  ordonnés  à  la  perception  du 
toucher  ou  qu'ils  l'impliquent  dans  leur  action,  l'objet  sensible 
en  rapport  avec  leurs  besoins  de  conservation  individuelle  ou 
spécifique;  ils  ne  perçoivent  pas,  comme  un  bien,  le  fait  de  sai- 
sir, par  tel  ou  tel  sens,  les  qualités  accidentelles  des  divers  êtres 
sensibles,  d'où  résulte,  j)our  la  raison,  un  élément  d'information 
sur  la  nature  de  ces  divers  êtres  ou  sur  ce  (|ui  a  trait  à  leurs 
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rapports  avec  les  autres  êtres  :  ceci  est  tout  à  fait  propre  à 
l'homme,  eu  qui  la  raisou  se  trouve.  De  là  vient  que  l'action  des 
sens  ne  sera  cause  ou  objet  de  délectation,  dans  les  autres  ani- 
maux, qu'autant  qu'elle  se  réfère  à  la  conseivalion  individuelle 
ou  spécifique  du  sujet.  Dans  riiomme,  au  contraire,  elle  pourra 
aussi  être  cause  ou  objet  de  délectation,  en  tant  qu'elle  se  réfère 
à  l'ordre  de  la  connaissance,  sous  sa  raison  propre  et  exclusive 
de  connaissance,  pour  elle-même. 

«  Si  donc,  poursuit  saint  Thomas,  nous  parlons  de  la  délecta- 
tion du  sens  qui  est  eu  raison  de  la  connaissance,  il  est  manifeste 
que  dans  l'ordre  de  la  vue  la  délectation  est  {)lus  grande  que  dans 
l'ordre  d'aucun  autre  sens  »  :  aucun  autre  sens,  en  eflet,  n'est 
plus  près  de  la  connaissance  intellectuelle,  que  le  sens  de  la  vue, 
parmi  les  sens  extérieurs,  dont  il  s'agit  ici;  aucun  ne  fait  con- 
naître davantag^e  les  différences  sensibles  qui  existent  entre  les 
divers  objets,  connue  il  est  aussi  celui  qui  s'élend  le  plus  loin; 
il  s'ensuit  qu'aucun  autre  ne  saurait  lui  être  comparé  dans  l'or- 
dre de  la  connaissance,  bien  que  cependant  les  autres  sens  aient 
aussi  chacun  leur  office  dans  ce  même  ordre,  et  qu'ils  soient  des- 
tinés à  révéler  certains  caractères  du  monde  sensible  :  nous  sa- 
vons n)ême  (jue  parfois,  et  s'il  s'agit,  [)ar  exemple,  des  sensibles 
communs,  le  sens  de  la  vue,  à  lui  tout  seul,  pouirait  être  une 
cause  d'eireurs,  et  les  autres  sens,  notamment  le  sens  du  loucher, 
ont  alors  une  importance  extrême.  Il  n'en  demeure  pas  nu;ins 
que  dans  l'ordre  de  la  connaissance,  le  sens  de  la  vue  occupe  la 
première  place  et  que  son  acte  est  à  ce  litre  une  source  excep- 
tionnelle de  délectation  ou  de  [)laisir.  —  «  Mais  s'il  s'agit  de  la 
délectation  du  sens  qui  est  en  raison  de  l'utilité,  dans  ce  cas  la 
plus  grande  de  toutes  les  délectations  est  celle  qui  se  tire  du  sens 
du  toucher.  C'est  (ju'en  ellet  l'ulililé  des  choses  sensibles  se  con- 
sidère en  raison  de  leur  ordre  à  la  conservation  de  la  nature 
animale  ».  La  nature  animale  n'est  pas  comme  la  nature  s{)iri- 
tuelle.  Elle  n'est  pas  essentiellenuMit  immuable  et  incorruptible. 
Elle  est  composée  de  deux  principes  esseulicls  (pii  peuvent  être 
séparés  l'un  de  l'autre,  et  dont  la  séparation  constitue  la  destruc- 
tion du  vivant,  comme  leur  union  constituait  la  subsistance  de 
son  êlie.  Le  fait  même  de  leur  union,  s'il  est  ([uehpje  chose  de 
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siinj)l(>  cl  d'iinlivisihlc  en  soi,  est  prt^paré,  avant  d'èlrc,  par  des 
sortes  de  degrés  aecidentels,  qui  eoiiliiiiieiU  d'exister,  d'une  ma- 
nière virtuelle,  aj)rès  celle  union,  et  (|ui  font  (pie  l'èlre  du  vivant 
peut  sui)sislei'  j)liis  ou  moins  parfait,  plus  ou  moins  éloii^né  de 
la  corruplion  et  du  non-èlre.  Tout  cela  nécessile  un  échange 
ininterrompu  délémenls  venus  du  deiiors  que  le  vivant  s'incor- 
pore, ou  d'éléments  inléiieurs,  devenus  iiuitiles,  qu'il  rejette;  de 
même,  paice  (jue  rinili\idu  vivant  ne  dure  (pi'un  (enq:)s  déter- 
mine' el  (ju'il  dis[)araît  ensuite,  il  porte  en  lui,  inslinclivemenl  et 
daiLS  l'inlérèt  de  l'espèce,  une  sorte  de  sollicitude  qui  le  [)orle  à 
se  reproduire  en  laissant  après  lui  un  semblable  à  soi.  El  la  con- 
naissance sensible  lui  est  tlonnée,  pour  (pi'il  puisse  lui-même 
pourvoir  à  cette  double  sorte  de  besoins  qui  intéressent  la  conser- 
vation de  son  êlre  individuel  ou  spécifique.  De  là,  celte  raison 
d'utilité,  assignée  ici  par  saint  Thomas,  à  l'opération  des  divers 
sens. 

((  Oi',  fait  remarquer  le  saint  Docteui',  de  tous  les  objets  sen- 
sibles ».  propres  aux  divers  sens,  «  ceux  qui  se  réfèrent  le  plus 
immédiatement  à  la  raison  d'utilité  dont  nous  venons  de  parler, 
sont  les  objets  sensibles  qui  ont  trait  au  sens  du  loucher.  Le  sens 
du  toucher,  en  effet,  a  poui"  objet  de  connaître  »  les  qualités  acti- 
ves et  passives  ou  les  pro[)riélés  [)hysico-chimi{pies  des  divers 
corps,  c'est-à-dire  «  ce  donl  l'animal  »  ou  le  vivant  «  est  consti- 
tué »  dans  son  être  sidjslantiel  ;  en  ce  sens  (jue  c'est  [)ar  l'action 
el  la  réaction  de  ces  diverses  qualités  ou  propriétés,  «  telles  que 
le  froid  et  le  chaud,  et  autres  choses  de  ce  genre  »,  que  les  diver- 
ses substances  corporelles  dont  il  doit  vivre  entrent,  avec  lui,  en 
rapport  d'échange  substantiel  vivificateur  ou  destructeur.  «  Il  suit 
de  là,  (pie,  pour  ce  motif,  les  délectalions  (pii  regardent  le  sens 
du  loucher  sont  les  plus  grandes,  comme  étant  les  plus  rappro- 
chées de  la  fil).  Et  de  là  vient  aussi,  observe  saint  Thomas,  que 
les  autres  animaux,  donl  toute  la  délectation  des  sens  se  rap- 
porte à  la  raison  d'utilité  »,  telle  (pie  nous  l'avons  définie, 
«  n'éprouvent  de  déleclation,  au  sujet  des  autres  sens,  cpie  dans 
l'ordi'c  où  ces  sens  inléiessent  l'objet  pro[tre  du  sens  du  loucher; 
c'est  ainsi  (pie  les  chiens  ne  se  eoinpldisenl  /xis  dans  le  f<iil  de 
respii-ei'  ou  de  senti i-  rôdeur  du  lièvre,  mais  dans  le  fait  de  le 
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manger  ;  et,  de  même,  le  lion,  clans  le  fait  d'entendre  la  voix  de 
V agneau,  mais  dans  le  fait  de  s'en  nourrir,  comme  il  est  dit, 
au  troisième  livre  de  VÉthiqiie  »  (cli.  x,  n.  7  ;  de  S.  Tli.,  lec.  19). 

((  Ainsi  donc,  conclut  saint  Thomas,  la  délectation  du  toucher 
est  la  plus  grande,  en  raison  de  l'utililé,  mais  la  délectation  de 
la  vue  est  la  plus  grande,  en  raison  de  la  connaissance.  —  Que 
si  quelqu'un  veut  comparer  les  deux,  il  trouvera  que  la  délecta- 
tion du  toucher  l'emporte  purement  et  simplement  sur  la  délec- 
tation de  la  vue,  pour  autant  que  celle-ci  reste  dans  les  limites 
de  la  délectation  sensible.  C'est  qu'en  cfFet,  ce  qui  est  naturel,  en 
tout  être,  est  manifestement  ce  qu'il  y  a  de  plus  puissant.  Or, 
ces  sortes  de  délectations  du  toucher  sont  le  terme  auquel  se 
trouvent  ordonnées  les  concupiscences  naturelles,  telles  que  la 
nourriture,  l'union  des  sexes,  et  autres  choses  semblables  ».  Il 
s'ensuit  que  dans  l'ordre  purement  sensible,  où  l'être  sentant 
dépend  essentiellement  des  éléments  physico-chimiques  qui  cons- 
tituent la  substance  du  vivant,  les  délectations  du  toucher  qui 
sont  ordonnées  à  l'être  même  de  cette  substance,  doivent  l'em- 
porter, en  véhémence,  ou  en  intensité  de  délectation  ou  de  plai- 
sir, sur  les  délectations  purement  esthétiques  de  la  vue  ou  de 
l'ouïe.  —  «  Mais  si  nous  considérons  les  délectations  de  la  vue  », 
non  plus  simplement  du  point  de  vue  de  la  délectation  esthétique 
sensible,  et  pour  autant  que  notre  être  sensible  se  délecte  dans 
la  jouissance  du  beau  sensible,  mais  «  selon  que  la  vue  sert  l'in- 
telligence »  et  fournit  à  l'opération  intellectuelle  un  secours  par- 
ticulièrement précieux,  «  à  ce  titre,  les  délectations  de  la  vue 
seront  d'ordre  supérieur,  comme  les  délectations  intelligibles 
sont  supérieures  aux  délectations  sensibles  ».  Ce  sera  donc  uni- 
quement en  raison  de  l'intelligence  et  parce  qu'elles  s'élèvent  en 
quelque  sorte  à  la  dignité  des  délectations  intellectuelles,  que  les 
délectations  de  la  vue  ou  des  autres  sens  servant  plus  directe- 
ment à  la  connaissance,  l'emporteront,  d'une  façon  [)ure  et  sim- 
ple, comme  délectations,  sur  les  délectations  du  sens  du  toucher 
et  des  sens  qui  s'en  rap[)rochent  le  [)lus  au  point  de  vue  de  l'uti- 
lité. 

Nous  ne  saurions  trop  faire  remarquer  la  beauté,  la  vérité  et 
la  profondeur  de  cette  doctrine.  Il  n'en  est  pas  qui  soit  plus  en 
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liarmonic  avec  la  vérité,  les  exigences  et  la  dignité  de  la  nature 
liuinaiiic,  dont  aucune  des  parties  qui  la  composent  n'est  arbi- 
trairement sacrifiée,  mais  dont  les  droits  de  chacune  sont  déter- 
minés et  subordonnés  d'une  façon  si  sage  et  si  lumineuse.  —  On 
comprend  aussi,  par  là,  ce  qu'il  y  aurait  de  dangereusement  chi- 
méricpie  à  vouloir  dompter  les  exigences  relatives  au  sens  du  tou- 
cher, même  en  ce  qu'il  a  de  moins  élevé  et  de  moins  noble,  par 
la  seule  considération  ou  la  seule  mise  en  relief  des  supériorités 
de  ce  qu'on  appelle  parfois  le  sens  esthétique.  Nul  doute  assuré- 
ment que  l'esthète  ne  puisse  parfois,  pour  le  seul  motif  du  man- 
que d'élégance  ou  d'harmonie,  se  départir  de  certaines  jouis- 
sances basses  et  grossières;  mais  sous  le  coup  d'une  passion 
impétueuse,  cette  digue  se  trouverait  bien  faible;  et  ce  ne  sera 
pas  trop,  alors,  de  tous  les  secours  d'ordre  strictement  intellec- 
tuel et  spirituel,  qui,  seuls,  peuvent  l'emporter  sur  la  véhémence 
de  la  passion  matérielle  et  grossière. 

\j\ul  priniiun  répond  que  «  la  joie,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  (art.  3),  signifie  la  délectation  de  l'âme;  et  celle-là,  en 
effet,  appartient  surtout  au  sens  de  la  vue  »,  parmi  les  divers 
sens.  «  Mais  la  délectation  naturelle  appartient  surtout  au  tou- 
cher )',  selon  qu'il  a  été  dit. 

\Jad  seciindum  fait  observer  que  «  le  sens  de  la  vue  est  le 
plus  aimé,  en  raison  de  la  connaissance  et  parce  qu'il  nous 
montre  le  plus  les  différences  des  choses,  comme  il  est  dit  au 
même  endroit  »  des  Métaphysiques  que  citait  l'objection.  — 
C'est  donc  en  raison  de  l'intelligence  et  de  la  connaissance  intel- 
lectuelle, pour  laquelle  il  est  d'un  secours  exceptionnel,  que  le 
sens  de  la  vue  nous  est  plus  cher  que  les  autres  sens;  ce  n'est  pas 
en  raison  de  ce  qu'il  peut  être  par  rapport  aux  autres  sens,  dans 
l'ordre  purement  sensible. 

]Jad  lertinni  formule  une  doctrine  qui  complète  excellemment 
celle  du  cor[)s  de  l'article,  et  que  nous  devons  retenir  avec  le 
plus  grand  soin.  «  Ce  n'est  pas  au  même  titre  ou  de  la  même 
manière,  explique  saint  Thomas,  que  la  délectation  et  la  vision 
sont  causes  de  l'amour  charnel  »  (car  c'était  bien  de  cet  amour 
(ju'il  s'agissait  sous  le  terme  adouci  d'amitié  de  Jouissance  dont 
parlait  l'objection).  «  La  délectation,  en  eUel,  surtout  la  délecta- 
T.  VII.  Les  jjassions.  i3 
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lion  qui  tient  au  sens  du  toucher,  est  cause  de  l'amitié  de  jouis- 
sance, par  mode  de  fin  »  :  c'est  à  cela,  à  cette  sorte  de  délecta- 
tion, que  tend  l'amitié  de  jouissance,  ou  l'amour  charnel,  comme 
à  sa  fin.  «  La  vision,  au  contraire,  est  cause  de  cet  amour,  par 
mode  de  principe  d'où  part  le  mouvement  de  cet  amour  »  ;  à  vrai 
dire,  par  mode  de  cause  efficiente;  «  en  tant  que  par  la  vue  de 
l'objet  aimable  et  qui  plaît,  s'imprime  »  dans  le  sujet  «  l'imag-e 
de  la  chose  qui  attire  et  provoque  à  l'aimer  et  à  rechercher  sa 
jouissance  ».  —  Qu'on  remarque  bien  cette  analyse  si  profonde 
des  rapports  du  sens  de  la  vue  avec  l'émotion  ou  le  sentiment  et 
même  la  sensation  de  la  jouissance  sensible.  Cette  sensation  de 
la  jouissance  est  ce  à  quoi  tend  comme  à  son  terme  l'amilié  de 
jouissance  ou  l'amour  charnel  —  en  quelque  catégorie  d'objets 
que  cet  amour  se  trouve  concrète,  mais  plus  spécialement  les 
plaisirs  de  la  table,  et  plus  spécialement  encore  les  jouissances 
sexuelles.  II  n'y  pas  d'illusions  à  se  faire  :  naturellement,  l'ami- 
tié de  jouissance  tend  là.  Se  bercer  de  l'espoir  qu'on  l'arrêtera 
en  deçà,  dans  les  limites  d'une  amitié  idéale;  et  sous  le  coup  de 
cet  espoir  ou  de  ce  mirage,  croire  pouvoir  impunément  jouer 
avec  la  cause  d'où  naît  celte  amitié,  c'est-à-dire,  comme  nous  l'a 
expliqué,  ici,  saint  Thomas,  la  vue  de  l'objet,  disons  plus  expres- 
sément, de  la  personne  aimée,  se  complaire  dans  cette  vue,  lais- 
ser l'image  de  la  personne  aimée  s'imprimer  de  plus  en  plus  dans 
le  cœur  et  y  exciter,  y  allumer,  y  provoquer  de  plus  en  plus  son 
amour,  un  amour  de  jouissance,  un  amour  qui  se  transforme 
nécessairement  en  désir  et  en  désir  de  jouissance,  de  délectation 
sensible  et  sensuelle,  c'est  se  tronq)er  soi-même  et  se  vouer  aux 
plus  amères,  aux  plus  humiliantes  désillusions.  Il  est  très  vrai 
que  le  sens  de  la  vue  peut  porter  avec  lui  une  sorte  de  délecta- 
tion ou  de  jouissance  indépendante.  C'est  ce  que  nous  avons 
appelé  le  plaisir  esthétique.  Et  ce  plaisir  n'est  pas  nécessairement 
lié  au  plaisir  ou  à  la  délectation  du  sens  du  toucher.  Pour 
autant,  il  ne  s'agira  pas  de  la  vision  dont  nous  parlait  ici  saint 
Thomas  et  (pi'il  considérait  unicpiement  sous  sa  raison  de  cause 
de  l'amour  charnel  ou  de  l'amitié  de  jouissance.  Mais  si,  al)s- 
tractivemenl  parlant,  et  nuMiie  dans  certains  cas,  il  peut  être 
(juestion  de  celte  délectation  ou  de  cette  jouissance  du  sens  csllié- 
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tique,  iiulépendaninuMil  de  la  délectation  du  sens  du  toucher,  il 
n'en  demeure  pas  moins  (|ue,  naturellement,  la  vue  est  a[)[)elée 
à  causer  celle  délectation;  et  il  semble  même  que  plus  le  sens 
estliéliipKi  ou  la  vue  jouissant  du  beau  sensible  aura  sujet  de 
s'exercer,  plus  il  y  aura  aptitude,  du  côté  de  l'objet,  à  provoquer 
l'amour  et  le  désir  de  la  jouissance  dont  nous  parlait  ici  saint 
Thomas;  de  telle  sorte  que  naturellement,  et  presque  fatalement, 
si  l'on  n'y  prend  g"arde,  la  jouissance  esthétique  tournera  à  la 
jouissance  sensuelle.  Le  moyen  le  plus  sur  de  maintenir  la  jouis- 
sance esthétique  dans  sa  sphère  sereine  et  idéale,  c'est  encore  de 
la  faire  servir  aux  jouissances  intellectuelles  ou  spirituelles;  car, 
dans  la  mesure  où  elle  s'élève  à  l'ordre  intellectuel  ou  s[)irituel, 
elle  s'éloii^ne  de  l'ordre  matériel  et  sensuel. 

Si  toutes  les  délectations  con\iennent  en  une  même  raison 
spécifique,  elles  revêtent  cependant  des  caractères  d'existence 
individuelle  très  différents  selon  (pi'elles  existent  dans  l'appétit 
sensible  ou  dans  ra[)[)étit  intellectuel.  Dans  le  premier,  elles  ont 
la  raison  de  passion,  au  sens  strict.  Dans  le  second,  elles  n'ont 
plus  rien  de  passionnel.  Et,  sans  doute,  cette  différence  ne  nuira 
pas  à  l'excellence  des  délectations  spirituelles.  C'est  même  pour 
cela  (pi'elles  seront  de  nature  à  l'emporter,  sans  proportion,  sur 
les  délectations  sensibles.  Mais,  par  rap{)ort  à  nous,  et  selon  que 
ces  diverses  délectations  se  trouvent  dans  notre  nature  soumise 
encore  aux  transmutations,  même  substantielles,  d'onlre  corpo- 
rel, (pii  peuvent  aller  et  (jui  vont  en  effet  jusqu'à  l'altération  de 
notre  être  et  même  jusqu'à  sa  destruction,  les  délectations  d'or- 
dre sensible  qui  intéressent  directement  la  conservation  de  notre 
être,  soit  individuel,  soit  spéciti(jue,  seront  nécessaii'ement  et  na- 
turellement les  plus  véhémentes,  ('e  n'est  (ju'en  s'élevant  en 
(juehjue  sorte  au-dessus  de  sa  nature  et  en  participant  h?  [)lus 
qu'il  lui  sera  possible  à  la  nature  [)ro[)re  des  esprits,  absolument 
incorruptible,  que  riiomme  parviendra  à  maîtriser  la  tyrannie 
des  délectations  purement  utilitaires  sensibles,  pour  i^oùter  cha- 
(jue  jour  davantag'e,  comme  elles  le  méritent,  en  edct,  en  laison 
de  huir  iiu"onq)arai)l(;  prééminence,  les  délectations  proprement 
spirituelles.  —  l^armi  ces  multiples  délectations  dont  nous  avons 
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parlé,  en  esl-il  que  nous  puissions  appeler  des  délectations  non 
naturelles,  ou  même,  en  un  sens,  anlinalurelles,  dans  l'homme? 
et  peut-il  arriver  aussi  qu'une  déleclalion  soit  contraire  à  l'autre? 
C'est  ce  que  nous  devons  maintenant  examiner.  —  Le  premier 
point  fera  l'objet  de  l'article  qui  va  suivre. 

Article  VII. 
S'il  est  quelque  délectation  qui  ne  soit  pas  naturelle? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  n'est  aucune  délecta- 
tion qui  ne  soit  naturelle  ».  —  La  première  est  que  «  dans  les 
affections  de  l'âme,  la  délectation  se  proportionne  au  repos  dans 
le  corps.  Or,  l'appétit  »  ou  l'inclination  «  du  corps  naturel  ne  se 
repose  que  dans  son  lieu  naturel  »,  à  raisonner  dans  l'hypothèse 
de  la  physique  aristotélicienne.  «  Donc,  le  repos  de  l'appétit  ani- 
mal, qui  est  la  délectation,  ne  peut  exister  non  plus  qu'en  ce  qui 
est  connalurel.  Et,  par  suite,  il  n'est  pas  de  délectation  non  na- 
turelle ».  —  La  seconde  objection  fait  observer  que  «  ce  qui  est 
contre  nature  est  violent.  Or,  tout  ce  qui  est  violent  attriste, 
ainsi  qu'il  est  dit  au  cinquième  livre  des  Métaphysiques  (de 
S.  Th.,  leç.  6;  Did.,  liv.  IV,  ch.  v,  n.  2).  Donc,  rien  de  ce  qui 
est  contre  nature  ne  peut  être  cause  de  délectation  ».  —  La  troi- 
sième objection  rappelle  qu'  «  être  constitué  en  sa  propre  na- 
ture, quand  le  sens  le  perçoit,  est  la  cause  de  la  délectation, 
ainsi  qu'il  ressort  de  la  définition  d'Aristote  donnée  plus  haut 
(art.  i).  Or,  être  constitué  en  sa  nature,  pour  tout  être,  est  chose 
naturelle;  car  le  mouvement  naturel  est  celui  qui  aboutit  à  un 
terme  naturel.  Il  s'ensuit  que  toute  délectation  est  naturelle  ». 

L'argument  sed  contra  s'appuie  sur  l'autorité  d'  «  Arislote  », 
qui  «  dit.  au  septième  livre  de  V Ethique  (ch.  v,  vi;  de  S.  Th., 
leç.  5,  6),  que  certaines  délectations  sont  maladives  et  contre 
nature  ». 

Au  corps  d<;  l'article,  saint  Thomas  part  de  la  notion  même 
du  naturel.  «  On  ap[)ellc  naturel,  dit-il,  ce  qui  est  selon  la  na- 
ture, ainsi  (pi'il  est  marcpié  au  second  livre  des  Phi/siques  (ch.  i, 
n.  5;  de  S.   Th.,   leç.  i).  Or,  la  nature,  dans  l'homme,  se  peut 
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prendre  (rune  double  manière.  D'ahord,  selon  ([iie  rinlclli^ence 
et  la  raison  es!  par  excellence  la  nature  tie  l'Iiomnie,  puis(jue  c'est 
par  elle  (pie  riioinnie  est  constitué  dans  son  espèce.  A  ce  litre, 
on  j)ourra  dire  naturelles,  les  délectations  de  riioni/ne  ({ui  con- 
sistent en  ce  qui  convient  à  l'iioinnie  selon  sa  laison  ;  c'est  ainsi 
que  se  délecter  dans  la  contemplation  de  la  vérité  ou  dans  les 
actes  des  vertus  est  naturel  à  riionime.  D'une  autre  manière,  on 
peut  prendre  la  nature  dans  l'iiomme  selon  la  partie  qui  se  con- 
divise  à  la  raison;  savoir  :  ce  qui  est  commun  à  l'iiomme  et  aux 
autres  êtres,  surtout  ce  (jui  n'obéit  [)as  à  la  raison  »  ou  qui  n'est 
pas  soumis  à  son  domaine.  «  De  ce  chef,  tout  ce  qui  touche  à  la 
conservation  du  corps,  soit  au  point  de  vue  individuel,  comme 
le  manger,  le  boire,  le  dormir,  et  autres  choses  de  ce  genre, 
soit  au  point  de  vue  spécifique,  comme  l'usage  des  sexes,  sera 
dit  cause  de  délectations  naturelles  pour  l'homme  ». 

Voilà  donc,  en  quel  sens  ou  de  quelle  manière  nous  pouvons 
parler  de  délectations  naturelles  dans  l'homme.  Tout  ce  qui  va 
à  parfaire  l'homme  selon  les  diverses  parties  qui  constituent  sa 
nature,  tout  cela  pourra  être  objet  ou  cause  de  la  délectation 
naturelle,  en  lui;  et  cela  peut  se  produire  soit  dans  l'ordre  de  sa 
nature  intellectuelle,  soit  dans  l'ordre  de  sa  nature  d'être  sentant 
et  subsistant.  —  «  Or,  poursuit  saint  Thomas,  dans  l'un  et  l'au- 
tre genre  de  ces  délectations,  il  arrive  qu'il  y  a  des  délectations 
non  naturelles  »,  ou  même  antinaturelles,  «  purement  et  simple- 
ment, bien  cpi'elles  soient  connalurelles  à  certaiius  égards.  Il 
arrive,  en  eiïet,  que  dans  tel  être  individuel  quelques-uns  des 
principes  naturels  de  l'espèce  se  trouvent  cori'ompus  ou  gâtés; 
et  alors,  ce  qui  est  contre  la  nature  de  l'espèce  devient  par 
occasion  ou  accidentellement  naturel  à  tel  individu,  comme,  pai' 
exemple,  il  est  luUurel  à  l'eau  chauffée  de  chaufï'er  »,  bien  (pie 
l'eau,  selon  la  condition  de  sa  nature  s[)éficilique,  ne  soit  pas 
chaude  mais  froide  et  ne  chauffe  pas  mais  refroidisse.  ((  Il  peut 
donc  arriver  que  ce  qui  est  contre  la  nature  de  l'homme,  soit  au 
point  de  vue  de  la  raison,  soit  au  point  de  vue  de  la  conservation 
du  corps,  devienne  connaturel  à  tel  individu  humain,  en  raison 
de  certaine  corruption  de  la  nature  qui  existera  en  lui  :  laquelle 
corruption  peut  exister,  —  soit  du  côté  du  corps  :  [)arfois  en  raison 
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de  Irt  maladie,  et  c'est  ainsi  que  ceux  qui  ont  la  fièvre  trouvent 
doux  ce  qui  est  amer  et  amer  ce  qui  est  doux;  parfois  en  raison 
d'une  complexion  mauvaise,  comme  ceux  qui  se  délectent  à 
manger  de  la  terre,  ou  du  charbon,  ou  autres  choses  de  ce  genre; 
soit,  aussi,  du  côté  de  l'âme  »,  en  raison  des  actes  mauvais  pré- 
cédemment accomplis  par  l'homme,  «  comme  ceux  qui,  en  raison 
de  l'habitude,  se  délectent  à  manger  des  hommes,  ou  à  s'unir 
aux  bêtes,  ou  à  s'unir,  entre  hommes,  d'une  union  sexuelle,  ou 
toule  autre  chose  de  ce  genre  qui  n'est  pas  selon  la  nature 
humaine  ».  —  C'est  donc  dans  l'une  et  l'autre  sphère  des  délec- 
tations propres  à  la  nature  humaine,  qu'il  peut  y  avoir  des 
délectations  non  naturelles  ou  antinaturelles  :  dans  la  sphère 
de  la  vie  intellectuelle  et  spirituelle,  pour  autant  que  Tliomme, 
par  ses  actes  personnels,  vicie  les  inclinations  naturelles  de  sa 
raison  et  de  sa  volonté,  lui  faisant  aimer  la  vérité  et  la  justice; 
dans  la  sphère  de  la  vie  sensible  ou  animale  et  végétative,  pour 
autant  que  l'état  de  son  corps  ou  ses  actes  dépravés  le  portent  à 
se  complaire  comme  en  son  bien  en  des  choses  qui  sont  contrai- 
res à  la  nature  humaine,  à  l'état  sain. 

Après  ces  explications  lumineuses  du  corps  de  l'article,  saint 
Thomas  ajoute  que  «  par  là,  les  objections  se  trouvent  résolues  «. 

Il  peut  y  avoir,  dans  tel  individu  humain,  des  délectations  ou 
des  plaisirs  qui  ne  sont  pas  selon  la  nature  de  l'homme  et  qui  lui 
sont  même  contraires.  Et  cela  peut  exister,  sans  qu'il  y  ait  aucune 
faute  ou  aucun  j)éché  de  sa  part,  dans  sa  nature  sensible  ou 
animale;  mais  cela  peut  exister  aussi,  soit  dans  cette  nature  ani- 
male et  sensible,  soit  j)lus  encore  dans  la  nature  intellectuelle,  en 
raison  du  [jéché,  dont  notis  aurons  à  dire  plus  tard  qu'il  est,  lui 
aussi,  quelque  chose  contre  nature  —  Un  dernier  article  exami- 
nera ici,  au  sujet  de  la  délectation,  si  une  délectation  j)eut  être 
contraire  à  l'autre. 

C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 
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Article  VIII. 
Si  la  délectation  peut  être  contraire  à  la  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  n'est  pas 
conlraire  à  la  déleclalion  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  les 
«  passions  de  l'àuie  reçoivent  leur  espèce  et  leur  contrariété  de 
leurs  objets.  Or,  l'objet  de  la  délectation  est  le  bien.  D'autre  part, 
le  bien  n'est  pas  contraire  au  bien,  mais  le  bien  est  contraire  au 
mal  et  le  mal  an  mal,  ainsi  qu'il  est  dit  dans  les  Prédicaments 
(ch.  VIII,  n.  5!2,  23).  Il  s'ensuit  que  la  déleclalion  n'est  pas  con- 
lraire à  la  délectation  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que 
«  pour  une  chose,  il  n'y  a  qu'un  seul  contraire,  ainsi  qu'il  est 
prouvé  au  deuxième  livre  des  MétapJiijsiques  (de  S.  Th.,  leç.  5; 
Did.,  liv.  IX,  ch.  IV,  n.  4)-  Or,  la  déleclalion  a  pour  contraire  la 
tristesse.  Donc,  la  délectation  n'est  pas  contraire  à  la  délecla- 
lion ».  —  La  troisième  objection  va  au-devant  d'une  explication 
possible.  ((  Si  la  délectation  pouvait  être  contraire  à  la  délecla- 
lion, (lit-elle,  ce  ne  serait  qu'en  raison  de  la  contrariété  des 
objets  qui  sont,  pour  tel  sujet,  cause  de  délectation.  Or,  celte 
différence  esl  purement  matérielle;  et  la  contrariété  se  prend  du 
côlé  de  la  forme,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  dixième  livre  des  Mêta- 
j)hi/si(jues  (endroit  précité).  Donc,  il  n'y  a  pas  de  contrariété 
d'une  délectation  à  l'autre  ». 

L'ari^umenl  sed  contra  esl  encore  ici  constitué  par  l'autorité 
d'Arislote.  «  Les  choses  »,  en  effet,  «  qui  se  font  obstacle  et 
s'empêchent  l'une  l'autre,  existant  dans  le  même  g^enre,  sont  con- 
traires, d'après  Arislole  { Phijsi<jiies,  liv.  VIII,  ch.  vni,  n.  i;  de 
S.  Th.,  leç.  iti;  MtHaphiisU/nes.  endroit  précité).  Or,  il  est  des 
délectations  qui  s'empêchent  l'une  l'autre,  comme  il  est  dit  au 
dixième  livre  de  VEthiqiie  (ch.  v,  n.  4;  de  S.  Th.,  leç.  7).  Donc, 
il  est  des  délectalions  contraires  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  (pie  «  la  délecta- 
tion, dans  les  affections  de  l'àme,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  'i3, 
art.  4;  îirt.  |)réc.),  se  [)ro[)ortionne  au  repos  dans  les  corps  natu- 
rels. Or,  deux  repos  sonl  dits  contraires,  (juand  ils  aboulisseul  à 
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des  termes  contraires;  comme  le  repos  qui  est  en  haut,  par 
rapport  au  repos  qui  est  en  bas,  ainsi  qu'il  est  dit  au  cinquième 
livre  des  Physiques  »  (ch.  vi,  n.  8;  de  S.  Th.,  leç.  lo),  toujours 
dans  la  théorie  aristotélicienne  des  mouvements  naturels  et  de 
leurs  termes  respectifs  [cf.  notre  commentaire  de  la  Première 
Partie,  q.  66,  art.  2].  «  Donc,  pareillement,  il  arrivera  qu'il  y 
ait,  dans  les  affections  de  l'âme,  deux  délectations  contraires  ». 
C'est  ainsi  que  les  délectations  sensibles  peuvent  être  contraires 
aux  délectations  spirituelles  ou  intellectuelles,  et  inversement; 
ou  même  telle  délectation  sensible  à  telle  autre  délectation  sensi- 
ble. Les  délectations  intellectuelles  ou  spirituelles  peuvent  elles- 
mêmes  se  contrarier  les  unes  les  autres,  si  elles  ne  sont  pas 
rég'lées  par  la  raison. 

Et  c'est  ce  que  saint  Thomas  explique  à  Vad  primum,  en  don- 
nant le  vrai  sens  du  texte  d'Aristote  que  citait  l'objection.  «  Cette 
parole  d'Aristote,  en  effet,  doit  s'entendre  selon  que  le  bien  et 
le  mal  s'appliquent  aux  vertus  et  aux  vices;  car  on  peut  trouver 
deux  vices  contraires  »,  tels  l'avarice  et  la  prodigalité;  «  mais 
on  ne  trouve  pas  de  vertu  contraire  à  la  vertu.  Ailleurs  »,  et 
quand  il  ne  s'ag^it  plus  du  bien  ou  du  mal  moral,  mais  du  bien  et 
du  mal  physiques,  «  rien  n'empêche  qu'on  ait  deux  biens  con- 
traires entre  eux  »  :  si,  en  effet,  la  raison  de  bien  n'est  pas  con- 
traire à  la  raison  de  bien,  tel  bien  particulier  peut  être  contraire 
à  tel  autre  bien  particulier,  «  tels,  par  exemple,  le  chaud  et  le 
froid,  dont  l'un  est  le  bien  du  feu  et  l'autre  le  bien  de  l'eau.  Et 
c'est  de  cette  manière  que  la  délectation  peut  être  contraire  à  la 
délectation.  Que  si  cette  contrariété  ne  peut  pas  exister  dans  le 
bien  de  la  vertu,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  c'est  parce  que  le  bien  de  la 
vertu  ne  se  prend  que  par  le  rapport  de  convenance  à  un  seul 
principe,  qui  est  la  raison  »  :  dès  l'instant  que  cela  seul  est  bon, 
moralement,  qui  est  selon  la  raison,  au  sens  pur  et  simple  [cf. 
notre  précédent  volume,  q.  18,  art.  i;  q.  19,  art.  i,  2,  3,  l\.], 
comme  il  n'y  a  jamais  qu'une  seule  raison,  ainsi  entendue,  il  n'y 
a  non  plus  qu'un  seul  bien  ;  et,  par  suite,  toute  contrariété  est  ici 
impossible.  Remaïquons,  en  passant,  cette  belle  prérogative  du 
bien  de  la  raison,  ou  du  bien  moral. 

L'ad  secundum    fait   observer  que   «   la   délectation   est   aux 
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afTt'clioiis  (le  rànio  co  f|ue  le  irpos  naliirel  est  dans  les  corps  : 
elle  a  pour  objet,  eu  ellet,  ou  pour  lerme,  (}uel([ue  (^liose  qui 
convient  cl  (jui  est  comme  connaturel.  La  trislesse,  au  contraire, 
est  comme  le  repos  forcé  ou  violent;  car  l'objet  qui  attriste  répu- 
gne à  l'appétit  animal  ou  sensible,  comme  le  lieu  du  repos  violent 
à  l'appétit  naturel  »  :  tel  le  lieu  d'en-liaut  pour  la  pierre  (\\n 
tend  naturellement  en  bas.  «  Or,  au  repos  naturel  s'oppose  et  le 
repos  violent  du  même  corps,  et  le  repos  naturel  des  autres, 
ainsi  qu'il  est  dit  au  cinquième  livre  des  P/n/sû/nes  »  (endroit 
précité)  :  c'est  ainsi  qu'à  l'en-bas,  pour  la  pierre,  s'oppose  l'en- 
haut,  violent  pour  elle  et  naturel  pour  le  feu.  «  De  même,  à  la 
délectation  s'opposeront  et  la  délectation  et  la  tristesse  ». 

L'(i(/  tertiiim  dit  que  «  les  choses  dans  lesquelles  nous  nous 
délectons,  parce  qu'elles  sont  l'objet  de  la  délectation,  ne  consti- 
tuent pas  seulement  une  différence  matérielle,  mais  aussi  une 
différence  formelle,  s'il  y  a  une  raison  diverse  de  délectation; 
car  la  raison  diverse  dans  l'objet,  fait  une  diversité  spécifique 
dans  l'acte  ou  la  [)assiou,  ainsi  qu'il  a  été  dit  j)lus  haut  »  (q.  28, 
art.  I,  4;  i\-  3o,  art.  2).  Nous  avons  fait  remarquer,  plus  haut, 
(juand  il  s'est  ag-i  de  la  diversité  spécifique  des  passions,  que 
dans  une  même  passion  pouvaient  se  trouver  des  passions  diver- 
ses ;  telle,  par  (\\em[)le,  la  passion  de  l'amour,  qui  est  consti- 
tuée elle-même  par  des  traits  spécifiques  la  distinguant  de  la 
haine,  ou  du  désir  et  de  la  délectation;  mais  qui,  elle-même,  se 
subdivisera  en  passions  multi[)les,  selon  la  multiplicité  des  biens 
s[)écifiquemenl  différents  qui  peuvent  la  terminer;  et  c'est  ainsi 
qu'on  aura  l'amour  de  la  table,  l'amour  du  jeu,  l'amour  des 
plaisirs  sensuels,  et  ainsi  de  suite.  De  même,  pour  la  délectation. 
Elle  consiste,  dans  sa  raison  spécifique,  à  goûter  le  re[)0s  dans 
la  possession  du  bien  qui  parfait  le  sujet;  mais  on  aura  autant 
de  délectations  diverses,  même  spécifiquement,  ([u'on  aura  de 
biens  spécifiquement  distincts,  dans  leur  raison  de  biens  délec- 
tables, actuellement  possédés.  Et  si  la  possession  actuelle  de  ces 
divers  biens  est  incompatible,  nous  dirons,  [)Our  autant,  que  les 
délectations  (pii  leur  correspondent  sont  contraires   entre  elles. 

I^irmi  les  diverses  passions  de  l'àme,  il  en  est  une  qui  a  pour 
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trait  (listiiiclif  d'être  comme  le  terme  du  mouvement  de  l'appélil, 
ou  son  repos,  dans  le  bien  qu'il  poussait  le  sujet  à  rechercher  et 
que  maintenant  le  sujet  possède.  Ce  repos  ou  ce  terme  du  mou- 
vement de  l'appétit,  est,  en  soi,  quelque  chose  de  simple  et  de 
fixe,  qui  exclurait  même  toute  succession  et  tout  chang-ement, 
si  parfois  il  n'était  dans  la  nature  du  bien  possédé,  d'être  chose 
qui  passe  et  qui  s'écoule.  Pourtant,  à  mesure  qu'on  s'éloignera 
du  mode  de  possession  qui  va  simplement  à  satisfaire  les  besoins 
de  la  nature  sensible,  par  eux-mêmes  essentiellement  finis,  et 
qu'on  tendra  à  la  possession  de  biens  que  le  sujet  se  crée  en 
quelque  sorte,  le  repos  de  l'appétit  dans  la  possession  de  ces 
biens  pourra  être  lui-même  plus  assuré  et  plus  au  pouvoir  du 
sujet  où  il  se  trouve  II  prendra  même  un  nom  spécial;  et,  au 
lieu  du  plaisir  seulement  ou  de  la  délectation  en  général,  on 
aura  celte  délectation  délerminée  qui  s'appelle  la  joie.  D'autant 
que  le  repos  dont  il  s'agit  n'existe  pas  seulement  dans  l'appétit 
d'ordre  sensible.  Il  existe  aussi  dans  l'appétit  d'ordre  intellectuel 
qui  s'appelle  la  volonté.  Il  y  est  même  d  une  façon  particulière- 
ment excellente.  El  si,  par  rapport  à  nous,  étant  données  la 
complexité  de  notre  nature  et  les  exigences  de  notre  être  maté- 
riel, les  délectations  d'ordre  sensible  l'emportent  en  intensité  de 
sensation  actuelle,  les  joies  d'ordre  spiiiluel  n'en  demeurent  pas 
moins,  en  elles-mêmes,  d'une  perfeclion  qui  laisse  j)Our  ainsi 
dire  à  une  distance  infinie  les  délectations  d'ordre  sensible. 
D'ailleurs,  même  parmi  ces  dernières,  il  y  aura  des  degrés.  Seu- 
lement, ici  encore,  le  degi"é  d'intensité  ou  de  véhémence  sera  en 
raison  inverse  de  la  (puilité  ou  de  l'excellence  et  de  la  noblesse 
de  la  délectation  perçue.  Certaines  délectations  peuvent  déchoir 
jusqu'à  être  des  délectations  contre  nature.  Il  se  i)eul  aussi  (prune 
délectation  soit  contraire  à  l'autre,  selon  (pie  la  possession  de 
certains  biens  peut  être  incompatil)le  avec  la  possession  de  cer- 
tains autres  biens  par  un  même  sujet. 

Nous  savons  ce  qu'est  la  délectation  en  elle-même  et  quelles 
sont  ses  conditions.  —  Nous  devons  mainleriani  nous  eiKiuérii' 
de  sa  cause. 

C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXXII. 


DE  LA  CAUSI-:  DE  LA  DELECTATION. 


Cette  (|iiestion  comprend  huit  articles  : 

1»  Si  l'opération  est  la  cause  propre  de  la  délectation? 

2°  Si  le  mouvement  est  cause  de  la  délectation? 

30  Si  l'espérance  et  la  mémoire? 

4'J  Si  la  tristesse? 

50  Si  les  actions  des  autres  sont  pour  nous  cause  de  délectation 

fio  Si  faire  du  bien  à  autrui  est  cause  de  délectation? 

70  Si  la  similitude  est  cause  de  la  délectation? 

80  Si  l'admiration  est  cause  de  la  délectation? 


Nous  ne  verrons  pleinement  la  raison  de  ces  arlicles  qu'après 
avoir  lu  loiile  la  question  de  saint  Thomas.  Nous  pouvons  cepen- 
dant en  préparer  l'intellig^ence,  en  rap{)elant  d'un  mot  la  notion 
de  la  délectation  que  nous  avons  exposée  jtisqu'ici.  —  La  délec- 
tation ou  la  joie  est  une  certaine  ajfeclion  de  rappélit,  due  à  la 
présence  du  bien  connaturel,  perçu  comme  présent.  II  s'ensuit 
que  tout  ce  qui  se  rattache  à  la  raison  de  bien  connalurel  actuel- 
lement possédé,  et  à  la  perception  ou  à  la  connaissance  de  cette 
possession  actuelle,  aura  raison  de  cause  par  rapport  à  la  délec- 
tation. —  Et  précisément  la  question  pouvait  se  poser,  au  sujet 
de  chacun  des  points  énumérés,  s'il  ne  se  rattachait  pas  à  la  rai- 
son de  bien  coiuiaturel  acluellement  possédé,  et  à  la  perception 
ou  à  la  connaissance  de  cette  possession  actuelle.  —  Voyons, 
d'abord,  ce  ([u'il  en  est  pour  le  premier  point,  qui  est  l'opéra- 
tion. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 
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Article  Premier. 
Si  l'opération  est  la  cause  propre  de  la  délectation? 

L'opération  se  prend  ici  dans  son  sens  le  plus  formel  et  le 
plus  strict,  pour  l'exercice  même  de  la  faculté  d'agir,  quelle  que 
puisse  être  cette  faculté,  quel  que  puisse  être  cet  exercice,  dans 
le  sujet  capable  de  délectation,  c'esl-à-dire  dans  le  sujet  sentant 
ou  pensant,  qui  possède  en  lui  une  faculté  appétitive  d'ordre 
sensitif  ou  d'ordre  intellectuel. 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'opération  n'est  pas  la 
cause  propre  et  première  de  la  délectation  »,  mais  que  cette  cause 
est  plutôt  dans  les  biens,  objets  de  l'opération,  ou  même  dans 
la  cessation  de  l'opération.  —  La  première  arg-uë  de  ce  qu'  «  Aris- 
tote  dit,  au  premier  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  xi,  n.  6),  que  le 
fait  de  se  délecter  consiste  en  ce  que  le  sens  est  sous  le  coup 
d'une  sensation  ;  car  à  la  délectation  est  requise  la  connaissance, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  3i,  art.  i).  Or,  les  objets  des  opérations 
sont  aptes  à  être  connus  avant  les  opérations  elles-mêmes.  Donc, 
l'opération  n'est  pas  la  cause  propre  de  la  délectation  »,  mais 
plutôt  l'objet  de  l'opération.  —  La  sec  inde  objection  dit  que 
«  la  délectation  consiste  surtout  dans  la  fin  possédée;  car  c'est 
surtout  cela  qui  est  l'objet  du  désir  ou  de  la  concupiscence.  Or, 
l'opération  n'est  pas  toujours  la  fin,  mais  c'est  quelquefois  l'œu- 
vre réalisée  ou  effectuée  par  celte  opération.  Donc,  l'opération 
n'est  pas  la  cause  propre  et  essentielle  de  la  délectation  ».  —  La 
troisième  objection  remarque  (jue  «  le  repos  et  les  vacances  se 
disent  en  raison  d'une  cessation  d'opération.  Or,  le  repos  et  les 
vacances  sont  choses  délectables,  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier 
livre  de  la  Rliétorique  (cli.  xi,  u.  4)-  Donc,  l'opération  n'est  pas 
la  cause  propre  de  la  délectation  ».  —  Nous  voyous  par  ces 
objections  qu'il  s'agit  de  savoir  si  les  deux  termes  opération  et 
cause  de  la  délectation  sont  deux  termes  tellement  liés  luu  à 
l'autre,  que  le  second  ne  puisse  jamais  exister  hors  du  premier. 

L'argument  sed  contra  se  contente  d'ai)porter  le  mol  d'  «  Aris- 
tole    »,   qui,   «  au  septième   et    au   dixième    livre   de   CEthupie 
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(de  S.  Tti.,  leç.  12;  lei;.  6),  dit  ijiie  la  délectation  est  V opération 
connatnrelle  non  empêchée  ». 

Au  c()r{)s  (le  l'arlicle,  saint  Thomas  ra|){)elle  ([iie  «  la  délecla- 
lion,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  3i,  art.  i),  requiert  deux 
choses  :  l'obtention  du  bien  qui  convient  ;  et  la  connaissance  de 
cette  possession.  Or,  l'une  el  l'autre  de  ces  deux  choses  consiste 
dans  une  certaine  opération;  car  la  connaissance  actuelle  est  une 
certaine  opération;  et,  de  même,  c'est  par  ({uelque  opération  (jue 
nous  acquérons  le  bien  qui  convient.  D'ailleurs,  l'opération  elle- 
même  du  sujet  qui  ag-it,  quand  cette  opération  est  la  sienne  », 
c'est-à-dire  qu'elle  est  naturelle  el  non  violente,  «  est  un  certain 
bien  qui  convient.  D'où  il  suit,  conclut  saint  Thomas,  que  toute 
délectation  présuppose  une  opération  ».  La  délectation  n'est  pas 
l'opération  qui  la  cause;  mais  elle  est  causée  par  ro[)ération,  en 
telle  sorte  que  sans  une  opéiation  elle  ne  peut  pas  être.  Il  n'est 
pas  concevable  que  l'appétit  d'un  sujet  quelconque  capable  de 
délectation,  se  délecte,  en  effet,  ou  éprouve  ce  sentiment  spécial 
(jue  nous  appelons  de  ce  nom,  et  qui  consiste  dans  l'affection  de 
l'appétit  due  à  la  présence  du  bien  connaturel,  perçu  comme  pré 
sent,  sans  que  l'une  quelconque  des  facultés  d'ag^ir  qui  sont  dans 
ce  sujet  et  qui  sont  distinctes  de  l'appétit  lui-même,  intervienne 
en  quelque  manière  par  son  action  :  il  n'est  pas  nécessaire  que 
toutes  interviennent;  quelquefois,  il  n'y  en  aura  qu'une  seule; 
mais  il  en  faut  toujours  au  moins  une;  et  si  plusieurs  peuvent 
intervenir,  la  délectation  sera  d'autant  plus  parfaite  qu'en  effet 
elles  interviendront  toutes,  el  chacune  excellemment  [cf.,  dans 
notre  précédent  volume,  q.  4]- 

\Jad  priniiini  répond  que  «  les  objets  eux-mêmes  des  opéra- 
tions ne  sont  chose  délectable  qu'autant  qu'ils  nous  sont  unis  : 
ou  par  la  connaissance  seule,  comme  si  nous  nous  délectons 
dans  la  considération  ou  la  vue  de  certains  objets  ;  ou  de  toute 
autre  manière  conjointement  avec  la  connaissance,  comme  si 
quelqu'un  se  délecte  dans  le  fait  qu'il  se  sait  avoir  un  bien  (piel- 
conque,  par  exemple,  les  richesses,  ou  l'honneur,  ou  toute  aulie 
chose  de  ce  genre  :  les([uels  bieiLs  ne  sont  cause  de  délectation 
qu'autant  qu'ils  sont  [)erçus  comme  possédés  ;  car,  ainsi  que  le 
dit  Aristole   au   second   livre   des   Polili(jiies  (ch.    11,    n.   G  ;    de 
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S.  Th.,  leç.  4),  il  y  «  it'^e  grande  délectation  à  estimer  une 
chose  comme  étant  nôtre,  cette  délectation  procédant  de  l'amour 
naturel  que  chacun  a  pour  soi;  d'autre  part,  avoir  ces  sortes  de 
biens  n'est,  pas  autre  chose  qu'en  user  ou  pouvoir  en  user;  ce 
qui  n'est  [)as  sans  quelque  opération.  D'où  il  suit  manifestement 
que  toute  délectation  se.  ramène  à  une  opéi'ation  comme  à  sa 
cause  »  ;  et  c'est  ce  que  nous  avions  souligné  à  la  fin  du  corps 
de  l'article.  — Remarquons,  au  sujet  de  cet  ad  primum,  que  dans 
les  natures  spirituelles,  il  suffira  de  l'opération  intellectuelle  pour 
avoir  la  cause  totale  de  la  délectation,  en  ce  qui  est  de  la  pos- 
session, par  le  sujet,  du  bien  qui  convient.  Ces  natures,  en  effet, 
n'étant  pas  des  natures  complexes  comme  la  nôtre,  et  surtout 
n'étant  pas  des  natures  corruptibles,  comme  notre  nature  cor- 
porelle, n'ont  pas  besoin  de  s'unir  des  biens  extérieurs  nécessai 
res  à  la  conservation  ou  à  la  réfection  de  leur  être  individuel  ; 
ni  non  plus  de  s'unir  à  (juelque  chose  d'extérieur  pour  la  conser- 
vation de  leur  être  spécifique  ;  de  là  l'exclusion  des  opérations 
du  sens  du  toucher  et  de  tout  ce  qui  s'y  rattache,  dont  nous 
avons  dit,  à  la  question  précédente,  qu'elles  causaient  en  nous 
les  délectations  les  plus  véhémentes  et  les  plus  tyranniques,  mais 
aussi  les  [)lus  grossières  et  que  motive  surtout  la  misère  de  notre 
nature  corruptible.  Il  est  vrai  que  le  sens  du  loucher  peut  servir 
aussi,  en  nous,  quoicpie  d'une  manière  moins  excellente  que 
d'autres  sens,  à  la  connaissance  intellectuelle;  et,  à  ce  titre,  il 
restera  lui-même  dans  notre  nature  restaurée  et  immortelle  après 
la  résurrection.  Mais  les  natures  purement  spirituelles  n'ont  aucun 
besoin  des  sens  pour  leur  connaissance  intellectuelle,  recevant 
celle  connaissance  directement  de  Dieu.  Et  voilà  poui"([uoi  il  leur 
suffit,  pour  avoir  la  possession  j)arfaile  de  leur  bien,  de  possé- 
der ce  bien,  (jui  n'est  autre  que  la  vérité,  par  la  faculté  de  per- 
ception fjui  est  l'inlellig'ence.  Nous  aNons  montré  d'ailleurs  que 
celte  unique  [)ossession  tle  riuteiligeiu'e  l'emportait  infiniment 
sur  la  possession  comj)lexc  due  aux  multiples  facultés  de  pcr- 
ce[)lion  qui  sont  dans  la  pailie  sensible,  (-elles-ci  n'ont  uiu>  siq)é- 
riorité  sur  la  première,  que  s'il  s'agit  d'incorporel-  au  sujet 
(pu'lque  élémenl  extérieur  destiné  à  faiie  pailie  de  sa  substance 
el  à  refaire    son  ôti'e  cor'ruplible.   JNIais   cette  supériorité,  si  on 
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peiil  Toppeler  de  co  nom,  csl  fondée  sur  une  exlrèmc  misère, 
[uiis(jii'elle  suppose  l'être  et  la  nature  corruptibles.  I^a  nature 
spirituelle,  au  contraire,  cpii  est  de  soi  incorruptible,  ne  peut  rien 
recevoir  (jui  s'unisse  à  son  être  sid)stantiel.  C'est  dans  l'ordre 
de  l'être  intentionnel  qu'elle  reçoit;  et,  dans  cet  ordre,  elle  l'em- 
poite,  pai"  sa  seule  faculté  intellectuelle,  sans  pi-oporlion  aucune, 
sur  les  facultés  multiples  de  la  nature  sensible,  ainsi  (ju'il  a  été 
dit. 

L'r/f/  spciindiim  fait  observer  (pie  «  même  s'il  s'at^it  des  cboses 
où  l'opération  n'est  pas  elle-même  la  fin,  mais  plutôt  l'œuvre 
efl'ecluée,  ces  œuvres  ne  sont  cause  et  objet  d(?  déleclalion  que 
parce  qu'elles  ont  la  raison  de  chose  possédée  ou  de  chose  faite 
par  le  sujet;  et  ceci  se  ramène  à  l'usage  »,  au  sensactif  dece  mot, 
«  ou  à  quelque  opération  ». 

\Jad  tertium  complète  excellemment  la  docirine  du  corps  de 
l'article  et  des  réponses  précédentes.  II  dit  (pie  «  les  opérations 
sont  délectables  »,  pour  autant  (ju'elles  sont  chose  bonne,  c'est- 
à-dire  «  en  tant  (ju'elles  sont  proportionnées  et  connaturelles  au 
sujet  qui  a^'il.  Or,  la  vertu  humaine  est  chose  finie.  Il  s'ensuit 
(pie  l'opération  ne  lui  sera  proportionnée  que  dans  une  certaine 
mesure.  Si  donc  elle  excède  celte  mesure,  elle  ne  lui  sera  plus 
proportionnée,  ni  par  suite,  délectable,  mais  plutôt  pénible  et 
cause  de  tristesse.  Et  c'est  pour  cela  que  les  vacances  et  le  jeu 
et  toute  autre  chose  ayant  trait  au  repos  sont  cause  de  délectation, 
parce  qu'ils  enlèvent  la  tristesse  qui  provient  de  la  fatigue  ».  — 
Quelle  délicieuse  ré[)onse;  et  combien  fine  est  l'analyse  psycho- 
lo'^i(|ue  (ju'elle  révèle. —  Notons  seulement  ce  qui  a  été  dit  {)lus 
haut,  (pie  ro])ération  iiilcllecluelle,  prise  en  elle-même,  n'est 
jamais  susceptible  de  fatij^ue.  Si,  parmi  nous,  il  est  besoin  de 
l'interrompre,  c'est  uniquement  en  raison  des  facultés  sensibles 
(jui  sont  à  son  service. 

Toute  déleclalion  suppose  une  certaine  opéiation  dans  le  sujet 
où  elh;  se  trouve.  Elle  suppose  cette  opération  nécessairement,  en 
telle  manière  que  sans  cette  opération  elle  ne  peut  pas  être. 
L'opéralion  est  la  cause  proj)re,  ])remièi-e  et  par-  soi,  de  la  d('lec- 
tation.   Partout  où  sera  l'opéralion  (jui  est  le  bien  du  sujet  et  (pii 
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fait  que  le  sujet  possède  son  bien,  ayant  connaissance  de  cette 
possession,  là  sera  nécessairement  ce  mouvement  de  l'appétit, 
soit  sensible,  soit  intellectuel,  que  nous  appelons  la  délectation  ou 
la  joie.  —  L'opération  connalurelle  est  cause  de  délectatioi!.  — 
Pouvons-nous  dire  que  le  mouvement  le  soit  aussi? 
C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  le  mouvement  est  cause  de  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  le  mouvement  n'est  pas 
cause  de  délectation  ».  — ^  La  première  arguë  de  ce  que  «  le  bien 
possédé  dans  sa  présence  actuelle,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
(q.  3i,  art.  i  ),  est  cause  de  la  délectation;  et  c'est  ce  qui  a  fait 
dire  à  Aristote,  au  septième  livre  de  VEthiqiie  (ch.  xii,  n.  3;  de 
S.  Th.,  leç.  12),  que  la  délectation  ne  se  compare  pas  à  la  géné- 
ration, mais  à  l'opération  de  la  chose  déjà  réalisée.  Or,  ce  qui  se 
meut  vers  quelque  chose,  n'a  pas  encore  ce  vers  quoi  il  se  meut, 
mais  il  est,  en  quelque  sorte,  en  voie  de  l'acquérir,  ou  en  voie  de 
génération  par  rapport  à  cet  objet,  selon  que  tout  mouvement 
porte  avec  lui  une  certaine  génération  et  une  certaine  corruption, 
ainsi  qu'il  est  dit  au  huitième  livre  des  Physiques  (ch.  m,  n.  4; 
de  S.  Th.,  leç.  6).  Donc,  le  mouvement  n'est  pas  cause  de  la  dé- 
lectation ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  le  mouvement  amène 
surtout  la  fatigue  et  la  lassitude  dans  les  opérations.  Or,  les  opé- 
rations, du  fait  fju'elles  sont  pénibles  et  lassantes,  ne  sont  pas 
cause  de  délectation,  mais  sont  plutôt  cause  d'affliction.  Donc,  le 
mouvement  n'est  [)as  cause  de  délectation  ».  —  La  troisième  ob- 
jection remarque  que  «  le  mouvement  im[)liqueun  certain  renou- 
vellement qui  s'oppose  à  l'habitude.  Or,  ce  sont  les  choses  aux- 
quelles nous  sommes  accoutumés  ^qui  sont  cause  de  délectation, 
comme  Aristote  le  dit  au  j)remier  livre  de  sa  Rhétorique  (ch.  xi, 
n.  3,  19).  Donc,  le  mouvement  n'est  pas  cause  de  la  délectation  ». 

L'argument  sed  contra  cite  un  beau  texte  de  «  saint  Augustin, 
au  huitième  livre   de  ses  Confessions  »  (ch.  iiij,  où  il  est  «  dit: 
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Qu'est-ce  donc,  Seujneur  mon  Dieu,  alors  que  vous-même,  qui 
êtes  éternel,  êtes  à  vous-même  votre  joie,  et  qu'autour  de  vous, 
certains  êtres  se  réjouissent  toujours  à  cause  de  vous,  cette  autre 
jxirlic  de  vos  créatures  se  réjouit  dans  une  alternance  de  per- 
tes et  d'acquits,  de  discordes  et  cVaccords.  D'où  il  ressort  que 
les  hommes  se  réjouissent  et  se  délectent  en  certains  changements. 
El,  par  suite,  il  semble  que  le  mouvement  est  cause  de  délecta- 
tion ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  pour 
la  (léleclation,  trois  choses  sont  requises  :  savoir  deux  choses 
dont  Tuiiion  est  délectable;  et  une  troisième,  qui  est  la  connais- 
sance de  cette  union  ».  Si,  en  effet,  on  a  l'union  de  deux  choses 
qui  ne  conviennent  {)as,  au  lieu  de  la  délectation,  on  aura  la 
douleur  et  la  tristesse;  et  si  deux  choses  sont  unies  qui  convien- 
nent entre  elles,  mais  qu'il  n'y  ait  aucune  connaissance  de  cette 
union,  il  j  aura  harmonie  de  deux  choses  entre  elles  et  repos 
naturel  dans  l'inclination  instinctive  ou  naturelle  de  ces  deux 
choses;  il  n'y  aura  jamais  délectation  ou  joie,  au  sens  de  repos 
d'une  faculté  ap[)étitive  distincte.  Donc,  trois  choses  sont  requi- 
ses pour  la  délectation;  et  ce  sont  les  trois  choses  que  nous  ve- 
nons (le  [)réciser.  «  Or,  selon  ces  trois  choses,  le  mouvement 
devient  chose  délectable,  ainsi  qu'Aristote  le  dit  au  septième  livre 
de  r Ethique  (cli.  xiv,  n.  8;  de  S.  Th.,  leç.  i4),  et  au  premier 
livre  de  la  Rhétorique  (ch.  xi,  n.  20).  —  Car,  s'il  s'agit  de  nous, 
qui  nous  délectons,  le  changement  devient  pour  nous  chose  dé- 
lectable, parce  que  notre  nature  change;  et  de  là  vient  que  ce 
([ui  nous  convient  maintenant  ne  nous  convient  plus  après  :  c'est 
ainsi  (pie  se  chauffer  près  du  feu  est  chose  (jui  convient  à  l'homme 
pendant  l'hiver,  mais  qui  ne  lui  convient  plus  en  été.  —  Du 
cCAé  du  bien,  source  de  délectation,  qui  s'unit  à  nous,  il  arrive 
aussi  (pie  le  changement  devient  chose  délectable.  Et  cela,  parce 
que  l'action  prolongée  de  la  cause  augmente  l'effet;  comme  si 
quelqu'un  reste  longtemps  près  du  feu,  il  devient  plus  chaud  et 
se  dessèche.  Or,  la  manière  d'être  naturelle  et  (jui  convient  con- 
siste en  une  certaine  mesure  »  :  elle  consiste  en  une  certaine 
harmonie  ou  com[)lexion  proportionnée.  «  Il  s'ensuit  (pic  si  la 
[)résence  [)ioIongée  de  l'objet  qui  plaît  dépasse  la  mesure  de  cette 
T.  VII.  Les  passions.  i4 
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harmonie  naturelle,  son  éloignement  devient  chose  déleclable. 
—  Du  côté  de  la  connaissance,  il  y  a  que  l'homme  désire  con- 
naître les  choses  dans  leur  totalité  et  leur  perfection.  Si  donc  il 
est  des  choses  qui  ne  puissent  pas  être  perçues  d'un  seul  coup 
et  toutes  ensemble,  en  ces  sortes  de  choses  le  changement  cau- 
sera la  délectalion,  faisant  qu'une  chose  passe  et  que  l'autre 
vienne  et  qu'ainsi  le  tout  soit  senti  »  :  ceci  est  surtout  vrai  dans 
la  connaissance  sensible;  aussi  bien  saint  Thomas  a-t-il  ici  le 
mot  sentiatur;  et,  pour  ce  motif,  les  connaissances  même  intel- 
lectuelles, mais  qui  supposent  dans  leur  perfection,  la  connais- 
sance de  plusieurs  objets  sensibles,  telles  les  sciences  expéri- 
mentales inductives,  ou  encore  les  sciences  historiques,  sont 
d'autant  plus  parfaites  et  causent  d'autant  plus  de  joie  intellec- 
tuelle, qu'en  effet  les  sens  perçoivent  plus  d'objets  se  rapportant 
à  ces  sortes  de  sciences  :  de  là  leur  possibilité  de  prog-rès  indé- 
fini. «  C'est  ce  qui  faisait  dire  à  saint  Augustin,  au  quatrième 
livre  des  Confessions  (ch.  xi)  :  Vous  ne  voulez  certainement  pas 
que  je  m'arrête  sur  la  première  syllabe,  mais  vous  voulez  que 
celle-ci  s' envole  et  que  les  autres  viennent,  afin  d'entendre  le  tout. 
De  même,  toujours,  lorsqu'il  y  a  plusieurs  choses  qui  consti- 
tuent un  tout  et  ne  sont  pas  toutes  ensemble,  on  a  plus  de  plai- 
sir à  les  prendre  toutes  »  successivement,  «  qu'à  ne  prendre 
que  chacune  d'elles  »,  en  s'y  arrêtant,  «  sij,  en  ejfet,  elles  peuvent 
toutes  être  saisies  ».  —  Mais  il  n'en  irait  plus  ainsi,  s'il  s'agis- 
sait de  la  connaissance  intellectuelle  proprement  dite  et  qui  pro- 
cède par  voie  d'intuition  directe,  ou  même  d'abstraction  déduc- 
tive.  Ici,  on  arrive  d'un  coupa  la  connaissance  parfaite  de  l'objet, 
en  ce  sens,  du  moins,  qu'il  n'y  a  plus  à  abandonner  la  première 
connaissance  acquise,  car  elle  est  acquise  [)0ur  elle-même  et  non 
pas  sim[)lement  à  titre  d'élément  matériel  d'une  connaissance 
ultérieure  et  supérieure.  Aussi  bien,  en  ces  sortes  de  sciences,  le 
changement  et  la  succession  ne  peuvent  être  chose  délectable.  Si 
le  changement  cause  ici  quel(]ue  délectalion,  c'est  pour  autant 
(jue  de  nouveaux  actes  d'intellig'ence  nous  font  percevoir  expli- 
citement des  conclusions  nouvelles  contenues  implicitement  dans 
la  première  connaissance  possédée  déjà  [cf.  Première  Partie, 
q.  80,  art.  2,  3J. 
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C'est  donc  pour  une  tiij)le  raison,  ou  d'un  (ri{)le  côté,  que  le 
nioiivenuMit  peut  (Mre  cause  de  déleclalion  :  en  raison  du  sujet, 
dont  la  nature  cliang-e;  en  raison  de  l'objet,  qui,  par  son  action 
[)rolont;ée,  trouble  l'harmonie  ou  la  coniplexion  du  sujet;  en  rai- 
sou  de  la  connaissance  qui  ue  saisit  (juc  successivement  l'union 
délectable  de  l'objet  et  du  sujet.  —  «  Par  conséquent,  s'il  est 
(piehiue  être  donl  la  luUure  ne  soit  pas  soumise  au  changement, 
cl  (pii  ne  puisse  être  troublé  dans  l'harmonie  de  son  bien  par 
quelque  excès  du  à  l'action  prolongée  de  l'objet  <]ni  cause  sa 
délectation,  et  cpii  puisse  saisir,  d'un  seul  coup,  dans  sa  totalité, 
la  cause  de  sa  délectation,  pour  cet  être,  le  cliauf^emeut  ne  sera 
pas  chose  délectable  ».  Ceci  est  le  propre  exclusif  de  Dieu,  dont 
la  délectation  infiniment  parfaite  demeure  toujours  une  et  iden- 
tique. «  Quant  aux  autres  délectations,  plus  elles  approcher(Hil 
de  celle-là,  plus  elles  pourront  se  continuer  »,  en  demeurant 
parfaites.  Nous  savons  que  la  délectation  des  bienheureux  dans 
le  ciel  est  celle  qui  ap{)i'()clie  le  plus  de  la  délectation  divine. 

h\td  prlmuni  répond  que  «  le  sujet  du  mouvement,  s'il  n'a 
[)as  encore  d'une  manière  parfaite  ce  vers  quoi  il  se  meut,  com- 
mence cependant  d'en  avoir  déjà  quelque  chose  »  ;  car  le  mou- 
vement, suivant  la  belle  définition  d'xVristote,  est  un  mélange 
simultané  d'acte  et  de  puissance  :  c'est  une  puissance  à  l'acte,  et 
en  même  temps  un  commencement  de  l'acte.  «  A  ce  titre,  le 
mou\emcut  lui-même  a  quelque  chose  de  la  délectation  »  :  il  est 
un  commencement  de  possession,  et  il  tend  à  la  possession  com- 
plèle.  «  Toutefois,  il  reste  en  deçà  de  la  délectation  [)arfaite, 
j)arce  fjue  les  délectations  les  plus  [)arfaites  sont  celles  qui  con- 
sistent en  ce  qui  ne  change  pas.  —  Le  mouvement  devient  aussi 
cause  de  délectation,  en  tant  que  par  lui  ce  qui  ne  convenait  pas 
d'abord  coiivienl  ensuite,  ou,  au  conti'aire,  cesse  de  convenir, 
ainsi  (ju'il  a  été  dit  »  (au  corps  de  l'article). 

\Jad  secunditni  fait  observer  que  «  le  mouvement  amène  la 
fatigue  et  la  lassitude,  selon  qu'il  dépasse  ce  que  requiert  la 
manière  d'être  nalurelle;  et,  pour  autani,  il  n'est  pas  cause  de 
délectation  ;  il  ne  l'est  qu'autant  qu'il  éloigne  ce  (pii  est  con- 
tiaire  à  la  manière  d'être  naturelle  ». 

L'ad  Ici-liuni  dit  (jue  «  ce  qu'un  a  accoutumé  est  cause  de  dé- 
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lectation,  pour  autant  que  cela  devient  naturel;  car  l'habitude 
est  comme  une  seconde  nature.  Oi",  le  mouvement  est  cause  de 
délectation,  non  point  par  où  l'on  s'éloigne  de  la  coutume,  mais 
plutôt  selon  que  par  lui  se  trouve  empêchée  la  corruption  de 
l'habitude  ou  de  la  manière  d'être  naturelle,  qui  [)Ourrait  prove- 
nir de  l'assiduité  ou  de  la  continuité  d'une  même  opération.  Par 
où  l'on  voit  ({ue  c'est  pour  la  même  raison  tirée  de  ce  qui  est 
connaturel,  que  la  coutume  et  le  mouvement  ou  le  changement 
sont  cause  de  délectation  ».  —  On  ne  saurait  trop  remarquer 
celte  dernière  réponse,  pour  se  rendre  compte  de  la  nécessité  où 
nous  sommes  toujours,  dans  les  choses  humaines,  d'unir  la  tra- 
dition et  le  progrès  :  la  tradition  fait  qu'on  n'a  garde  de  déraci- 
ner ce  qui  convient  et  se  trouve  déjà  acquis;  le  j)rogrès  empêche 
qu'on  ne  s'en  lasse.  Et  la  perfection  consiste  précisément  dans 
un  heureux  mélange  de  ces  deux  choses.  Ni  routine  fastidieuse; 
ni  révolution  désastreuse  ;  mais   évolution  harmonieuse  et  sage. 

Le  mouvement  aussi  est  cause  de  délectation;  car  il  favorise 
parfois  soit  la  prise  de  possession  du  bien  qui  convient,  soit  la 
perception  de  cette  prise  de  possession.  —  Mais  l'espoir  et  le 
souvenir  sont-ils,  eux  aussi,  cause  de  délectation?  C'est  ce  que  nous 
devons  maintenant  examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  sui- 
vant. 

Article  III. 
Si  l'espoir  et  le  souvenir  sont  cause  de  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  le  souvenir  et  l'espoir 
ne  sont  pas  causes  de  délectation  ».  —  La  première  arguë  de  ce 
que  «  la  délectation  porte  sur  un  bien  présent,  ainsi  que  le  dit 
saint  Jean  Damascène  (de  Ui  Foi  orthodoxe,  liv.  II,  ch.  xii). 
Or,  le  souvenir  et  l'espoir  ont  pour  objet  ce  qui  est  absent  :  le 
souvenir,  en  effet,  a  pour  objet  les  choses  passées;  et  l'espoir,  les 
choses  à  venir.  Donc,  le  souvenir  et  l'espoir  ne  sont  pas  cause  de 
délectation  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  ((  la  même  chose 
ne  peut  |»as  avoir  des  effets  contraires.  Or.  l'esj)oir  est  cause 
d'affliction.  Il  est  dit,  en  effet,  au  livre  des   Pi-overbcs,  ch.  xiii 
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(v.  12)  :  /.\'s/)()ir  (jui  taiule  offJiffC  /'(/me.  Donc,  l'espoir  n'est  pas 
cause  de  délectai  ion  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer 
que  «  si  l'espoir  convient  avec  la  délectalion  en  ce  (jue  Ions  deux 
ont  pour  oi)jel  le  bien,  il  en  est  de  in«'ine  pour  la  conciij)iscence 
et  pour  l'amour.  Il  n'y  a  donc  pas  à  assij^ner,  comme  cause  de 
la  délectation,  l'espoir  pluie')}  que  la  concupiscence  ou  que 
l'amour  ». 

L'argument  sed  contra  cite  deux  textes  de  l'Ecriture.  «  Il  est 
dit,  aux  Romains,  cli.  xii  (v.  12)  :  Soi/es  pleins  de  1 1  joie  (jue 
donne  l'esperanre;  et.  au  psaume  lxxvï  »  (v.  4),  en  lisant  ce  ver- 
set comme  la  Vulgate  :  «  Je  me  suis  souoenu  de  Dieu,  et  je  me 
suis  réjoui  ». 

Au  cor[)s  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler 
que  «  la  délectation  est  causée  par  la  présence  du  bien  qui  con- 
vient, selon  qu'il  est  perçu  par  le  sens  ou  connu  de  toute  autre 
manière.  Or,  c'est  d'une  double  sorte  qu'une  chose  est  présente 
pour  nous  :  dans  l'ordre  de  la  connaissance,  selon  (jue  la  chose 
connue  est  dans  le  sujet  qui  connaît,  par  sa  similitude;  dans 
l'ordre  de  la  réalité  »  ou  de  la  substance,  «  selon  qu'une  chose 
est  unie  à  une  autre,  en  acte  ou  en  puissance,  selon  n'importe 
quel  mode  d'union  »  :  soit  par  mode  de  jiLxlaposition  des  par- 
ties quantitatives,  comme  il  arrive  seulement  pour  les  corps; 
soit  par  mode  d'action,  comme  il  arrive  aussi  pour  les  esprits. 
«  Et  parce  (pie  l'union  réelle  est  plus  grande  (pie  l'union  de  simi- 
litude qui  est  l'union  de  connaissance;  et  qu'aussi  l'union  réelle 
en  acte  est  plus  grande  que  l'union  réelle  en  puissance;  de  là 
vient  que  la  plus  grande  de  toutes  les  délectations  est  celle  (pii 
se  fait  par  le  sens  qui  requiert  la  présence  de  la  chose  sensible. 
La  seconde  est  la  délectation  de  l'espérance  où  l'union  est  cause 
de  délectalion,  non  pas  seulement  en  raison  de  la  perception, 
mais  aussi  en  raison  du  pouvoir  ou  de  la  faculté  d'obtenir  le  bien 
qui  délecte.  La  troisième  est  la  délectalion  de  la  mémoire  ou  du 
souvenir,  qui  a  seulement  l'union  de  perception  ».  —  La  g"rada- 
tion  que  vient  d'établir  saint  Thomas  s'entend  direclement  de  la 
délectation  dans  l'ordre  sensible,  où,  comme  nous  l'avons  noté 
plus  haut,  à  propos  de  l'article  premier  el  à  propos  de  l'article  0 
dans  la  question  précédente,  l'objet  peut  s'unir  au  sujet,  pour 
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être  possédé  pnr  lui,  jusqu'à  iuléresseï"  son  cire  sul)stimrK;l.  Il 
n'en  irait  plus  de  même  s'il  s'agissait  du  mode  de  possession  qui 
est  le  propre  des  esprits  et  qui  ne  s'effectue  que  dans  l'ordre 
intentionnel.  Dans  ce  cas,  la  possession  est  totale  et  parfaite  par 
le  seul  acte  de  connaissance,  avec  ceci  toutefois  que  l'action  de 
l'esprit  sur  le  corps  ou  d'un  esprit  sur  un  autre  esprit  amène  un 
mode  spécial  de  présence  exi^-eant  la  réalité  des  deux  substances. 
Un  mode  de  présence  tout  à  fait  spécial  et  qui  causera  la  délec- 
tation la  plus  parfaite  qui  puisse  être,  car  il  unit  tout  ce  qu'il  y  a 
de  plus  excellent  dans  le  mode  de  présence  intentionnelle  ou  de 
similitude  et  dans  le  mode  de  présence  réelle  ou  substantielle, 
est  le  mode  de  présence  qui  unit  l'essence  divine  à  rintellii»ence 
du  bienheureux  dans  la  lumière  de  gloire. 

Uad  primum  fait  observer  que  «  l'espoir  et  le  souvenir  por- 
tent sur  ce  qui  est  absent  d'une  façon  pure  et  simple,  mais  qui 
cependant  est  présent  d'une  certaine  manière;  savoir  :  ou  selon 
la  perception  seulement;  ou  selon  la  perception  et  la  possibilité 
de  possession,  au  moins  tenue  pour  telle  par  le  sujet  ». 

\Jad  seciindiim  répond  que  «  rien  n'empêche  qu'une  même 
chose  sous  des  aspects  divers  soit  cause  d'effets  contraires.  Et 
c'est  pourquoi  l'espoir,  pour  autant  qu'il  inclut  la  persuasion 
présente  d'un  bien  futur,  cause  la  déleclalion,  tandis  (pi'il  cause 
l'affliction  en  raison  de  l'absence  de  ce  bien  ». 

\Jad  tertiiim  dit  que  «  l'amour  aussi  et  la  concupiscence  cau- 
sent la  délectation.  Tout  ce  qui  est  aimé,  en  effet,  devient  chose 
délectable  pour  le  sujet  qui  aime,  à  cause  que  l'anuiur  est  une 
certaine  union  ou  harmonie  entre  l'aimant  et  l'aimé.  De  même 
aussi  tout  ce  (|ui  est  désiré  est  chose  déleclable  poui'  h;  sujet  (]ui 
désire,  le  désir  ou  la  concupiscence  étant  surtout  l'appétit  de  la 
délectation.  Toutefois,  l'espérance,  parce  qu'elle  implique  une 
certaine  ceriitu(l<>  de  la  présence  l'éelle  i\\\  iiien  (pii  cause  la  délec- 
tation (pu;  l'amour  ou  le  désir  n'implifpu'ul  pas,  a  davantaï;e 
raison  de  cause  à  l'endroit  de  la  délectation.  Elle  l'emporte  d'ail- 
leurs aussi  sur  le  souvenir,  qui  a  pour  objet  ce  qui  est  déjà 
pass(;  ». 

Ainsi  donc,  à  un  titre  tiès  spécial,  le  souvenir,  et  plus  encore 
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l'espoir  mtMiUMil  de  coiiipler  [tarini  les  causes  de  la  délectation; 
et  cela,  toujours  en  raison  d'une  certaine  présence  du  bien  con- 
naturel  rpi'iis  impliquent  dans  leur  concept.  Seulement  parce 
que  la  présence  du  souvenir  n'est  qu'une  présence  du  passé  sans 
espoii-  de  retour,  ainsi  que  le  notait  saint  Thomas  à  Vad  J""*, 
de  là,  en  toute  joie  causée  par  le  souvenir^  une  teinte  de  mélan- 
colie ou  de  tristesse  qui  ne  laisse  pas  d'ailleurs  d'avoir  elle-même 
son  charme  tt^s  spécial.  Quant  au  souvenir  (pie  Tespérance 
acconq)ay"ne,  en  ce  sens  qu'on  espère  ravoir  dans  un  avenir 
j)lus  ou  moins  prochain  cela  même  dont  le  souvenir  enchante, 
nous  devons  le  compter  parmi  les  causes  les  plus  jiuissantes  et 
les  plus  fécondes  de  la  délectation  et  de  la  joie. —  Saint  Thomas 
se  demande  ensuite  si  la  tristesse  est  cause  de  délectation.  Nous 
allons  examiner  ce  nouveau  point  à  l'arlicle  qui  suit. 

Article  IV. 
Si  la  tristesse  est  cause  de  la  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  tristesse  n'est  pas 
cause  de  la  délectation  ».  —  La  première  arguë  de  ce  qu'  «  un 
contraire  n'est  pas  cause  de  l'autre  contraire.  Or,  la  tristesse  est 
le  contraire  de  la  délectation  »  ou  de  la  joie.  «  Donc,  elle  n'est 
pas  cause  de  la  (h'Icclation  ».  —  La  seconde  objection  insiste  et 
dit  que  «  les  contraires  ont  des  effets  contraires.  Or,  les  choses 
qui  causent  du  [daisir,  quand  on  se  les  remémore,  sont  cause 
de  délectation.  Donc,  les  choses  tristes  remémorées  seront  cause 
de  douleur  et  non  de  déieclation  ».  —  La  troisième  objection 
fait  observer  (pie  «  la  tristesse  est  à  la  délectation  ce  que  la  haine 
est  à  l'amour.  Or,  la  haine  n'est  pas  cause  de  l'amour,  mais 
bien  au  contiaiie,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  j)lus  haut  ((j.  29,  art.  2). 
Donc,  la  liisicsse  n'est  pas  cause  de  la  déle("lalion  ». 

L'ai'yumenl  srd  i-onhui  raj)ji('lle  (pT  «  il  est  dit,  au  psaume  xi.i 
(v.  4)  :  ^ic^  Idfnies  son/  nui  nourriture  jour  el  nuit.  Or,  la 
nourriture  indi(|U(î  le  réconfort  de  la  déhv-talion.  Donc,  les  lar- 
mes, (pii  ont  pour  cause  la  Iristesse,  peu\('nt  elles-mêmes  cire 
cause  de  (h'-leclalion  ». 
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Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  la  tris- 
tesse peut  se   considérer   d'une  double  manière  :   selon   qu'elle 
existe  actuellement;  et  selon  qu'elle  existe  dans  le  souvenir.  Or, 
c'est  de  l'une  et  de  l'aiitre  manière  qu'elle  peut  être  cause  de 
délectation.   La  tristesse,   en    effet,    qui  existe   actuellement  est 
cause  de  la   délectation,  pour  autant  qu'elle  est  jointe  au  sou- 
venir de  la  chose  aimée,   et  dont   l'absence  cause   la   tristesse, 
mais  (jui  cependant  est  aussi  cause  de  joie,  du  seul  fait  que  son 
image  ou  son  souvenir  nous  sont  présents  »  :  c'est  ce  que  nous 
remarquions  tout  à  l'heure,  au  résumé  de  l'article  précédent,  en 
rappelant  que  la  joie  du  souvenir  est  mêlée  de  tristesse,   mais 
que  cette  tristesse  elle-même  a  son  charme.  «  Quant  au  souvenir 
de  la  tristesse  »  déjà  passée,  «  il  devient  cause  de  délectation,  en 
raison  de  la  délivrance  qui  a  suivi  >>',  c'est,  en  effet,  une  cause 
de  joie  particulièrement  exquise  de  penser  aux  choses  qui  nous 
ont  causé  de  la  tristesse  et   qui  ne  sont  plus  :  le  contraste  lui- 
même  entre  l'état  passé  et  l'état  présent  constitue  une  source  de 
joies  non  moins  intenses  que  délicates.  «  Et,  en  effet,  expli([ue 
saint  Thomas,  échapper  à  un  mal  est  chose  qui  se  présente  sous 
la  raison    de   bien.    D'où   il   suit  qu'en   se   considérant   comme 
échappé  à    certaines   choses    tristes   et    douloureuses,    l'homme 
trouve  là  une  nouvelle  source  de  joie;  et  c'est  ainsi  que  saint 
Augustin  dit  au  livre  XXII  de  la  Cité  de  Dieu  (le  texte  est  plutôt 
de  saint  Grégoire,  dans  ses  Morales,   liv.   IV,   ch.  xxxvi),  que 
souvent,  quand  nous  sommes  dans  la  Joie,  nous  nous  souvenons 
de  choses  tristes,  ou,  en  santé,  de  douleurs  qui  ne  sont  plus,  et 
nous  II  trouvons  un  nouveau  motif  de  joie  et  de  plaisir:  el,  au 
huitième  livre  des  Confessions  (ch.  m),  il  dit  que  plus  le  péril  a 
été  grand  dans  le  combat,  plus  la  joie  est  grande  au  moment  du 
triomphe  ».  —  Il  n'est  donc  pas  douteux  que  la  tristesse,  surtout 
quand  elle  est  à  l'état  de  souvenir,  est  une  source  de  joie,  et  une 
source  d'ordre  très  spécial,  (pii  donne  dos  joies  très  pures  et  très 
intenses.  Ce  sera  pour  nous  dans  le  ciel  une  source  de  joies  très 
grandes,  dans  l'ordre  des  joies  accidentelles. 

\ùid  primuni  fait  observer  que  «  pai'fois,  un  contraire  est 
accidentellement  cause  de  son  contraire  ;  et  c'est  ainsi  (pie  par- 
fois le  froid  réchauffe,  comme  il  est  dit  au    huitième  livre  des 
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P/n/sif/iies  (cli.  i,  n.  8;  de  S.  Th.,  1er.  2).  De  même,  parfois  la 
Irisiesse  est  acciclenlellemeiil  cause  de  déleclalioii  et  de  joie, 
pour  autaul  (prolle  icud  {)Ius  serLsil)le  la  [)ercepti()U  du  bien  ([ui 
plaît  et  réjouit  ». 

I/r/r/  trrtiiim  répond  que  «  les  choses  tristes  dont  on  se  sou- 
vient, ne  causent  pas  \a  délectation^  en  tant  qu'elles  sont  choses 
tristes  et  contraires  à  ce  (jui  j)hiît  ;  mais  parce  que  l'homme  s'en 
trouve  libéré.  Et  c'est  ainsi  (pi'inversement  le  souvenir  des  cho- 
ses agréables,  du  fait  qu'on  ne  les  a  plus,  peut  devenir  cause  de 
tristesse  ». 

had  trrliuni  dit  rpie  «  la  haine  peut  aussi,  accidentellement, 
être  cause  d'amour;  comme  si,  par  exemple,  quelques-uns  s'ai- 
ment entre  eux,  parce  (ju'ils  conviennent  dans  la  haine  d'une 
même  chose  ».  Nous  savons,  par  une  douloureuse  cxpéiience, 
que  cette  cause  d'amour  existe  parmi  les  hommes,  surtout  [)armi 
les  ennemis  de  Dieu  et  de  l'Eglise,  qui,  parfois,  se  délestent 
souverainement  entre  eux  par  rapport  à  tout  le  reste,  mais  se 
retrouvent  unis  dans  les  liens  d'un  amour  véritablement  infer- 
nal, quand  il  s'agit  de  faire  la  guerre  à  Dieu  et  à  son  Eglise. 

La  tristesse,  qu'elle  soit  présente  ou  qu'elle  soit  à  l'état  de 
souvenir,  peut  être  cause  de  délectation  ou  de  joie,  parce  qu'elle 
rend  plus  vif  le  sentiment  de  la  présence  du  bien  que  l'on  a  pos- 
sédé en  fait  et  fjui  reste  dans  la  pensée  ou  que  l'on  possède 
désormais  après  avoir  été  libéré  du  mal.  —  Pouvons-nous  dire 
que  les  actions  des  autres  soient  pour  nous  cause  de  délectation 
et  de  joie?  C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 

iVllTICLE    V. 

Si  les  actions  des  autres  sont  pour  nous  cause 
de  délectation  ? 

Trois  objections  Nculent  [)rouver  (pie  «  les  actions  des  autres 
ne  sont  pas  pour  nous  cause  de  délectation  ».  —  La  première 
est  (pie  ((  la  cause  de  la  délectation  est  notre  bien  propre  selon 
qu'il  nous  est  conjoint.  Or,  les  opérations  des  autres  ne  nous 
sont  |)as  conjointes.  Donc,  elles  ne  sont  pas  pour  nous  cause  de 
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délectai  ioiî  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  l'opérai  ion  est  le 
l)ien  propre  de  celui  qui  agit.  Si  donc  les  opérations  des  antres 
sont  pour  nous  cause  de  délectation,  pour  la  même  raison  tous 
leurs  autres  biens  nous  seront  une  cause  de  délectation  ;  ce  qui 
est  manifestement  faux  ».  — La  troisième  objection  fait  observer 
que  «  l'opération  est  chose  délectable  pour  autant  qu'elle  procède 
d'un  état  d'habitude  qui  nous  est  inné;  d'où  il  est  dit,  au  second 
livre  de  VEthique  (ch.  irr,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  3),  que  le  signe 
qu'un  état  dliabitude  existe,  c'est  quand  il  y  a  du  plaisir  ou 
de  la  délectation  éi  agir.  Or,  les  opérations  des  autres  ne  procè- 
dent pas  d'habitudes  existant  en  nous,  mais  parfois  d'habitudes 
qui  existent  en  ceux  qui  agissent.  Donc,  les  opérations  des  autres 
ne  sont  pas  pour  nous  cause  de  délectation,  mais  seulement  pour 
ceux  qui  ag-issent  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  beau  texte  de  l'Ecriture  sainte, 
admirablement  choisi.  «  Il  est  dit  dans  la  seconde  épître  canoni- 
que de  saint  Jean  (v.  4)  '•  J cii  en  bien  de  la  joie  de  rencontrer  de 
tes  enfants  qui  marchent  dans  la  vérité  ».. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle,  comme  il  l'a  fait 
déjà  plusieurs  fois,  que  «  pour  la  délectation,  ainsi  qu'il  a  été 
déjà  dit  (art.  i  ;  q.  3i,  art.  i  ),  deux  choses  sont  requises  :  l'ob- 
tention de  son  propre  bien  ;  et  la  connaissance  de  cette  obten- 
tion. C'est  donc  d'une  triple  manière  que  l'opération  d'un  autre 
peut  être  cause  de  délectation.  —  D'abord,  en  ce  sens  que  l'opé- 
ration d'autrui  nous  procure  quelque  bien.  A  ce  litre,  les  opéra- 
lions  de  ceux  qui  nous  font  du  bien  sont  pour  nous  cause  de 
délectation  ;  car  subir  l'action  d'autrui,  quand  elle  est  pour  notre 
bien,  est  chose  délectable.  —  D'une  autre  manière,  l'opération 
d'autrui  est  pour  nous  cause  de  délectation,  selon  qu'elle  nous 
procure  la  connaissance  ou  la  persuasion  de  noire  propre  bien. 
Et  c'est  pour  cela  que  les  hommes  se  délectent  dans  les  louanges 
ou  les  honneurs  qu'ils  reçoivent  des  autres;  car  ils  se  persuadent 
par  là  qu'en  eux  se  trouve  (pielque  bien.  Et  parce  (\\\o  celte  per- 
suasion se  produit  avec  plus  de  force  quand  elle  a  pour  cause 
le  témoignage  des  bons  et  des  sages,  de  là  vient  que  c'est  surtout 
dans  leurs  louanges  et  dans  les  honneurs  accordés  par  eux  que 
les  homuH'S  se  délectent.  El  parce  (pu:  les  llalteurs  ont  l'extérieur 
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de  ceux  (jiii  loneiit  vérilahleinrnt,  [)Our  cela  aussi  les  adnlaliniis 
délecleut  et  réjoiiissenl.  El  parce  que  l'amour  est  causé  pai-  le 
bien,  el  l'admiralion  par  quelque  chose  de  (^-rand,  à  cause  de  cela, 
èti'c  aiiiK*  desaulresou  (M re  aduiiii' d'eux  esl  chose  délectable,  pour 
autant  que  l 'homme  y  trouve  un  nouveau  motif"  de  se  persuader 
fie  son  [)ropre  bien  ou  de  sa  propre  :g;randeur,  qui  sont  cause  de 
délectation  ».  Nous  pourrions  lapprocher  de  ces  réilexions  si 
justes  de  saint  Thomas,  le  beau  f)assa£;c  de  Pascal,  dans  ses 
Pensées^  art.  2,  n.  9  :  «  La  plus  grande  bassesse  de  l'homme 
est  la  recherche  de  la  g'ioire,  mais  c'est  cela  même  qui  est  la 
plus  g-randc  marque  de  son  excellence  ;  car,  quelque  possession 
qu'il  ait  sur  la  terre,  quelque  santé  et  commodité  essentielle  qu'il 
ait,  il  n'est  pas  satisfait  s'il  n'est  dans  l'estime  des  hommes.  Il 
estime  si  grande  la  laison  de  l'homme,  que,  quekjue  avantag-e 
qu'il  ait  sur  la  terre,  s'il  n'est  placé  avantageusement  aussi  dans 
la  raison  de  l'homme,  il  Ji'esl  pas  content.  C/est  la  plus  belle 
place  (lu  monde  :  rien  ne  peut  le  détourner  de  ce  désir,  et  c'est  la 
qualité  la  plus  inelïaçable  du  ctcur  de  l'homme.  Et  ceux  qui  mé- 
prisent le  plus  les  hommes,  et  qui  les  égalent  aux  bêtes,  encore 
veulent-ils  en  être  admirés  et  crus,  et  se  contredisent  à  eux-mê- 
mes par  leur  [)ropre  sentiment  :  leur  nature,  qui  est  plus  forte 
f{ue  tout,  les  convainquant  de  la  grandeur  de  l'homme  plus  for- 
tement que  la  i-aison  ne  les  convainc  de  leur  bassesse  ».  —  «  Un 
troisième  mode  dont  l'opération  d'autrui  peut  être  pour  nous 
cause  de  délectation,  c'est  pour  autant  (jue  les  opérations  des 
autres,  quand  elles  sont  bonnes,  sont  estimées  connue  notre  l)ien 
propre,  en  raison  du  lien  de  l'amour  qui  fait  tenir  l'ami  comme 
un  autre  soi-même;  et,  en  raison  de  la  haine,  qui  fait  consi- 
dérer le  bien  d'autrui  coinm»!  contraire  au  bien  propre,  rop('- 
ration  mauvaise  d'un  ennemi  »,  dont  l'opération  mauvaise  cons- 
titue le  mal,  «  est  chose  délectable.  C'est  pour  cela  (\\\il  est  dit, 
dans  la  première  épîtrc  a?/./-  Corinthiens,  chapitre  xiii  (v.  (i), 
que  la  chaiilc'  ne  se  rr/oiiif  pas  à  roccasion  du  mal,  omis  qu'elle 
se  réjouit  dans  la  vèritr  ».  —  Voilà  donc  en  (pu'l  sens  ou  de 
quelle  manière  les  op(''rations  des  autres  peuvent  être  j)Our  nous 
cause  de  déleclalion  et  de  joie.  C^ette  source  de  joie  peut  donner 
à  l'homme  des  joies  très  pures  et  très  intenses,  ou  aussi  des  joies 
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trrs  mêlées,  selon  la  nature  des  opérations  qui  les  causent  et  le 
motif  qui  inspire  la  joie. 

L'ad  primi/m  applique  à  la  solution  de  la  première  objection 
ce  qui  a  été  dit  au  corps  de  l'article.  «  L'opération  d'autrui  peut 
m'étre  conjointe  soit  par  l'eflet,  comme  dans  le  premier  mode; 
soit  par  la  perception  ou  la  connaissance,  comme  dans  le  second; 
soit  par  rafîection,  comme  dans  le  troisième  ». 

L'ad  secunduin  fait  observer  que  «  l'objeciion  procède  quant 
au  troisième  mode;  mais  non  quant  aux  deux  premiers  »  :  il  est 
vrai  que  quand  on  aime,  tous  les  biens  de  l'ami  nous  sont  une 
cause  de  délectation;  mais  cela  ne  suit  pas,  quand  bien  même 
nous  nous  réjouissions  des  opérai  ions  des  autres  alors  qu'ils 
nous  font  du  bien  ou  qu'ils  nous  persuadent  qu'il  existe  du  bien 
en  nous. 

L\id  tertiiim  cV\l  que  «  les  opérations  des  autres,  si  elles  ne  pro- 
cèdent pas  d'habitudes  existant  en  moi  causent  cependant  en  moi 
quelque  chose  qui  me  fait  plaisir,  ou  me  persuadent  de  mon 
propre  l)ien  qui  existe  en  moi  à  l'état  d'habitude,  ou  procèdent 
d'un  état  d'habitude  qui  existe  en  celui  qui  ne  fait  qu'un  avec  moi 
par  l'amour  ». 

Dans  nos  rapports  avec  autrui,  les  actions  des  autres  peuvent 
être  pour  nous  une  grande  cause  de  joie,  soit  parce  que  nous  en 
recevons  du  bien,  soit  parce  qu'elles  nous  donnent  la  persuasion 
que  le  bien  est  en  nous,  soit  parce  que  le  bien  des  autres  est 
notre  propre  bien.  —  Mais  pouvons-nous  en  dire  autant  de  nos 
propres  actions  qui  consistent  à  faire  du  bien  aux  autres?  Faire 
du  bien  aux  autres,  est-ce  pour  nous  une  cause  de  délectation? 
C'est  ce  qu'il  nous  faut  maintenant  examiner;  et  tel  est  l'objet  de 
l'article  qui  suit. 

Airrici.F,  VI. 
Si  faire  du  bien  à  autrui  est  cause  de  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  <(  faire  du  bien  à  autrui 
n'est  pas  cause  de  délectation  ».  —  La  première  ar^uë  de  ce  que 
<(  la  délectation  est  causée  pai'  roblention  du   bien  propre,  ainsi 
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qu'il  a  élé  dil  plus  haut  (arL  i,  5;  q.  3i,  arl.  i).  Or,  faite  du 
bien  ne  se  rai  lâche  pas  à  l'ohlenliou  du  hien  propre,  mais  plutôt 
à  sa  perle.  Donc,  ce  sera,  senihle-t-il,  cause  de  Irislesse  [)lulôt 
que  tle  joie  ».  —  La  seconde  ol)jecliou  rappelle  cju'  «  Arislote  dil, 
au  (jualrième  livre  de  VEUiique  (ch.  i,  n.  87;  de  S.  Th.,  leç  5), 
(jue  le  induijne  de  générosité  est  chose  plus  naturelle  cites  les 
hoDunes  (jue  la  prodigalité.  Oi",  à  la  [)rodig'alité  se  rai  lâche  l'ac- 
liou  qui  consiste  à  faire  du  bien  aux  autres,  tandis  (jue  se  désister 
de  celle  action  appailienl  au  niaïupie  de  générosité.  Puis  donc 
que  l'opération  connatui'elle  est  pour  chacun  chose  plus  agréable, 
ainsi  qu'il  est  dil  au  septième  et  au  dixième  livres  de  l'Ethique 
(de  S.  Th.,  leç.  lA;  leç.  6),  il  semble  c]ue  faire  du  bien  aux  autres 
n'est  pas  cause  de  délectation  ».  —  La  troisième  objection  dil 
que  «  les  effets  contraires  procèdent  de  causes  contraires.  Or, 
certaines  choses  qui  consistent  à  faire  du  mal  aux  autres  sont 
pour  l'homme  une  cause  naturelle  de  délectation  ;  ainsi,  le  fait  de 
vaincre,  de  confondre,  d'incriminer,  ou  aussi  de  punir  quand  il 
s'agit  de  gens  en  colère,  comme  le  dit  Aristole,  au  premier  livre 
de  sa  IViétoriqiie  (ch.  xi,  n.  i3,  \[\,  27).  Donc,  faire  du  bien  est 
plutôt  cause  de  tristesse  ([ue  de  délectation  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  beau  mot  d'  a  Arislote  »,  qui 
«  dil,  au  second  livre  des  Politiques  (ch.  11,  n.  6;  de  S.  Th., 
leç.  4)j  que  faire  des  largesses  et  porter  secours  aux  amis  ou 
aux  étrangers  est  chose  souverainement  délectable  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  faire  du 
bien  à  autrui  peut  d'une  triple  manière  être  cause  de  délectation. 

—  Premièrement,  en  laison  de  l'etfel,  qui  est  le  bien  causé  en 
un  autre.  A  ce  litre,  pour  autant  que  le  bien  d'aulrui  est  estimé 
par  nous  comme  notre  bien  proj)re,  en  raison  de  l'union  de 
Taniour,  nous  nous  délectons  dans  le  bien  qui  par  nous  est  causé 
dans  les  autres,  surtout  quand  ils  sont  nos  amis,  comme  dans 
notre  bien  propre.  —  Secondement,  en  raison  de  la  fin;  comme 
si  quelqu'un,  par  cela  même  ([u'il  fait  du  bien  à  autrui,  espère 
en  retirer  pour  soi  quelque  bien,  soit  de  la  pari  de  Dieu,  soit  de 
la  part  des  hommes;  l'espoir,  en  effet,  est  cause  de  délectation. 

—  Troisièmement,  en  raison  du  principe.  Et  cela,  par  rapport  à 
uu    triple   [)rincipe.    Le   [)remier  est   la    faculté  ou   le  [)ouvoir  de 
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faire  du  Jjion.  De  ce  chef,  faire  du  bien  à  aulrui  devient  chose 
déleclable,  pour  autant  que  l'iiomme  s'imagine  par  là  avoir  en 
lui  une  telle  abondance  de  bien  qu'il  peut  en  faire  part  aux  au- 
tres. Et  de  là  \ient  que  les  lionimes  se  délectent  en  leurs  enfants 
et  en  leurs  œuvres,  comme  en  ce  à  quoi  ils  communicpient  leur 
propre  bien.  Le  second  principe  est  l'iiabilude  qui  incline  à  agir, 
laquelle  rend  connalurelle  l'aclion  de  faire  du  bien  aux  autres; 
et  c'est  pourquoi  ceux  qui  ont  la  vertu  de  libéralité  donnent  aux 
autres  avec  |)laisii-.  Le  troisième  principe  csl  le  motif  qui  fait 
agir;  pai'  exemple,  si  quelqu'un  csl  mû  par  quelqu'un  qu'il  aime, 
à  l'aire  du  bien  à  un  autre;  car  tout  ce  que  nous  faisons  ou  souf- 
frons pour  l'ami  est  chose  déleclable,  l'amour  étant  la  cause  par 
excellence  de  la  délectation  w. 

\Jad  primnni  répond  que  «  le  fait  de  donner  ou  de  se  dépar- 
tir du  bien  (ju'on  a,  pour  autant  qu'il  est  une  preuve  ou  un 
témoig'uag'e  du  bien  qu'on  possède,  est  chose  délectable;  mais 
pour  autant  qu'il  nous  prive  de  notre  bien,  il  peut  èlre  cause  de 
tristesse;  comme  si  on  le  pratique  sans  mesure  ». 

Uad  seciindiiin  fait  observer  (|ue  «  la  piodigalité  répand 
le  bien  sans  mesure  »  ou  sans  raison;  «  et  ceci  répugne  à  la 
nature  »  raisonnable.  «  C'est  |)i)ur  cela  (jue  la  prodigalité  est 
dite  être  contre  luiture  ».  Mais,  au  contraire,  faire  du  bien  comme 
il  convient  est  chose  qui  est  en  parfaite  harmonie  avec  la  nature. 
IJad  tertiiim  exprujue  en  quel  sens  les  actes  dont  [)arlail 
l'objection  [)euvent  être  chose  déleclable.  «  Vaincre,  confondre 
et  punir  ne  sont  j)as  chose  délectable  parce  qu'ils  tournent  au 
mal  d'un  autre,  mais  parce  ([u'ils  se  rallachenl  au  bien  propre 
du  sujet,  lecpiel  bien  propre  est  plus  aimé  [)ar  l'homme  (jue  n'est 
délcslé  par  lui  le  mal  des  autres.  —  Vaincre,  en  elfel,  est  chose 
délectable  natuiellemeni,  en  tant  (pie  par  là  l'homme  se  persuade 
de  sa  propre  excellence.  Et  c'est  pour  cela  que  tous  les  jeux  où 
il  y  a  lutte  et  où  se  trouve  la  possibilité  de  \aincre  sont  souve- 
rainement délectables;  et,  d'une  façon  générale,  toutes  les  com- 
j)élitions,  en  tant  qu'elles  inqilicpient  l'espoir  de  vaincre.  —  Con- 
fondre et  corriger  peuvent  èlre  cause  de  déleclalion,  à  un  double 
litre.  D'abord,  parce  que  cela  donne  à  l'homnie  \a  persuasion 
de  sa  propre  sagesse  et  de  son  excellence  :  r-edresser*,  en  elfet,  et 
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corrii;;er  est  le  [»ro{)i'c;  tU*s  sages  el  des  sii[)érieuis.  Ensuite, 
[)arce  (jiie  celui  (|ui  repreiul  el  qui  corrige  fait  du  l)ien  à  autrui, 
el  c'est  là  chose  (KMeclahlc,  ainsi  (ju'il  a  été  dit.  —  Ouaiit  à 
celui  qui  est  en  colère,  c'est  [)our  lui  chose  déleclajjle  de  punir, 
parce  (jue  j)our  autant  il  lui  sennble  repousser  l'apparente  dinii- 
nulion  qui  venait  de  la  blessure  qu'on  lui  avait  faite.  Lorsqu'on 
effet  (pichpiun  est  blessé  par  un  autre,  il  paraît  pour  cela  même 
mis  en  état  d'infériorité  j)ar  raj)port  à  lui;  et  c'est  poui'quoi  il 
désire  sortir  de  cet  état  d'infériorité  en  rendant  blessure  pour 
blessure.  —  Par  où  l'on  voit,  conclut  saint  Thomas,  (jue  faire 
du  bien  à  autrui  peut  être  de  soi  chose  délectable;  mais  lui  faire 
du  mal  n'est  délectable  ([u'autant  que  cela  se  réfèi'e  au  bien  [)ro- 
j)re  du  sujet  (pii  agit  ». 

Faire  du  bien  autour  de  soi  est  aussi  une  source  de  joies  très 
pures  et  très  intenses.  Cette  source  de  joie  est  surtout  le  propre 
des  âmes  charitables  et  bien  nées.  L'amour  de  soi  est  assuré- 
ment à  la  base  ou  au  fond  de  cette  nouvelle  cause  de  joie  et  de 
délectation,  comme  il  est  aussi  à  la  base  et  au  fond  de  toutes  les 
autres;  mais  il  y  est  sous  une  forme  (pii  peut  être  j)lus  facile- 
mL'ut  désintéressée  et  généreuse.  Il  peut  revêtir  ici  naturellement 
un  caractère  de  grandeur  qu'il  n'aurait  pas  aussi  facilement  dans 
les  cas  dont  nous  parlions  au  sujet  de  l'article  précédent,  où  il 
porte  avec  lui  (|uasi  naturellement  le  caractère  de  l'ég'oïsme  et 
de  la  lecherche  [)ersonnelle,  sauf  dans  le  troisième  mode  qui 
impliquait  très  spécialement  un  amour  d'amitié  ou  de  charité.  — 
Après  avoir  considéié  les  causes  de  délectation  qui  sont  dans  le 
sujet  lui-même,  en  lui-même  et  dans  ses  rap])orts  avec  les  autres, 
nous  devons  considérer  les  causes  de  délectation  (|ui  se  tirent 
des  objets  eux-mêmes  dans  leur  rapport  avec  le  sujet.  Elles  se 
ranu^Mient  à  deux  :  la  similitude  dans  les  choses  (pii  iU)us  ressem- 
blciil;  rélounement  ou  l'admiialion,  par  rapport  aux  choses  qui 
nous  (léj)assent.  (^e  sera  l'objet  des  deux  articles  ([ui  vont  sui- 
\  rc. 

D'abord,  la  similitude. 
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Article  VII. 
Si  la  similitude  est  cause  de  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  similitude  n'est  pas 
cause  de  délectation  ».  —  La  première  fait  remarquer  que  «  com- 
mander et  occuper  le  premier  rang  implique  une  certaine  dissi- 
mililude.  Or,  commander  et  occuper  le  premier  rang  sont  chose 
naturellement  délectable,  comme  il  est  dit  au  premier  livre  de  la 
Rhéthorique  (ch.  xi,  n.  27).  Donc,  la  dissimilitude  est  plutôt 
cause  de  la  délectation  que  la  similitude  ».  —  La  seconde  objec- 
tion dit  que  «  rien  n'est  plus  dissemblable  à  la  délectation  que 
la  tristesse.  Or,  ceux  qui  souffrent  des  tristesses  sont  le  plus  por- 
tés à  suivre  les  délectations,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre 
de  l'Ethique  (ch.  xiv,  n.  4?  6;  de  S.  Th.,  leç.  i4)-  Donc,  la  dis- 
similitude est  plutôt  cause  de  délectation  que  la  similitude  ».  — 
La  troisième  objection  note  que  «  ceux  qui  sont  remplis  de  cer- 
taines choses  ag-réables  n'y  trouvent  plus  de  plaisir,  mais  les  ont 
plutôt  en  dégoût,  comme  on  le  voit  pour  ceux  qui  sont  repus. 
Donc,  la  similitude  n'est  pas  cause  de  délectation  ». 

L'argument  sed  contra  se  contente  de  rappeler  que  «  la  simi- 
litude est  cause  de  l'amour,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  27, 
art.  3).  Or,  l'amour  est  cause  de  la  délectation.  Donc,  la  simili- 
tude est  cause  de  la  délectation  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  similitude 
est  une  certaine  unité  »  :  les  êtres  qui  se  ressemblent  sont  un 
dans  la  qualité  qui  leur  est  commune.  «  Il  suit  de  là  que  ce  (jui 
est  semblable,  pour  autant  cpi'il  est  un  avec  le  sujet,  est  pour 
lui  chose  délectable  comme  il  est  pour  lui  chose  aimable,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  27,  art.  5).  Et  si  vraiment  ce  qui  est 
semblable  ne  fait  pas  obstacle  au  bien  propre  du  sujet,  mais  au 
contraire  l'augmente,  alors  c'est  chose  délectable  purement  et 
simplement,  comme  l'homme  pour  riiomme,  le  jeune  homme 
pour  le  jeune  homme.  (Jue  si  cela  gâte  le  bien  propre  du  sujet, 
dans  ce  cas,  cela  devient  accidentellement  une  cause  de  dégoût 
et  de  tristesse,  non  pas  en  tant  que  chose  scMublable  et  une,  mais 
pour  autant  (pie  cela  gâte  ce  qui  est  encore  [ilus  un.  Or,  (pie  ce 
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qui  est  semblal)le  ^àte  le  bien  propre,  cela  arrive  de  deux  ma- 
nières. D'abord,  parce  fju'il  déliuit  la  mesure  ou  l'harmonie  du 
l)ien  [)ropre,  en  raison  d'un  certain  excès;  car  le  bien,  surtout  le 
bien  (•orj)()rel,  consiste  en  une  certaine  proportion.  C'est  pour 
cela  (jue  le  superflu  dans  la  nouiriture  ou  en  toute  autre  délecta- 
lion  corj)orelle  engendre  le  dégoût  »  :  il  y  a  une  mesure  qu'il  ne 
faut  pas  dépasser,  sous  peine  de  n'avoir  plus  de  plaisir,  c  D'une 
autre  manière,  le  semblable  g-âte  le  bien  propre  du  sujet,  en  tant 
(|u"il  s'y  oppose  directement  à  titre  de  contraire  :  c'est  ainsi  que 
les  potiers  détestent  les  autres  potiers,  non  pour  autant  qu'ils 
sont  des  potiers,  mais  parce  qu'ils  leur  font  perdre  leur  excel- 
lence ou  leur  gain  qu'ils  recherclient  comme  leur  bien  propre  ». 
La  similitude  ou  la  ressemblance  est  donc  toujours  de  soi  cause 
de  délectation,  à  moins  que  d'une  façon  accidentelle  elle  ne  con- 
trarie le  bien  pro{)re  du  sujet. 

U<i(l  j)rununi  explique  d'une  double  manière  le  fait  que  les 
hommes  aiment  à  commander  et  à  occuper  le  premier  rang^.  La 
première  réponse  consiste  à  dire  qu'  «  entre  le  chef  qui  com- 
mande et  le  sujet  qui  obéit,  il  y  a  une  certaine  communication 
du  chef  au  sujet,  et  par  suite  une  certaine  similitude;  toutefois  », 
non  i)ar  mode  d'égalité,  mais  «  par  mode  d'excellence;  car  com- 
mander et  occuj)er  le  premier  rang  accusent  l'excellence  du  bien 
pro[)re  qui  est  dans  le  sujet;  c'est,  en  effet,  aux  sag-es  et  aux 
meilleurs  qu'il  appartient  d'>^tre  chefs  et  d'être  premiers.  D'où  il 
suit  que  l'homme  trouve  en  cela  une  persuasion  que  le  bien  est 
en  lui  »  ;  ce  qui  est  cause  de  délectation.  —  «  On  peut  dire  aussi 
(pie  l'homme  qui  commande  et  qui  est  au  premier  rang  fait  du 
bien  aux  autres;  ce  qui  est  chose  délectable  ». 

Uad  secundiim  fait  observer  que  «  ce  en  (juoi  se  délecte  celui 
qui  est  triste,  si  ce  n'est  pas  semblable  à  la  tristesse,  est  pour- 
tant semblable  à  l'homme  triste.  Les  tristesses,  en  effet,  sont 
contraires  au  bien  pro[)re  de  celui  qui  est  triste.  Et  voilà  pour- 
quoi la  délectation  est  recherchée  par  ceux  qui  sont  tristes, 
comme  chose  qui  contribue  à  leur  bien  propre,  étant  le  remède 
qui  exclut  son  contraire.  C^est  aussi  la  cause  (pii  fait  rechercher 
les  délectations  corporelles  plus  (pie  les  délectations  spirituelles, 
parce  (pie  les  [)remières  ont  des  tristesses  qui  leur  sont  contrai- 
T.  VII.  Les  passions.  i5 
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res  et  non  pas  les  secondes,  comme  il  sera  dit  plus  loin  (q.  35, 
art.  5).  De  là  vient  aussi  que  tous  les  animaux  recherchent  na- 
turellement le  plaisir  ou  la  délectation;  parce  que  toujours  l'ani- 
mal se  fatigue  dans  l'exercice  de  ses  sens  ou  en  se  mouvant. 
De  1;\  vient  encore  que  les  jeunes  gens  surtout  recherchent  le 
plaisir;  en  raison  des  nombreuses  mutations  qui  s'opèrent  en 
euX:,  tandis  qu'ils  sont  dans  l'état  de  croissance.  Et  de  même  les 
mélancoliques  recherchent  ardemment  la  délectation  ou  le  plaisir, 
à  TefFet  de  repousser  la  tristesse,  parce  que  leur  corps  est  comme 
rongé  par  une  sorte  (ihunieur  mauvaise,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
septième  livre  de  V Éthique  »  (ch.  xiv,  n.  6  ;  de  S.  Th.,  lc(;.  i4)- 
—  Il  est  inutile  d'appuyer  sur  la  justesse  de  ces  fines  observa- 
tions de  saint  Thomas,  et  sur  l'importance  qu'elles  peuvent  avoir 
au  point  de  vue  moral.  Il  suffît  de  les  entendre  formuler  pour 
s'en  convaincre. 

\Jad  tertium  ap{)lique  à  l'objection  la  doctrine  que  nous  con- 
naissons déjà.  Il  rappelle  que  «  les  biens  corporels  consistent 
dans  une  certaine  mesure  »  ou  proportion;  «  et,  par  suite,  l'excès 
des  choses  semblables  gâte  et  corrompt  le  bien  propre.  Pour 
autant,  cela  devient  un  objet  de  dég-oût  et  qui  attriste,  parce  que 
c'est  contraire  au  bien  propre  de  l'homme  ». 

Les  choses  qui  nous  ressemblent  sont  causes  de  délectation 
et  de  joie.  —  Mais  que  dire  des  choses  qui  nous  dépassent  ou 
qui  nous  étonnent?  L'élonnement  est-il  lui  aussi  cause  de  délec- 
tation? C'est  ce  ({ue  nous  devons  examiner  à  l'article  qui  suit  et 
qui  est  le  dernier  de  la  question  actuelle. 

AllTIGLE    VIII. 
Si  l'admiration  est  cause  de  délectation? 

Trois  objections  veulent  prouver  (jue  «  l'admiration  n'est  pas 
cause  de  la  délectatiou  ».  —  La  première  est  que  «  le  fait  d'ad- 
iniier  »  ou  de  s'étonner  «  est  le  propre  d  inie  nature  qui  ii^nore, 
ainsi  que  le  dit  saint  Jean  Damascène.  Or,  l'ignorance  n'est  pas 
chose  délectable,  mais  plutôt  la  science.  Donc,  l'admiration  nest 
pas  cause  de  délectation  ».  —  La  seconde  objection  reniar(jue  (|uc 


QUESTION    XXXII.  DR    LA     CAUSE    DE    LA    DÉLECTATION.  22^ 

«  l'admiration  est  le  commencement  de  la  sagesse,  comme  étant 
une  sorte  de  voie  qui  conduit  à  chercher  la  vérité,  ainsi  qu'il  est 
dit  au  commencement  des  Mt'taplujsiqnes  {c\\.  ii,  n.  8;  de  S.  Th., 
leç.  3).  Or,  //  //  il  plus  de  plaisir  à  contempler  ce  que  l'on  sait 
déjà,  qu'à  rechercher  ce  qu'on  if/nore,  comme  Aristote  le  dit  au 
dixième  livre  de  l'Etliique  (c\\.  vu,  u.  3;  de  S.  Th.,  leç.  lo)  :  l'un, 
eu  elt'et,  suppose  la  difficulté  et  l'obstacle,  qui  n'existent  point 
pour  l'autre;  et  ce  qui  cause  le  plaisir,  c'est  l'opération  non  em- 
pêchée, ainsi  (ju'il  est  dit  au  septième  livre  de  l'Ethique  (ch.  xir, 
n.  3;  de  S.  Th..  leç.  12).  Donc,  l'admiration  n'est  pas  cause  de 
délectation  ;  mais  elle  lui  est  plutôt  un  obstacle  ».  —  La  troi- 
sième objection  observe  que  «  chacun  prend  plaisir  à  ce  dont  il  a 
l'habitude  ;  et  voilà  pourijuoi  les  opérations  procédant  d'un  étal 
acquis  pai"  l'habitude  sont  délectables.  Or,  les  choses  qui  sont 
le  fait  de  la  coutume  ne  sont  plus  objet  d'admiration  ou  d'étonne- 
meut,  ainsi  que  le  dit  saint  Augustin  sur  saint  .AYm  (Traité  xxiv). 
Doue,  l'admiraliou  s'oppose  à  la  cause  de  la  délectation  ». 

L'arg-ument  sed  contra  cite  l'autorité  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit, 
au  premier  livre  de  la  Tlèthorique  fch.  xi,  n.  2O,  cjue  l'admir-a- 
tion  est  cause  de  la  délectation  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  prendre 
possession  de  ce  qu'on  désirait  est  chose  délectable,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  plus  haut  (q.  23,  art.  4;  q.  3i,  art.  i,  ad  i>""').  D'où  il 
suit  que  plus  le  désir  de  ce  qu'on  aime  augmente,  plus  sera 
grande  la  délectation  qu'on  aura  de  le  posséder.  Il  n'est  pas  jus- 
qu'à l'augmentatiou  du  désir  qui  ne  soit  par  elle-même  cause  d'une 
augmentation  de  joie,  pour  autant  que  le  désir  entraîne  l'espé- 
rance de  la  chose  aimée;  nous  avons  dit  plus  haut,  en  effet  (art.  3, 
ad  J'""),  que  le  désir  provenant  de  l'espoir  est  chose  délectable. 
Or,  l'admiration  ou  l'élonnement  est  un  certain  désir  de  connaî- 
tre, {)rovenant,  dans  l'homme,  de  ce  qu'il  voit  un  effet  dont  il 
ignore  la  cause,  ou  de  ce  (jue  la  cause  de  tel  effet  dépasse  sa 
connaissance  ou  son  intelligence.  Il  suit  de  là  que  l'admiration 
est  cause  de  délectation,  pour  autant  qu'elle  entraîne,  dans 
l'homme,  l'espoir  de  connaître  ce  qu'il  désire  savoir  ».  C'est  na- 
tiuclleuuMit  (pie  l'homme  désire  connaître.  Lors  donc  qu'il  voit 
un  effet  et  qu'il  ignore  sa  cause,  ou  qu'il  ne  coniiaît  cpi'impar- 
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failemenl  la  cause  de  tel  effet,  il  désire  nalurellemeiit  arriver  à 
la  connaissance  parfaite  de  celte  cause.  Et  si  ce  désir  n'est  pas 
chose  irréalisable  pour  lui,  s'il  y  a  possibilité  d'arriver  à  une  telle 
connaissance,  il  nourrit  l'espoir  d'v  arriver  en  effet  :  es{)oir  et 
désir  qui  sont  par  eux-mêmes  chose  délectable  et  (jui  doivent 
aussi  accroître  la  délectation  qui  sera  celle  de  la  science  une  fois 
obtenue.  Or^  l'étontiement  ou  l'admiration  est  précisément  le 
sentiment  qu'on  éprouve  en  présence  d'un  effet  dont  on  ig-nore 
la  cause  ou  d'iuie  cause  qu'on  ne  connaît  qu'imparfaitement. 
Il  s'ensuit  que  l'étonnement  ou  l'admiration  est  chose  qui  en- 
traîne la  délectation  comme  la  cause  entraîne  son  effet.  —  «  De 
là  vient,  dit  saint  Thomas,  que  tout  ce  qui  est  un  objet  d'étonne- 
ment  ou  d'admiration  est  chose  qui  plaît,  comme,  par  exemple, 
les  choses  qui  sont  rares.  Pareillement,  tout  ce  qui  est  repré- 
sentation, quand  bien  même  les  choses  représentées  ne  soient 
pas  choses  qui  plaisent  en  elles-mêmes  :  l'esprit,  en  effet,  prend 
plaisir  à  comparer  l'une  à  l'autie  »,  c'est-à-dire  la  représentation 
à  la  chose  représentée  ;  «  parce  que  comparer  ainsi  les  choses 
entre  elles  est  l'acte  propre  et  naturel  de  la  raison,  comme  le  dit 
Aristote  dans  sa  Poétique  (ch.  iv,  n.  2).  Pour  ce  même  motif, 
d'avoir  échappé  à  de  grands  périls  est  chose  particulièrement 
ag'réable,  parce  que  c'est  plus  dig-ne  d'admiration  ou  d'étonne- 
ment,  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier  livre  de  la  Rhétorique  » 
(ch.  XI,  n.  24).  —  Ainsi  donc,  partout  où  il  y  a  occasion  d'appren- 
dre, il  y  a,  ponr  l'homme,  objet  ou  motif  spécial  de  délectation. 
Et  c'est  pour  cela  que  plus  il  est  homme,  plus  il  aime  à  appren- 
dre du  nouveau  ou  à  s'enrichir  de  nouvelles  connaissances. 
Aussi  bien  est-il  dit  des  Athéniens,  le  peuple  le  plus  spirituel 
(pii  fût  jamais,  et  même  des  étrang-ers  établis  dans  leur  ville, 
qu'ils  ne  passaient  leur  temps  qu'à  dire  ou  à  écouter  des  nou- 
velles (Actes  des  Apôtres,  ch.  xvii,  v.  21). 

\/a(l  primum  répond  que  «  l'admiration  »  ou  l'étonnement 
«  n'est  pas  chose  délectable,  du  fait  (prelle  inq)li(pio  l'ignorance, 
mais  pour  autant  (pielh;  imj)li(pu3  le  désir  d'aj)prendi'e  la  cause, 
et  parce  (jue  l'homme  (pii  admire  apj)r(Mi(l  (juehpie  chose  de  nou- 
veau, savoir  qu'une  chose  est  ce  (pi'il  nu  pensait  pas  »  ou  ce 
qu'il  ne  prévoyait  pas  :  il  y  a,  en  effet,  dans  cette  manifestation 
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(le  ce  (jui  élail  iiiij)r(''\u  ou  (|iii  dépasse  tout  ce  (ju'ou  alteiidail, 
une  sensation  de  plaisir  d'une  essence  extrêmement  fine;  et  c'est 
sans  doute  lu  raison  ipii  fait  (]ue  toujours  l'houimc  a  aimé  tout 
ce  qui  est  rej)résentalion  ou  création  poélicpie,  comme  saint  Tho- 
mas le  remarquait  après  Aristote.  C'est  aussi  pour  quoi,  de  nos 
jours,  en  particulier,  on  aime  tant  le  roman  et  le  théâtre,  à  sup- 
poser d'ailleurs  cpie  ce  roman  ou  ce  théâtre  n'im{)liquerait  en 
soi  aucun  attrait  malsain. 

L'ad  secundiini  précise  une  belle  doctrine  dont  l'objection 
formulait  un  premier  aspect.  «  La  délectation,  dit  saint  Thomas, 
comprend  deux  choses  :  le  repos  dans  h?  bien  ;  et  la  perception 
ou  la  connaissance  de  ce  repos.  Si  donc  il  s'agit  du  premier  as- 
pect, comme  il  est  plus  parfait  de  contempler  la  vérité  déjà  con- 
nue ({ue  de  s'en  enrpiérir  (juand  elle  est  eticore  ignorée,  la  con- 
templation des  choses  (jue  l'on  sait  l'emporte  de  soi  erj  délecta- 
tion sur  la  l'echerche  des  choses  qu'on  ignore.  Toutefois,  d'une 
façon  accidentelle,  en  raison  du  second  aspect,  il  arrive  que  la 
recherche  cause  plus  de  plaisir,  selon  qu'elle  procède  d'un  désir 
plus  intense.  Or,  le  désir  s'accroît  d'autant  plus  que  l'on  perçoit 
son  ignorance.  Et  voilà  pourquoi  l'homme  se  délecte  surtout  dans 
les  choses  qu'il  trouve  ou  qu'il  apprend  de  nouveau  ».  Dans  ce 
cas,  il  a  comme  une  conscience  plus  vive,  en  quelque  sorte,  du 
bien  qui  est  le  sien  et  qui  cause  sa  joie. 

Uad  tertiuni  complète  cette  doctrine.  Il  accorde  que  «  les 
choses  dont  on  a  l'habitude  rendent  notre  action  agréable,  pour 
autant  qu'elles  sont  connaturelles;  mais  cependant  les  choses  qui 
sont  rares  »,  ou  inaccoutumées,  «  [)euvent  »  aussi  «  être  délec- 
tables, soit  en  raisori  de  la  connaissance,  parce  qu'on  désire  les 
connaître,  pour  autant  qu'elles  sont  un  objet  d'élonnement  et 
d'admiration,  soit  en  raison  de  l'opération  elle-même,  paice  (pie 
le  désir  fait  que  l'esprit  acjit  avec  plus  cV intensité  quand  il  se 
porte  sur  des  choses  nouvelles^  ainsi  (ju'il  est  dit  au  dixième  livre 
de  l'Etlùque  (ch.  iv,  n.  9;  de  S.  Th.,  leç.  10)  :  plus,  en  effet, 
l'opération  est  parfaite,  |)lus  la  délectation  est  grande  ». 

La  délectation  ou  le  plaisir  et  la  joie  (Haut  un  rej)Os  de  l'appé- 
tit   ou    de    la    faculté    affective  eu  un    bien  (pii  couvient  au  sujet 
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Cl  que  le  sujet  possède,  il  s'ensuit  que  tout  ce  qui  aura  raison 
de  bien  possédé  par  le  sujet  d'une  façon  consciente,  sera  de  na- 
ture à  causer  dans  l'appélit  l'émotion  ou  le  sentiment  de  la  dé- 
lectation. Telle  est,  au  premier  chef,  l'opération  même  du  sujet 
par  laquelle  il  saisit  son  propre  bien,  ou  par  laquelle  il  en  prend 
conscience,  et  qui  est  elle-même  le  couronnement  de  ce  bien 
possédé.  Que  s'il  s'ag-it  d'un  sujet  soumis  au  changement,  ou 
dont  le  bien  possédé  par  lui  change,  ou  dont  ce  bien  est  quelque 
chose  d'essentiellement  successif,  le  mouvement  sera  nécessaire- 
ment une  cause  de  délectation.  Il  en  sera  de  même  pour  l'espé- 
rance, qui  rend  le  bien  présent  dans  la  pensée  avec  une  sorte  de 
certitude  qu'on  le  possédera  réellement;  et  aussi,  du  souvenir, 
qui  rend  le  bien  présent  au  moins  dans  la  pensée.  Que  s'il  se 
mêle  à  ce  souvenir  une  certaine  tristesse  de  ce  que  le  bien  passé 
n'est  plus  dans  la  réalité,  celte  tristesse  présente  ne  nuit  pas  à  la 
délectation  du  souvenir;  elle  deviendrait  elle-même  une  cause  de 
délectation,  si  n'accompagnant  plus  seulement  le  souvenir,  elle 
en  était  au  contraire  l'objet.  Les  actions  des  autres  peuvent  être 
pour  nous  une  cause  de  délectation  ou  de  joie,  pour  autant 
qu'elles  nous  apportent  du  bien,  ou  qu'elles  exaltent  le  nôtre,  ou 
qu'elles  le  constituent  en  quelque  sorte.  De  même,  c'est  une  cause 
de  délectation  et  de  joie  de  faire  du  bien  aux  autres,  parce  que 
c'est  multiplier  notre  propre  bien,  ou  mériter  de  le  voir  s'accroî- 
tre, ou  prendre  davantage  conscience  de  celui  qui  est  à  nous. 
Quant  à  ce  qui  n'est  pas  nous,  mais  qui  cependant  offre  avec 
nous  quelque  ressemblance,  comme,  à  ce  litre,  c'est  encore  un 
peu  nous-mêmes,  cela  devient  pour  nous  une  cause  de  déleclalion, 
à  moins  que  nous  n'en  fussions  troublés  dans  notre  bien  [iropre. 
Les  choses  en  contact  ave("  nous,  (jui  nous  étonnent  ou  qui  nous 
dépassenl,  du  fait  (ju'ellcs  provoquent  en  nous  le  désir  de  les  con- 
naître et  qu'elles  nous  ap{)ortenl,  en  comblant  ce  désir,  quelque 
chose  de  particulièrement  nouveau,  sont,  par  excellence,  elles 
aussi,  une  cause  de  délectation  ou  de  joie. 

Après  avoir  considéré  les  causes  de  la  délectation,  nous  devons 
maintenant  considérer  ses  efTels. 

C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXXIII. 


DES  EFFETS  DE  LA  DELECTATION. 


Cotte  ([iicstion  comprend  ([iiatrc  articles  : 

i»  Si  c'est  le  fait  de  la  délectation  de  dilater'? 

20  Si  la  délectation  cause  la  soif  ou  le  désir  d'elle-même  ? 

.'^0  Si  la  délectation  empêche  l'usajçe  de  la  raison  V 

[\o  Si  la  délectation  pertectionne  l'opération  ? 


La  deleclalioii  se  prend  toujours  ici  dans  son  sens  général  et 
selon  qu'elle  s'applique  soit  au  plaisir  sensible,  soit  à  la  joie 
spirituelle.  —  Des  quatre  effets  dont  s'enquiert  saint  Thomas, 
les  deux  premieis  sont  expressément  nianjués  par  l'Eciituie, 
ainsi  (jue  nous  l'allons  voir;  et  les  deux  autres,  par  Aristote. 

Voyons  d'abord  le  premier. 


Article  Pi\rmii:k. 
Si  c'est  le  fait  de  la  délectation  de  dilater  ? 

Trois  objections  veul(Mil  prouver  que  «  la  dilatation  n'est  pas 
l'elVel  de  la  délectation  )>.  —  I.a  première  est  que  «  la  dilatation 
semble  plutôt  appartenir  ;\  l'amour,  selon  que  l'Apôtre  le  dit, 
dans  sa  seconde  ('pîlre  (in.t'  (jor-iitthicus,  cli.  \r  (v.  ii)  :  Noli'c 
cœur  HPst  (lilatr:  et  voilà  pourijuoi  il  est  dit  du  précepte  de  la 
charité,  au  psaume  CW'III  (v.  ()<))  :  Voti-e  précepte  dildte  an 
delà  (le  tout.  Or,  la  dé'Icctalion  est  une  passion  distincte  de 
l'amour.  Donc,  l;i  dilaliilion  n'est  pas  un  de  ses  cllets  ».  —  I^a 
seconde    objcclion     lail     rcmarcpier    ipi    <(    une    chose,     pai'    cela 
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qu'elle  se  dilate,  devient  plus  aple  à  recevoir.  Or,  le  fait  de  re- 
cevoir appartient  au  désir,  qui  porte  sur  ce  qu'on  n'a  pas  encore. 
Donc,  la  dilatation  semble  être  l'effet  du  désir  plutôt  que  celui 
de  la  délectation  ».  —  La  troisième  objection  observe  que  «  le 
fait  de  resserrer  s'oppose  au  fait  de  dilater.  Or,  le  fait  de  res- 
serrer semble  se  rattacher  à  la  délectation  ;  car  nous  resserrons 
ce  que  nous  voulons  fortement  tenir;  et  tel  est  bien  l'affection 
de  l'appétit  à  l'endroit  de  ce  qui  délecte.  Donc,  la  dilatation  n'ap- 
partient pas  à  la  délectation  ». 

L'argument  sed  contra  apporte  l'autorité  de  l'Ecriture.  «  Il 
est  dit,  au  sujet  de  la  joie,  dans  Isaïe,  ch.  lx  (\.  5)  :  Tu  le  ver- 
ras,  et  tu  seras  radieuse;  ton  cœur  tressaillera  et  se  dilatera. 
—  D'ailleurs,  remarque  l'arg-ument,  la  délectation  elle-même  lire 
de  la  dilatation  un  de  ses  noms  qui  est  celui  de  lœtitia  »  (en 
latin),  qu'on  pourrait  traduire  par  allégresse^  «  ainsi  qu'il  a 
été  dit  plus  haut  »  (q.  3i,  art  3,  ad  J""'). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  largeur 
ou  la  latitude  est  une  certaine  dimension  de  l'étendue  corpo- 
relle. Il  s'ensuit  qu'on  n'en  parlera  dans  les  affections  de  l'àme 
que  par  mode  de  métaphore.  Or,  la  dilatation  se  dit  comme  pour 
marquer  un  mouvement  vers  la  largeur  »,  un  mouvement  d'ex- 
tension dans  le  sens  de  la  largeur;  «  chose  qui  convient  à  la 
délectation  selon  les  deux  éléments  qui  s'y  rencontrent.  L'un  est 
celui  de  la  faculté  de  connaître,  qui  perçoit  l'union  ou  la  posses- 
sion du  bien  adapté.  De  ce  chef,  l'homme  se  saisit  avoir  acquis 
une  perfection  nouvelle,  ce  qui  constitue  un  agrandissement  au 
sens  spirituel  ;  et,  pour  autant,  l'esprit  de  l'homme  est  dit 
s'agrandir  ou  se  dilater  par  la  délectation.  L'autre  élément  est 
celui  de  la  faculté  appétitive,  qui  se  comptait  dans  la  chose 
agréable  et  s'y  repose,  se  livrant  en  quelque  sorte  à  cette  chose 
pour  la  prendre  au  dedans  d'elle-même;  et,  pour  autant,  la  par- 
tie affective  de  l'homme  se  dilate  par  la  délectation,  se  livrant  en 
quehjue  sorte  pour  contenir  au  dedans  d'elle-même  la  chose  (pii 
délecte  ».  —  Ce  n'est  donc  que  [)ar  mode  de  métaphore  que  nous 
parlons  de  dilatation  au  sujet  de  celte  affection  de  l'àme  qu'est 
la  délectation  ou  le  [)laisir  el  la  joie.  Toutefois,  celle  métaphore 
est  parfailemeiil  fonde'*',  puisque  le  double  effet  spirituel   de  la 


OUF.STION    XXXIH.     DES     EFFRTS     DK    LA    DÉLECTATION.         233 

(l(M«'clatii)ii  est  (Ml  liainionie  avec  le  pliôiiomènc  d'orchfi  coi'poicl 
désii^né  par  ce  mol.  Il  v  a  aussi  que  dans  la  délectation  (pii  est 
une  passion  au  sens  étroit,  le  [iliéiioiuèiie  psvelioloi^icpie  ou 
alleetit'  est  accoinj)at;iié  d'un  pliénoniène  pliysiologitpie  et  corpo- 
rel ([ui  est  une  véritable  dilatation  au  sens  propre.  El  c'est  ainsi 
que  le  sentiment  du  plaisir  ou  de  la  joie  dilate  l'org-ane  physiolo- 
gique qui  s'a[)pelle  le  c<rur. 

h" ad  primuni  fait  observer  que  «  dans  les  choses  qui  se  disent 
d'une  façon  métaplioricpae,  rien  n'empêche  qu'une  même  chose 
soit  aj^pliquée  à  jilusieurs  selon  diverses  similitudes.  Dans  ce 
sens,  la  dilatation  a{)partient  à  l'amour,  en  raison  d'une  certaine 
extension,  selon  que  la  faculté  affective  de  l'aimant  s'étend  aux 
autres,  prenant  soin  non  pas  seulement  de  ce  qui  le  concerne, 
mais  aussi  de  ce  (pii  les  rej^arde.  Elle  appartiendra  aussi  à  la 
délectation,  pour  autant  que  le  sujet  s'élargit  en  lui-même, 
comme  pour  se  rendre  d'une  capacité  réceptive  plus  grande  ». 

\J(i<l  secunduin  accorde  que  «  le  désir  a  aussi  une  certaine 
amplialion  causée  par  la  représentation  de  la  chose  désirée  ; 
mais  cette  amplialion  est  bien  plus  grande,  quand  la  chose  elle- 
même  qui  plaît  se  trouve  présente.  L'àme,  en  effet,  se  livre  bien 
davantage  à  la  réalité  qui  la  délecte  actuellement,  ([u'à  cette 
même  réalité  non  possédée  encore  et  seulement  désirée  :  la  délec- 
tation, en  effet,  est  le  terme  ou  la  fin  du  désir  ». 

\Jad  terliuin  dit  (ju'  «  en  effet,  celui  qui  se  délecte  étreint  ou 
serre  l'objet  de  sa  délectation,  tandis  qu'il  adhère  à  lui  avec 
force  ;  mais  son  cœur  s'élargit  pour  jouir  pleinement  de  cet 
objet  qui  le  délecte  ».  Il  y  a  donc  tout  ensemble,  dans  la  délec- 
tation, élargissement  et  étreinte  :  la  faculté  qui  saisit,  étreint  et 
resserre;  mais  la  faculté  qui  aime  ou  (pii  jouit,  se  dilate  et 
s'élargit. 

L'effet  propre  de  la  (h'Iectalion  est  de  dilater,  de  faire  s'éten- 
dre en  quelque  sorte,  et  s'élargir,  la  facult('  affective,  dans  le 
sujet  fpii  aime,  sous  le  coup  de  la  présence  du  bien  (ju'il  aime, 
et  qu'il  veut  posséder  le  plus  [)Ieinement,  le  [)lus  excellemment, 
le  [)liis  parfailement  (jii'il  peut  être  {)our  lui  possible.  —  La  dé- 
lectation cause-t-elle  en   même  temps   la   soif  ou    le  dt'sir  d'elle- 


234  SOMMK    THÉOLOGIQUE. 

même  ?  C'est  le  second  point  que  nous  devons  examiner  et  qu 
va  faire  l'objet  de  l'article  qui  suit. 

Article  II. 
Si  la  délectation  cause  la  soif  ou  le  désir  d'elle-même? 

Cet  article  est  un  article  vraiment  exquis  et  dont  on  ne  sau- 
rait trop  méditer  la  doctrine.  Il  est  le  commentaire  lumineux  de 
la  grande  [)arole  dite  par  Notre-Seigneur  à  la  Samaritaine  et 
que  nous  trouverons  reproduite  en  partie  dans  l'argument  sed 
contra. 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  ne  cause 
pas  le  désir  d'elle-même  ».  —  La  première  dit  que  «  tout  mou- 
vement cesse,  quand  on  est  parvenu  au  repos.  Or,  la  délectation 
est  comme  un  certain  repos  du  mouvement  qu'est  le  désir, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  28,  art.  4;  q-  26,  art.  2).  Donc 
le  mouvement  du  désir  cesse,  quand  on  est  arrivé  au  repos  de 
la  délectation.  Donc  la  délectation  ne  cause  pas  le  désir  ^).  —  La 
seconde  objection  fait  observer  que  «  si  on  a  deux  choses  oppo- 
sées, l'une  n'est  pas  cause  de  l'autre.  Oi-,  la  délectation  est  d'une 
certaine  manière  l'opposé  du  désir,  en  ce  qui  est  de  l'objet  ;  car 
le  désir  a  pour  objet  le  bien  qu'on  ne  possède  pas,  et  la  délec- 
tation le  bien  que  l'on  possède.  Donc  la  délectation  ne  cause  pas 
le  désir  d'elle-même  ».  —  La  troisième  objection  remarque  que 
«  le  dégoût  est  le  contiaire  du  désir.  Or,  la  délectation  engen- 
dre, la  {)lupart  du  temps,  le  dégoût.  Donc  elle  ne  cause  pas  le 
désir  d'elle-même  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  mot  de  a  Notre-Seigneur  »  à  la 
Samaritaine,  «  en  saint  Jean,  ch.  iv  »  (v.  i3),  où  il  «  dit  :  Celui 
qui  boira  d.e  cette  eau  aura  soif  de  nouveau;  or,  par  l'eau,  se 
trouve  désignée,  d'après  saint  Augustin  (sMr5rt/>?^/(?r//?,  traité  xv), 
la  délectation  corporelle  >  . 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  préciser  le 
sens  des  termes  délectation  et  soif  ou  désir,  qui  motivent  la 
recherche  du  point  qui  nous  occupe.  —  «  La  délectation,  dit 
saint  Thomas,  peut  se  considérer  d'inie  double  nianièic  :  d'abord, 
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selon  qu'elle  existe  dans  la  rcaliU'  ;  cnsuilc,  selon  ([u'elle  est  à 
l'étal  de  souvenir.  —  De  même,  la  soif  ou  le  désir  peuvent  se 
prendre  en  un  double  sens  :  au  sens  propre,  et  selon  qu'ils  ini- 
pli(|iuMU  la  recherche  d'une  chose  qu'on  n'a  pas  encore;  ou  d'une 
f"a(;on  commune  et  selon  (pi'ils  disent  simplement  l'exclusion  de 
tout  dégoût  ». 

Celle  double  (îistinction  une  fois  posée,  saint  Thomas  répond  : 
«  Prise  en  tant  qu'elle  existe  dans  la  réalité,  la  délectation  ne 
cause  pas  la  soif  ou  le  désir  d'elle-même,  à  proprement  parler, 
mais  seulement  accidenlellemeni,  si  toutefois  la  soif  ou  le  désir 
s'entendeni  du  mouvement  de  l'appétit  vers  une  chose  (ju'on  ne 
possède  pas  encore  »  ;  et  la  raison  en  est  évidente  :  «  car  la  dé- 
leclntion  est  l'alfecliôn  de  l'appétil  à  l'endroit  de  la  chose  acluelle- 
ment  présente  ».  Donc  de  soi,  et  à  proprement  parler,  il  n'y  a 
pas  à  parler  ici  de  désir  ou  de  soif.  «  Mais  »,  il  se  pourra 
qu'accidentellement  le  désir  ou  la  soif  se  letrouvent,  même  dans 
la  délectation  actuellement  présente.  C'est  qu'en  effet,  «  il  arrive 
qu'une  chose  même  présente  n'est  point  possédée  parfaitement. 
La  cause  peut  en  être  soit  du  côté  de  la  chose  [)ossédée,  soit  du 
côté  de  celui  qui  la  possède.  —  Du  côté  de  la  chose  possédée, 
parce  qu'elle  n'existe  pas  sous  forme  d'un  tout  simultané.  Il  suit 
de  là  qu'elle  n'est  reçue  que  d'une  façon  successive,  en  telle  sorte 
que  celui  qui  jouit  de  la  [)art  qu'il  possède  désire  en  même 
temps  posséder  la  paît  (pii  reste  encore  :  tel,  par  exemple,  celui 
qui  entend  la  première  partie  d'un  vers  et  y  trouve  du  plaisii-, 
mais  qui  désire  aussi  entendre  l'autre  partie,  comme  le  dit 
sain!  Augustin  au  quatrième  livre  de  ses  Confessions  (ch.  xi). 
De  celle  manière,  observe  saint  Thonuis,  prescpie  toutes  les  dé- 
lectalions  corporelles  excitent  le  désir  d'elles-mêmes  jusqu'à  ce 
qu'elles  soient  achevées;  car  ces  délectations  supposent  un  cer- 
tain mouvement,  comme  on  le  voit  dans  les  plaisirs  de  la  table. 
—  Du  c(')lé  de  celui  qui  possède  l'objet  de  la  délectation  »,  il  se 
j)cut  (pie  la  chose  qui  délecte  ne  soit  point  possédée  parfaitement, 
«  parce  que  si  l'objet  existe  en  lui-même  parfait  et  formant  un 
tout,  cependant  celui  qui  en  prend  possession  ne  l'acquiert  pas 
d'un  seul  coup,  mais  petit  à  petit.  C'est  ainsi  que  dans  ce  monde, 
tandis    que    nous   jK'rcevons  d'une   manière    imparfaite   (|uelrpie 
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chose  (lo  la  connaissance  dé  Dieu,  nous  nous  délectons;  et,  cette 
délectation  excite  le  désir  ou  la  soif  d'une  connaissance  parfaite; 
au(|uel  sens  on  peut  entendre  la  parole  de  r Ecclésiastique, 
cil.  XXIV  (v.  29)  :  Ceux  qui  me  boivent  ont  encore  soif  ». 

Donc,  à  prendre  le  désir  ou  la  soif  pour  le  mouvement  de 
l'appétit  vers  une  chose  qui  plaît  et  qu'on  ne  possède  pas  encore, 
la  délectation,  si  on  l'entend  du  mouvement,  ou  plutôt  du  repos 
actuel  de  l'appétit,  dans  la  chose  qui  plaît,  actuellement  possé- 
dée, ne  cause  pas  de  soi  le  désir  ou  la  soif  d'elle-même,  mais 
elle  peut  les  causer  accidentellement. 

«  Que  si  par  la  soif  ou  le  désir  on  entend  la  seule  intensité 
de  l'alTection  excluant  tout  dégoût,  dans  ce  cas  les  délectations 
spirituelles  causent  au  plus  haut  point  la  soif  ou  le  désir  d'elles- 
mêmes.  Les  délectations  corporelles,  en  effet,  parce  que  si  elles 
augmentent,  ou  même  du  seul  fait  qu'elles  se  continuent,  pas- 
sent la  limite  des  exigences  de  la  nature,  deviennent  fastidieu- 
ses, comme  on  le  voit  dans  les  délectations  du  boire  et  du 
manger;  et  de  là  vient  qu'aussitôt  (]ue  quelqu'un  est  arrivé  au 
terme  des  délectations  corporelles,  il  les  prend  en  dégoût,  et 
parfois  il  se  met  à  en  rechei'cher  d'autres.  Les  délectations  spi- 
rituelles, au  contraire,  ne  dépassent  jamais  ce  qui  est  en  harmo- 
nie avec  la  nature;  elles  vont  toujours  à  perfectionner  cette 
nature  »  :  ici,  la  puissance  de  réceptivité  est  eu  quelque  sorte 
inlinic  :  plus  l'être  spirituel  reçoit  de  ce  qui  est  son  bien  à  lui, 
plus  il  devient  apte  à  recevoir.  «  H  suit  de  là  que  lorsqu'on 
arrive  au  terme  de  ces  délectations  actuellement  possédées,  elles 
n'en  deviennent  (\\n\  plus  délectables  »  ;  en  ce  sens,  on  en  a 
toujours  faim  et  soif;  on  ne  s'en  lassasie,  on  ne  s'en  fatigue 
jamais.  Plus  on  les  a  ou  j)lus  on  en  a,  et  plus  on  les  veut  ou  en 
veut  avoir.  «  Ce  n'est  que  d'une  fa(;on  accidentelle  (ju'on  peut 
éprouver  ([uelque  fatigue  à  leur  sujet,  pour  autant  qu'à  l'acte  de 
la  contemplation  se  trouvent  jointes  certaines  opérations  des 
facultés  corporelles  qui  se  lassent  à  la  longue  en  raison  de  la 
continuité  de  ces  opérations  »  ;  et  c'est  notre  cas,  à  nous,  tan- 
dis que  nous  vivons  encore  sur  la  leiTc.  Mais  de  soi,  et  en  elles- 
mêmes,  les  délectations  spirituelles,  causées  du  seul  fait  que 
l'intelligence  possède  son  objet  qui  est  la  vé'rité,  ne  connaissent 
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ni  saliélé,  ni  taliguc,  ni  dégoût  :  elles  sonl  à  elles-mêmes,  au 
contraire,  en  raison  même  de  leur  peri'eclion,  une  cause  de  per- 
pétuel renouvellement.  «  On  peut  entendre  aussi  de  cette  ma- 
nière la  parole  de  C Ecclésiastique,  eli.  xxiv  (v.  2())  »,  dont  nous 
parlions  tout  à  l'iieure  :  «  Celui  (jni  me  boit  aura  encore  soif. 
El  c'est  aussi  [)ourquoi,  des  anges,  (pii  connaissent  Dieu  parfai- 
tement et  se  délectent  en  Lui,  il  est  dit  dans  la  première  épître 
de  saint  Pieri'c,  cli.  i  {\.  12),  qu'//i"  désirent  plonger  en  Lui 
leurs  regards  ». 

A  prendre  la  délectation-  selon  (pi'elle  existe  d'une  façon 
actuelle,  et  le  désir  ou  la  soif  selon  (pi'ils  im[)rKjuent  l'exclusion 
de  toute  satiété  fastidieuse,  nous  devons  dire  (jue  les  délecta- 
tions sj)irituelles  excitent  au  plus  haut  point  la  soif  ou  le  désir 
d'elles-mêmes. 

«  I\Iais  nous  avons  dit  aussi  (pie  la  délectation  pouvait  se 
prendre  en  tant  ([u'elle  existe  à  létat  de  souvenii'  et  non  d'une 
façon  actuelle.  A  ce  titre,  la  délectation  est  de  nature  par  elle- 
même  à  causer  la  soif  et  le  désir  d'elle-même;  ])()nr  autant  que 
l'homme  retourne  à  la  disposition  où  il  était,  quand  la  chose  qui 
est  passée  lui  était  agréable  ;  car  si  sa  disposition  a  changé,  le 
souvenir  de  la  délectation,  au  lieu  d'être  une  cause  de  [)laisir, 
est  une  cause  de  dégoût;  tel,  par  exemple,  le  souvenir  du  repas, 
pour  celui  qui  se  trouve  repu  »  :  il  s'agit  là,  bien  entendu,  des 
délectations  corporelles,  où  les  dispositions  physiques  du  sujet 
sont  pour  une  si  grande  part;  on,  s'il  s'agissait  aussi  parfois  des 
délectations  s|)iriluelles  dont  on  aurait  perdu  le  goût,  ce  sciait 
toujnurs  en  raison  des  dispositions  de  l'être  physique  ou  sensi- 
ble, qui  peuvent  avoir  une  part  accidentelle,  ainsi  qu'il  a  été  dit, 
dans  les  délectations  spirituelles. 

h'ad  primum  fait  observer  que  «  si  la  délectation  est  parfaite, 
alors  elle  implique  un  rej)os  absolu  et  le  mouvement  du  désir 
tendant  veis  ce  qu'on  n'a  pas  encore  cesse  entièrement.  Mais  si 
l'on  ne  possède  (pi'imj)arl"aitemeut  l'objet  de  la  délectation,  alors 
ce  n'est  pas  totalement  que  cesse  le  mouvement  du  désir  tendant 
à  la  possession  de  ce  qu'on  n'a  pas  encore  »  :  dans  ce  cas,  on  a 
un  mélange  de  repos  et  de  mouvement. 

Ldd  secundu/n  a[)[)li(jue  celte  doclriru'  à  la  seconde  objection. 
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«  Ce  qui  est  possédé  imparfaitement,  est  possédé  en  partie,  et 
en  partie  ne  l'est  pas.  II  se  pourra  donc  qu'il  y  ail  tout  ensem- 
ble, à  son  sujet,  et  désir  et  délectation  ». 

Uad  tertiiim  rappelle  que  «  les  délectations  ne  causent  pas 
de  la  même  manière  »,  ou  au  même  titre,  «  le  dég-oût  et  le  désir, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  »  ;  et,  par  suite,  il  n'y  a  pas  à  s'inquiéter  de 
l'impossibilité  que  l'objection  sig-nalail. 

La  délectation  dilate.  Cette  dilatation  n'a  pour  ainsi  dii"e  pas 
de  limites,  dans  l'oi-dre  spirituel  ;  et,  pour  autant,  les  délecta- 
tions de  cet  ordre  peuvent  croître  à  l'infini,  sans  que  le  sujet 
s'en  trouve  jamais  lassé.  Dans  l'ordre  corporel,  la  lassitude  et  le 
dégoût  peuvent  se  produire  ;  toutefois,  si  la  disposition  première 
où  l'on  était,  quand  la  délectation  n'avait  lien  que  d'à-propos, 
revient,  la  délectation  est  de  nouveau,  elle  aussi,  chose  qui  plaît 
et  fjui  attire.  Il  se  ])ourra  menie  que  dans  cet  ordre,  on  aille  de 
désirs  en  désirs,  et  de  dégoûts  en  dégoûts,  ])ar  une  sorte  de 
retour  sans  fin,  le  pi'0|)re  de  ces  délectations  étant  de  ne  plaire 
qu'un  moment,  mais  de  ])laire  de  nouveau,  quand  la  première 
disposili<in  i"evient,  et  de  plaire  même  d'autant  plus,  en  désir, 
qu'elles  ont  été  goûtées  une  j)remière  fois,  jus(]ii'i\  ce  que  d'ail- 
leurs, à  peine  de  nouveau  goûtées,  elles  dégoûtent  plus  encoi'e, 
pour  devenir  à  nouveau  cependant  objet  de  désir  et  puis  encore 
objet  de  dégoût,  sans  qu'on  arrive  à  s'arrêter  jamais.  Ceci  est 
suilout  le  propre  des  délectations  dues  au  sens  du  loucher,  dont 
nous  avons  dit  plus  haut  qu'elles  étaient  les  plus  véhémentes, 
mais  aussi  les  [)lus  grossières,  et  celles  qui,  se  trouvant  liées  à  un 
intérêt  pressant  d'ulilité  corporelle,  subissent  nécessairement 
toutes  les  fluctuations  de  cette  pau\re  vie  du  corps,  par  elle- 
même  si  lyrannique  et  si  instable.  —  Mais  ce  caractère  même  de. 
la  délectation  motive  une  question  nouvelle,  en  ce  qui  est  des 
effets  qu'elle  peut  j)roduire;  et  nous  avons  à  nous  demander 
(juels  sont  ses  lapports  avec  l'acte  propre  de  la  raison. 

C'est  ce  (pie  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 
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Article  III. 
Si  la  délectation  empêche  l'usage  de  la  raison  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  n'em- 
pèclie  pas  l'usai^e  de  la  raison  ».  —  La  [)reinière,  l'oit  inléres- 
sanle,  dit  (pie  «  le  repos  sert  excellemnieni  an  bon  usai^e  de  la 
raison.  Aussi  bien  esl-il  dit,  dans  le  septième  livre  des  /^/iij.si- 
(jiies  (ch.  III,  II.  7;  de  S.  Th.,  leç.  6),  que  cest  (juand  on  s'as- 
sied et  qu'on  est  au  repos,  que  /'âme  devient  sage  et  prudente: 
et,  an  livre  de  la  Sagesse,  cli.  viii  (v.  i())  :  Entrant  dans  ma 
maison,  je  me  reposerai  auprès  d'elle,  savoir  la  sagesse.  Or,  Va 
délectation  est  un  certain  repos.  Donc  elle  n'empêche  pas.  mais 
plutôt  elle  aide  l'usage  de  la  raison  ».  —  La  seconde  objection 
remarque  que  «  les  choses  cpii  ne  sont  pas  dans  le  même  sujet, 
même  si  elles  sont  contraires,  ne  se  l'ont  pas  obstacle.  Or,  la 
délectation  est  dans  la  pariie  affective,  tandis  que  l'usage  de  la 
raison  est  dans  la  faculté  de  connaître.  Donc  la  délectation  ii'em- 
[)êche  pas  l'usage  de  la  raison  ».  —  La  troisième  objection 
observe  que  «  ce  qui  est  empêché  par  autre  chose  semble  en 
quehpie  sorte  être  miî  par  cette  chose.  Or,  l'usage  de  la  faculté 
de  connaître  meul  la  délectation  plutôt  qu'il  n'est  mù  par  elle  : 
il  est,  en  effet,  la  cause  de  la  délectation.  Donc  la  délectation 
n'empèclie  pas  l'usage  de  la  raison  ». 

L'argument  sed  contra  est  qu'  «  Aiislote  dit,  au  sixième  livre 
de  l'Ethique  {q\\.  v,  n.  0;  de  S.  Th.,  leç.  4),  que  la  délectation 
gâte  le  jugement  de  la  prudence  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  demander  encore  à 
Arislole  la  solution  du  point  qui  nous  occupe.  «  Ainsi  qu'il  est 
dit  au  dixième  livre  de  l'Etliique  (ch.  v,  n.  f);  de  S.  Th.,  leç.  7), 
les  délectations  appropi'iées  favorisent  les  opérations  ;  les  autres 
les  empêchent.  —  Sachons  donc  (pi'il  est  une  délectation  qui 
porte  sui-  l'acte  même  de  la  raison;  comme  si  (pichju'uii  se 
délecte  dans  le  fait  de  contem|)Iei'  ou  de  raisonner,  (^elte  délec- 
tation n'em[)èche  pas  l'usag^e  de  la  raison,  mais  au  contraire  elle 
l'aide;  car  nous  faisons  avec  plus  d'attention  ce  à  ([uoi  nous  trou- 
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VOUS  du  plaisir,  et  ralleiilion  aide  rof)éralion.  —  Mais  »  il  est 
d'autres  déleclalioiis  qui  ii'out  pas  pour  objet  l'acte  de  la  raison  ; 
ce  sout  les  délectations  corporelles.  Et  «  les  délectations  corpo- 
relles empêchent  l'usage  de  la  raison  d'une  triple  manière.  — 
D'abord,  par  mode  de  distraction.  Car,  ainsi  qu'il  a  été  déjà  dit, 
quand  nous  trouvons  du  plaisir  à  une  chose,  nous  y  portons  une 
grande  attention;  et  lorsque  l'attention  s'applique  fortement  à 
un  objet,  elle  s'affaiblit  par  rapport  aux  autres,  ou  même  dispa- 
raît totalement.  Il  suit  de  là  que  si  la  délectation  corporelle  est 
intense,  ou  bien  elle  empêchera  totalement  l'usage  de  la  raison, 
attirant  à  elle  toute  l'attention  de  l'âme,  ou  bien  elle  y  fera  gran- 
dement obstacle  ».  L'attention  étant  détournée  ailleurs,  on  n'en 
a  plus  ou  n'en  a  que  très  peu  pour  l'acte  même  de  la  raison.  Il 
est  bon  d'observer  que  l'attention  désigne  ici  non  pas  précisé- 
ment l'acte  même  de  la  raison  considérant  une  chose,  mais  plutôt 
l'application  de  l'énergie  de  l'âme  en  g-énéral  à  un  objet  déter- 
miné. —  «  Une  seconde  manière  dont  les  délectations  corpo- 
relles empêchent  l'usag^e  de  la  raison,  c'est  par  mode  de  con- 
trariété. Il  est,  en  effet,  des  délectations  »  d'ordre  corporel, 
((  surtout  celles  qui  sont  excessives,  qui  sont  contraires  à  l'ordre 
de  la  raison.  De  ce  mode,  Arislote  dit,  au  sixième  livre  de 
l'Ethique  (endroit  précité),  que  les  délectations  corporelles 
gâtent  le  jugement  de  la  prudence,  mais  non  le  jugement  spé- 
culatif auquel  elles  ne  sont  pas  contraires,  par  exemple  que  le 
triangle  a  trois  angles  égaux  à  deux  angles  droits  »  :  il  arrive, 
en  effet,  que  les  plus  adonnés  aux  plaisirs  du  corps  raisonnent 
parfois  excellemment  dans  l'ordre  spéculatif;  mais  dans  l'ordre 
pratique  et  en  ce  qui  regarde  leur  conduite  personnelle,  ils 
jugent  toujours  contrairement  à  la  droite  raison  pratique.  Saint 
Thomas  fait  remar(|uer  que  «  dans  le  premier  mode  »,  dont 
nous  avons  parlé',  c'est-à-dire  par  mode  de  distraction,  «  les 
délectations  corporelles  enq)êchent  l'usage  de  Vuim  et  l'autre 
raison  »,  savoir  de  la  raison  spéculative  aussi  bien  (pie  de  la 
raison  pratique.  —  «  D'une  troisième  manière,  les  délectations 
corporelles  empêchent  l'usage  de  la  raison  parce  qu'elles  lient  la 
raison  en  (pieique  sorte  :  en  ce  sens  (jue  la  délectation  corporelle 
entraîne  une  certaine   transmutation   cor[)oielle   ({ui   est    encore 
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plus  grande  que  dans  les  autres  passions,  d'autant  que  la  partie 
ap[)clitive  est  all'ectée  avec  plus  de  véhémence  quand  la  chose  est 
présente  que  lors(pi'elle  est  absente.  Or,  ces  sortes  de  perturba- 
tions corporelles  empêchent  l'usage  de  !a  raison  »,  troublant 
les  organes  des  facultés  sensibles  dont  l'harmonie  est  requise 
pour  le  bon  usage  de  la  raison  [cf.  Preuiière  Partie,  q.  84, 
art.  8]  ;  comme  on  peut  le  voir  dans  les  hommes  pris  de  vin, 
(jui  ont  l'usage  de  la  raison  lié  ou  empêché   ». 

L'nd /)rimn/n  fait  observer  que  «  la  délectation  corporelle  im- 
plique sans  doute  le  repos  de  l'appétit  en  la  chose  qui  plaît;  mais 
ce  repos  est  parfois  contraire  à  la  raison;  et,  de  plus,  du  côté  du 
corps,  il  entraîne  toujouis  une  certaine  transmutation.  Et  c'est 
à  ce  double  titre  qu'il  empêche  l'usage  de  la  raison  ». 

Lad  secundiim  accorde  que  la  «  faculté  affective  et  la  faculté 
de  connaître  sont  des  parties  diverses  dans  l'âme;  mais  elles 
appartiennent  à  la  même  àme.  Et  voilà  pourquoi  si  l'intention  » 
ou  l'énergie  «  de  l'àmc  est  appliquée  fortement  à  l'acte  d'une 
d'elles,  elle  se  trouve  empêchée  par  rapport  à  l'acte  de  l'autre  », 
à  prendre  ceci  de  la  faculté  appétitive  ou  affective  selon  qu'elle 
s'étend  à  la  partie  sensible;  car  s'il  s'agissait  de  la  seule  faculté 
affective  intellectuelle,  pour  tant  que  son  acte  soit  intense,  elle 
ne  nuit  jamais,  si  cet  acte  est  selon  la  raison,  à  l'acte  de  la  faculté 
de  counaîlre;  elle  1  aide  bien  plutôt,  ainsi  que  nous  l'avons  dit  au 
début  du  corps  de  l'article. 

\'ad  tertium  rappelle  que  «  l'usage  de  la  raison  requiert  l'usage 
mesuré  de  l'imagination  et  des  autres  facultés  sensibles  qui  usent 
d'un  organe  corporel  »,  ainsi  que  nous  le  notions  à  la  tin  du 
corps  de  l'article.  «  Et  voilà  pourquoi  la  transmutation  du  corps 
empêche  l'usage  de  la  raison,  empêchant  l'acte  de  la  vertu  ima- 
giuative  et  des  autres  facultés  sensibles  ». 

La  délectation,  quand  elle  est  d'ordre  corporel  et  sensible,  peut 
facil(Mn(Mil  devenir  un  obstacle  au  bon  usage  de  la  raison.  Elle 
peut  aussi  aider  à  ce  i)on  usage  ;  et  l'acte  de  la  raison  sera,  natu- 
rellement, d'autant  plus  parfait,  (jue  la  partie  sensible  se  trou- 
veia  plus  harmonieusement  étid)lie  en  ce  (|ui  est  son  bien  à  elle. 
Mais  parce  (jue  ce  bien  [)cut  i'acilemeul  dépasser  la  mesure  Hxée 
T.  VII.  Les  passions.  iG 
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par  la  raison,  de  là  vient  que  très  facilement  l'acte  propre  de  la 
raison  se  trouve  conlraiic  et  empêché  par  le  bien-être  d'ordre 
sensible;  d'autant  que  l'énergie  de  l'àme  étant  limitée,  si  elle  se 
porte  d'une  façon  particulièrement  intense  du  côté  des  biens  sen- 
sibles, elle  se  trouve  plus  faible  pour  vaquer  aux  choses  de  la  rai- 
son; il  y  a  aussi  que  les  troubles  passionnels  sont  de  nature  à 
troubler  l'harmonie  des  facultés  sensibles,  requises,  à  titre  de 
facultés  subalternes,  pour  l'acte  de  la  faculté  intellectuelle.  — 
Nous  avons  dit  les  rapports  de  la  délectation,  surtout  de  la  délec- 
tation sensible,  avec  l'acte  ou  l'opération  de  la  raison.  Il  nous 
reste  à  examiner^  d'une  façon  générale,  les  rapports  de  la  délec- 
tation avec  l'opéralion  du  sujet  qui  agit.  Peut-on  dire,  d'une  façon 
générale,  que  la  délectation  soit  un  bien  pour  l'opération  du  sujet 
qui  agit.  Cette  opération  serait- elle  moins  bonne,  moins  |)arfaite, 
dans  son  genre  propre  d'opération,  si  le  sujet  qui  agit  agissait 
sans  délectation  ou  sans  pLiisir  et  sans  goût. 

C'est  ce  qu(;  nous  allons  examiner  à  l'article  qui  suit. 

Article  IV. 
Si  la  délectation  parfait  l'opération? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  ne  per- 
fectionne pas  l'opération  ».  —  La  première  est  que  «  toute  opé- 
ration humaine  (léj)en(l  de  l'usage  de  la  raison.  Or,  la  délecta- 
tion empêche  l'usage  de  la  raison,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc). 
Donc  la  délectation  ne  perfectionne  pas,  mais  elle  débilite  l'opé- 
l'ation  humaine  ».  —  La  seconde  oljjection  dit  (pie  «  rien  ne  se 
perfectionne  soi-même  ou  ne  perfectionne  sa  cause.  Oi-,  la  délec- 
tation est  une  opération,  ainsi  (ju'il  est  dit  au  septième  et  au 
dixième  livre  de  l Elhuine;  ce  (pi'il  faut  entendre  au  sens  d'es- 
sence ou  au  sens  de  cause  »  ;  c'est-à-dire  que  l'opération  ou  bien 
constitue  l'essence  de  la  délectation,  ou  bien  en  est  la  cause. 
«  Donc  la  délectation  ne  perfectionne  pas  ro[)érali()n  ».  —  La 
troisième  objection  fait  une  lrî[)le  hypothèse  (ju'elle  exclut  succes- 
sivement. ((  Si  la  délectation,  dit-elle,  |)erfectionne  l'opération, 
ou  elle  la  perfectionne  à  titre  de  fin,  ou  à  titre  de  forme,  ou  à 
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titre  de  cause,  ('c  n'est  pas  à  litre  de  fin  ;  car  les  opérations  ne 
sont  pas  reclierchées  pour  la  délectation,  mais  plutôt  inverse- 
ment, ainsi  (ju'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  4,  ;»'"'•  ^)-  Ni,  à  tilre  de 
cause  etticiente;  car  c'est  plutôt  l'opération  (jui  est  cause  de  la 
délectation.  Ni,  à  titre  forme;  car /«  délectation  ne  perfectionne 
pas  r  opérât  ion,  comme  si  elle  était  un  certain  habitas,  d'après 
Aiislole  au  dixième  livre  de  l'Éthique  (ch.  iv,  ti.  8;  de  S.  Tii., 
leç.  0).  Donc  la  délectation  ne  perfectionne  pas  l'opération  ». 

L'arg-ument  sed  contra  réplique  qu'  «  il  est  dit,  au  même  en- 
droit, que  la  délectation  parfait  l'opération  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  la  délecta- 
tion peifectionne  l'opération  d'une  double  manière.  —  D'abord, 
par  mode  de  fin  ;  non  pas  à  la  manière  dont  on  a[)pelle  fin  ce 
(pii  est  la  raison  d'une  chose;  mais  selon  que  tout  bien  (jui  sur- 
vient à  un  èlre  et  le  complète  peut  être  dit  sa  fin.  C'est  en  ce  sens 
(pi'Aristote  dit,  au  dixième  livre  de  VEthiqae  (endroit  précité), 
(pu'  la  délectation  parfait  l'opération  comme  une  fin  qui  s'y 
ajoute;  pour  autant  qu'à  ce  bien  que  constitue  l'opération  s'ajoute 
cet  autre  bien  qui  est  la  délectation,  et  qui  imprujue  le  repos  de 
l'appétit  dans  le  bien  [trésu[)posé.  —  D'une  autre  numière  la  dé- 
lectation perfectionne  l'opération,  en  raison  de  la  cause  de  cette 
opération.  Xon  pas  d'une  façon  directe;  car  Aristote  dit,  au 
dixième  li\ie  de  l'Ethique  (endroit  précité),  que  la  délectation 
parfait  l'opération  non  pas  comme  le  médecin  la  santé,  mais  », 
un  peu  [)ar  mode  de  forme,  «  comme  la  santé  »,  ou  comme  quel- 
que chose  qui  alFecte  la  santé  et  la  rend  meilleure.  «  C'est  d'une 
façon  indirecte  qu'elle  la  parfait,  en  ce  sens  que  le  sujet  qui  aj^il, 
du  l'ail  (|u'il  prend  {)laisir  à  son  action,  s'y  applique  avec  plus  de 
force  el  l'accomplit  avec  plus  de  dilig'ence.  En  ce  sens  Aristote 
dit,  au  dixième  livre  de  l'Ethique  (ch.  v,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  7), 
que  les  délectations  aufjmentent  les  opérations  qui  leur  corres- 
pondent, tandis  qu'elles  empêchent  les  autres  ».  —  Il  n'est  pas 
douteux  qu'une  opération  ou  uin;  action  cliang-e  du  tout  au  tout 
selon  qu'on  la  fait  avec  plaisir  ou  à  contre-cceur.  Dans  le  pre- 
mier cas,  tout  devient  facile  et  l'on  triomf)he  des  plus  grands 
obstacles;  dans  le  second,  un  rien  arrête  et  paralyse.  Toutefois, 
il  est  bon  de  remarcjuer  (pie  souvent,  parmi  nous,  il  y  a  connue 
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une  sorte  de  lutte  entre  des  délectations  d'ordre  divers.  C'est 
ainsi  que  l'esprit,  surtout  vivifié  par  la  grâce,  se  complaît  aux 
choses  surnaturelles  et  divines,  tandis  que  les  sens  y  répug-nent  ; 
et  inversement.  On  connaît  le  célèbre  cri  de  détresse  de  l'apôtre 
saint  Paul  :  Je  vois  dans  mes  membres  une  autre  loi  qui  lutte 
contre  la  loi  de  ma  raison  {aux  Romains,  ch.  vu,  v.  23).  ïl  se 
pourra  donc  que  l'action  d'ordre  spirituel,  accomplie  sans  aucun 
goût  sensible,  et  même  avec  une  grande  répugnance  dans  cet 
ordre,  demeure  suffisamment  parfaite  dans  son  ordre.  Elle  sera 
même,  peut-être,  d'autant  plus  parfaite,  au  point  de  vue  moral; 
bien  qu'au  point  de  vue  physique,  elle  demeure  toujours  un  peu 
diminuée  ou  paralysée  du  fait  de  la  répugnance  sensible. 

L'ad  primum  répond  que  «  ce  n'est  pas  toute  délectation,  (jui 
empêche  l'acte  de  la  raison  ;  ce  n'est  que  la  délectation  corpo- 
relle »  ;  et  encore  n'est-ce  pas  toute  délectation  corporelle,  mais 
seulement  la  délectation  qui  n'est  pas  en  harmonie  avec  les 
exigences  de  l'être  humain  dans  son  ensemble.  «  Or,  la  délecta- 
tion corporelle  ne  suit  pas  l'acte  de  la  raison,  mais  l'acte  du 
concupiscible;  lequel  acte  »,  en  soi,  «  est  rendu  plus  intense  »  ou 
plus  parfait,  dans  son  ordre,  «  par  la  délectation  »  qui  lui  cor- 
respond. «  Quant  à  la  délectation  qui  suit  l'acte  de  la  raison  », 
ou  qui  lui  correspond  dans  son  ordre,  «  elle  fortifie  »  et  perfec- 
tionne «  l'usage  de  la  raison  ». 

h'ad  secundum  fait  observer  qu'  «  il  arrive,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  second  livre  des  Physiques  (ch.  m,  n.  4;  de  S.  Th.,  lec.  5), 
<|ue  deux  choses  ont  raison  de  cause  l'une  par  rapport  à  l'autre, 
en  ce  sens  que  l'une  sera  cause  efficiente  et  l'autre  cause  finale. 
Et  c'est  de  cette  manière,  que  l'opération  cause  la  délectation,  par 
mode  de  cause  efficiente,  tandis  que  la  délectation  perfectionne 
l'opération  par  mode  de  fin,  ainsi  qu'il  a  été  dit  »  (au  corps  de 
l'article). 

Pour  Vad  tertium,  saint  Thomas  fait  remarquer  que  «  l'ob- 
jeclion  se  trouve  résolue  par  ce  qui  a  été  dit  ». 

J^a  délectation  on  le  plaisir  cl  la  joie  rendent  toujours  ()lns  par- 
faite l'opéralioM  ou  l'arle  (jui  leur  correspond  directement.  Ils 
en   sont  comme  l'achèvement,  comme  le  couronnement.  Ils  les 
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décorent,  (lisait  oxrcllcinmcnt  Aiislote,  au  dixième  livre  de 
l'Et/nt/uc,  tant  de  fois  cité,  comme  la  beauté  décore;  la  jeunesse. 
C'est  aussi  pour  cela  et  parce  qu'ils  sont  comme  l'achèvement 
dernier  de  la  j)erfeclion,  dans  le  sujet  qui  ayit  et  (pii  trouve  sa 
perfection  dans  son  acte,  qu'on  les  recherche  comme  nécessai- 
rement, non  pas  sans  doute  pour  eux-mêmes,  et  comme  si  l'opé- 
ration était  pour  le  plaisir  ou  la  délectation  qu'on  y  trouve,  mais 
parce  que  l'opération  ne  saurait  être  sans  amener  dans  raj)pélit 
le  sentiment  de  repos  ou  de  quiétude  (\m  lui  correspond. 

Une  dernière  question  nous  reste  à  examiner  au  sujet  de  la 
délectation  ou  du  plaisir  et  de  la  joie.  C'est  la  question  de  leur 
moralité. 


QUESTION  XXXIV. 

DE  LA  BONTÉ  ET  DE  LA  MALICE  DES  DÉLECTATIONS. 


Celle  question  comprend  quatre  articles  : 

1°  Si  toute  délectation  est  mauvaise? 
2°  A  supposer  que  non,  toute  délectation  est-elle  bonne? 
3o  Si  quelque  délectation  constitue  ce  (ju'il  y  a  de  meilleur? 
40  Si  la  délectation  est  la  mesure  ou  la  règle  qui  fait  juçer  du  bien  ou 
du  mal  dans  les  choses  morales? 


Il  s'agit  ici  de  la  bonté  ou  de  la  malice  des  délectations,  consi- 
dérées au  point  de  vue  moral  ;  car  il  demeure  établi,  par  ce  qui 
a  été  dit  dans  les  questions  précédentes,  en  quels  sens  ou  dans 
quelles  conditions  les  délectations  sont  un  bien  ou  un  mal  d'or- 
dre physique.  —  Or,  du  point  de  vue  moral,  deux  choses  étaient 
à  considérer  :  la  raison  de  bien  ou  de  mal  qui  se  trouvent  dans 
les  délectations  en  elles-mêmes  ou  d'une  façon  absolue;  celle 
même  raison  de  bien  ou  de  mal,  se  comparant,  selon  qu'elles 
existent  dans  les  délectations,  à  la  raison  de  bien  ou  de  mal  exis- 
tant ailleurs.  Le  premier  point  de  vue  forme  l'objet  des  deux  pre- 
miers ai'ticles;  le  second,  celui  des  deux  autres.  —  D'une  façon 
absolue,  deux  (piestions  se  posaient  :  la  possibilité  de  bien,  ou 
la  possibilité  de  mal  dans  les  déleclations.  —  D'abord,  la  possi- 
bilité du  bien. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 

Article  Premier. 
Si  toute  délectation  est  mîïuvaise  ? 

Cette  question  vient  la  première,  parce  que,  du  point  de  vue 
nioial,  il  s(Mid)I(Miiil  bien  plul('»l  que  les  déleclations  ou   les  plai- 
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siis  oui  laisoii  de  mal  el  non  pas  raison  de  hicn.  —  Trois  objec- 
tions veuleiil  prouver  en  efl'et  que  «  loute  déieclaliou  est  mau- 
vaise ».  —  La  première  est  que  »  ce  qui  corrompt  la  prudence 
et  cnqièclie  l'usage  de  la  raison,  semble  êlre  mauvais  par  soi; 
car  le  bien  de  l'homme  consiste  à  être  selon  la  raison,  ainsi  que 
le  (lit  saint  Denys,  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th., 
le»;.  22).  Or,  la  délectation  corrompt  la  prudence  et  empêche 
l'usage  de  la  raison  ;  et  cela,  d'autant  plus  (pie  les  délectations 
sont  j)lus  fortes.  Aussi  bien  (htns  les  délectations  (ujant  trait  à 
rusdtjr  (1rs  srxes,  délectations  qui  sont  les  {)lus  jurandes,  //  est 
im/)ossiùle  de  fai/-e  acte  d^ intelligence,  ainsi  (|u'il  est  dit  au 
se[ttième  livre  de  rEtliiqiie  (c\\.  xi,  n.  t\\  de  S.  Th..  leç.  ii).  Et 
saint  Jcr(nne  dit  aussi,  sjw  saint  Mathieu  (ou  plutôt  dans  ses 
épîtrcs,  ép.  cxxiii,  ou  xi),  que  dans  le  temps  où  Ion  lutqne  aux 
actes  conjugaux,  la  présence  de  l'Esprit-Saint  ne  se  produit 
pas,  ([uand  bien  même  celui  qui  vaque  au  devoir  de  la  généra- 
tion paraisse  être  un  prophète  (le  texte  est  d'Origène,  homélie  vi" 
sur  le  livre  des  Nombres).  Donc,  la  délectation  est  en  soi  chose 
mauvaise;  el,  par  suite,  toute  délectation  est  mauvaise  ».  —  I^a 
seconde  objection  remarque  que  a  ce  qui  est  évité  par  l'homme 
vertueux  et  recherché  par  celui  qui  est  en  deçà  de  la  vertu, 
semble  êlre  mauvais  de  soi  et  devoir  être  évité;  car,  ainsi  (ju'il 
est  dit  au  septième  livre  àQ  l'Ethique  (ch.  v,  n.  lo;  de  S.  Th., 
le»;.  8j,  l'homme  vertueux  est  comme  la  mesure  et  la  règle  des 
actes  humains;  et  l'Apôtre  dit,  dans  sa  [)remière  épître  aux 
(Corinthiens,  chwphva  n  (v.  i5)  :  fJ homme  spii-ituel  juge  toutes 
choses.  Ov,  les  enfants  et  les  bêles,  en  (jui  il  n'est  [)as  de  vertu, 
recherc'henl  les  délectations;  l'homme  tenq)érant,  au  contraire, 
les  évite.  Donc,  les  délectations  sont  mauvaises  en  elles-mêmes; 
et  l'on  doit  les  éviter  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer 
que  «  la  vertu  et  l'art  portent  sur  ce  qui  est  dijjicile  et  sur  ce 
qui  est  /;o«,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  second  livre  de  l' Ethique  (ch.  m, 
n.  10;  de  S.  Th.,  le*;.  '^).  Or,  il  n'est  aucun  art  cpii  soit  ordonné 
à  la  délectation  comme  à  son  objet.  Donc,  la  délectation  n'est 
pas  (piehpie  chose  de  bon  ». 

I^'ar^ument  sed  contra  commente  délicieusement  un  beau  mot 
de  l'Lcrilui-e.  «  Il  est  dit,  au  psairme  xxxvi  (v.  ^i  )  :  Délectes-vous 
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dans  le  Seigneur ,  Puis  donc  que  l'autorité  divine  n'induit  à  rien 
de  mal,  il  semble  bien  que  toute  délectation  n'est  pas  mauvaise  ». 
Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que,  même 
du  temps  d'Aristote,  «  ainsi  qu'il  est  dit  au  dixième  livre  de 
l'Ethique  (ch.  ii,  n.  3;  de  S,  Th.,  leç.  2;  et,  aussi,  liv.  VII, 
eh.  XI,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  11),  d'aucuns  affirmaient  que  toutes 
les  délectations  sont  mauvaises  ».  Ce  devait  être  bientôt,  d'une 
manière  très  formelle,  le  sentiment  des  stoïciens,  dont  nous 
savons  qu'ils  condamnaient,  d'une  façon  absolue,  comme  choses 
mauvaises,  du  point  de  vue  moral,  toutes  les  passions  (cf.  q.  26, 
art.  2).  «  La  raison  de  ce  sentiment,  observe  saint  Thomas, 
paraît  avoir  été  que  ces  auteurs  portaient  leur  attention  sur  les 
seules  délectations  sensibles  et  corporelles,  qui  sont  les  plus 
manifestes;  car,  même  sur  les  autres  sujets,  les  anciens  philo- 
sophes ne  distinguaient  pas  les  choses  intelligibles  des  choses 
sensibles,  ni  d'ailleurs  l'intelligence  du  sens,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
livre  de  l'Ame  (liv.  III,  ch.  m,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  4)-  0'",  ils 
estimaient  que  les  délectations  corporelles  devaient  toutes  être 
déclarées  mauvaises  »,  soit  qu'en  effet  ils  les  tinssent  pour  telles, 
soit,  au  moins,  comme  il  est  dit  au  dixième  livre  de  V Ethique^  à 
l'endroit  précité,  «  pour  amener  ainsi  les  hommes,  qui  sont 
prompts  à  se  jeter  sur  des  délectations  extrêmes,  à  atteindre  le 
milieu  de  la  vertu,  en  laissant  les  délectations.  —  Mais,  reprend 
saint  Thomas,  cette  pensée  n'était  pas  juste.  Nul,  en  eflet,  ne 
pouvant  vivre  sans  quelque  délectation  corporelle  et  sensible,  si 
ceux-là  mêmes  qui  enseignent  que  toutes  les  délectations  sont 
mauvaises,  se  trouvent  surpris  prenant  quelques  délectations  », 
et  ils  le  seront  fatalement,  «  les  hommes  se  portei'onl  d'autant 
plus  aux  déleclations,  entraînés  par  re\em[)le  et  laissant  de  coté 
l'enseignement  des  [)ar()les.  (lar  lorsqu'il  s'agit  des  actions  ou 
des  passions  humaines,  où  l'expérience  a  le  plus  de  force,  les 
paroles  meuvent  moins  (jue  les  exemples  ».  Celte  remarque  si 
sage  et  que  saint  Thomas  vient  de  nous  présenter  en  termes  très 
explicites,  avait  été  indiquée  d'un  mot  par  Aristote  au  livre  pré- 
cité de  son  Ethique. 

((  Nous   devons  donc,    j)Oursuit  ici    saint   Thomas,  dire  »   que 
toutes  les  délectations  ne  sont    pas  mauvaises  au  point  de  vue 
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moiiil,  mais  «  (|iril  \  a  des  <l('>l('(ialioiis  ([iii  soiil  homics  et  d'an- 
tres qui  sont  niaiivaiscs,  La  déleclalioii,  en  ellet,  est  le  repos  de 
la  faculté  appétilive  en  un  certain  bien,  repos  qui  vient  à  la  suite 
d'une  certaine  opération.  Nous  pouvons  donc  assigner  une  dou- 
ble raison  »,  pour  montrer  que  toutes  les  délectations  ne  sont  pas 
nécessairement  mauvaises.  —  «  La  première  se  tire  du  côté  du 
bien  dans  lequel  le  sujet  se  repose  avec  délectation.  Le  bien,  en 
effet,  et  le  mal,  dans  l'ordre  moral,  se  disent  en  tant  qu'une 
cliose  convient  à  la  raison  ou  se  trouve  en  désaccord  avec  elle, 
aiiLsi  <iu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  i8,  art.  i,  et  art.  5;  q.  19, 
art.  i-(i);  de  même  que  dans  les  choses  de  la  nature,  une  chose 
est  dite  naturelle,  cjuand  elle  convient  à  la  nature,  et  non  natu- 
relle, quand  elle  est  en  désaccord  avec  la  nature.  De  même  donc 
que  dans  les  choses  de  la  nature,  il  est  un  repos  qui  est  naturel, 
et  c'est  celui  qui  existe  dans  le  lieu  qui  convient  à  la  nature, 
comme  si  le  corps  lourd  est  au  repos  en  bas;  et  un  re[)Os  qui 
n'est  pas  naturel  »,  mais  violent,  «  savoir,  celui  qui  existe  en  un 
lieu  qui  répugne  à  la  nature,  comme  si  un  corps  lourd  est  au 
repos  en  haut;  pareillement,  dans  l'ordre  moral,  il  est  une  délec- 
tation bonne,  selon  que  l'appétit  supérieur  ou  inférieur  se  repose 
en  ce  qui  convient  à  la  raison;  et  il  est  une  délectation  mauvaise, 
selon  qu'il  se  repose  en  ce  qui  répugne  à  la  raison  et  à  la  loi  de 
Dieu.  —  Une  seconde  raison  se  tire  du  côté  des  opérations,  dont 
les  unes  sont  bonnes  et  les  autres  mauvaises.  Les  délectations,  en 
effet,  qui  sont  jointes  aux  opérations,  ont  plus  de  rapport  avec 
elles  que  les  concu[)iscences  ou  les  désirs  qui  les  précèdent.  Puis 
donc  que  les  concupiscences  ou  les  désirs  des  opérations  bonnes 
ont  la  raison  de  bonté,  et  les  concupiscences  ou  les  désirs  des 
op(*raiions  mauvaises  la  raison  de  malice,  à  plus  forte  raison 
faudra-l-il  (jue  les  (h'iectiitions  portant  sur  des  opérations  bonnes 
soient  bonnes  elles-mêmes,  et  les  délectations  portant  sur  des 
opérations  mauvaises,  mauvaises  elles  aussi  ».  —  C'est  donc  du 
côté  du  bien  dont  ou  jouit  et  du  côté  d(;  l'opération  qui  fait  qu'on 
en  jouit,  que  nous  trouvons  la  double  raison  d'une  possibilité  de 
bien  et  de  mal  moral  dans  la  jouissance  que  l'on  éprouve.  La 
jouissance,  par  elle-même,  n'est  ni  bonne  ni  mauvaise,  au  point 
de  vue  moral.  Elle  peut  être  soit  l'un,  soit  l'autre.  Elle  est  néces- 
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saircmenl,  au  point  de  vue  moral,  ce  qu'est,  à  ce  même  ])oiul  de 
vue,  soit  le  bien  (non  pas  le  bien  moral,  mais  le  bien  physique) 
dont  on  jouit,  soit  l'opération  qui  fait  qu'on  jouit  [cf.  sur  la  mo- 
ralité des  objets  et  sur  la  moralité  des  actions  les  questions  18-20]. 
L'rtf/  priniuni  rappelle  que,  «  selon  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
(q.  3S,  arl.  3),  les  délectations  qui  ont  pour  objet  l'acte  de  la 
raison,  n'empêchent  pas  cet  acte,  ni  ne  corrompent  la  prudence; 
mais  seulement  les  délectations  étrang^ères  à  la  raison,  comme 
sont  les  délectations  corporelles.  Lesquelles  délectations  corpo- 
relles, ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (au  même  endroit),  empê- 
chent l'usag-e  de  la  raison  et  par  la  contrariété  de  l'appétit  qui 
se  repose  en  ce  qui  répugne  à  la  raison,  d'où  la  délectation  a 
qu'elle  est  moralement  mauvaise,  ou  selon  qu'elle  lie  d'une  cer- 
taine manière  la  raison,  comme  la  délectation  qui  se  trouve  dans 
l'acte  conjugal,  bien  qu'elle  consiste  en  ce  qui  convient  à  la  rai- 
son, empêche  cependant  l'usage  de  la  raison,  à  cause  de  la  trans- 
mutation corporelle  »  ou  du  mouvement  passionnel  «  qui  l'ac- 
compagne. Mais  ceci  n'entraîne  pas  une  malice  morale,  pas  plus 
que  le  sommeil,  durant  lequel  l'usage  de  la  raison  se  trouve  lié, 
n'est  mauvais  moialement,  s'il  est  pris  selon  que  la  raison  le  veut; 
car  la  raison  elle-même  demande  cela,  que  parfois  l'usage  de  la 
raison  soit  interronq^u  w.  Quelle  admirable  sagesse  dans  cette 
doctrine  de  saint  Thomas;  et  comme  elle  est  humaine,  ég"alement 
éloignée  de  tous  les  excès.  —  «  Nous  disons  cependant,  ajoute  le 
saint  Docteur,  que  ce  fait  (pie  la  raison  soit  ainsi  liée  dans  l'acte 
conjug"al,  s'il  ne  revêt  pas  lui-même  un  caractère  de  malice  mo- 
rale, car  ce  n'est  ni  un  péché  mortel,  ni  un  péché  véniel,  j)ro- 
vient  néanmoins  d'une  malice  morale.,  savoir  du  péché  de  notre 
premier  père;  car  cela  n'aurait  pas  eu  lieu  dans  l'état  d'inno- 
cence, ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a  été  dit  dans  la  Piemière  Par- 
tie »  (q.  08,  art.  2).  Dans  l'état  d'innocence,  le  souverain  empire 
de  la  raison  eut  été  pour  tous,  comme  il  le  fut  j)our  nos  premiers 
parents  avant  leur  chute,  un  privilège  non  dû  à  la  nature;  main- 
tenant, la  nature  est  laissée  à  elle-même,  et  ceci  est  en  elle  une 
suite  du  premier  péché;  mais  hors  la  raison  de  péché  originel  qui 
peut  consister  dans  une  certaine  |)rivation  habituelle,  comme 
nous  le  dii'ons   [»liis   lard,   il   n'y  a,  en  soi,  dans  celte  condition 
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de  la  iialiirc  cl  dans  les  acles  qui  r('j)<)M(l(Mil  à  l't'lal  iionnal  de 
celte  ('(iiidilion,  aucune  raison  de  péché  aciuel,  soit  nioilel,  soit 
même  véniel,  ainsi  (|ue  vient  de  nous  le  déclarer  saint  Thomas 
au  sujet  du  point  le  {)lus  délicat  qui  touche  à  la  question  morale. 
C'est  pour  ninoif  pas  pris  ^•arde  à  celte  doctrine  si  sai^e  que  les 
jansénistes  sont  toinix's  dans  leufs  eireiirs  très  pernicieuses. 

L'dd  secunditin  dit  (pie  «  l'homme  tempéré  ne  fuit  pas  toutes 
les  délectations,  mais  seulement  les  délectations  immodérées  et 
qui  ne  sont  pas  en  haiinonie  avec  la  raison.  Quant  au  fait  que  les 
enfants  et  les  bêtes  recherchent  les  délectations,  cela  ne  prouve 
pas  (pie  les  délectations  soient  universclleiuent  mauvaises  ».  Il 
est  très  vrai  (jue  dans  l'enfant  et  dans  l'animal  sans  raison,  il  n'y 
a  pas  de  vertu  au  sens  moral  de  ce  mot;  mais  il  n'y  a  pas  de 
vice  non  plus  ou  de  péché;  et  lorsqu'ils  se  portent  à  (pielque 
chose  en  vertu  de  leur  nature,  «  il  y  a  en  eux  l'appétit  naturel, 
causé  par  Dieu  Lui-même  et  (pii  les  fait  se  mouvoir  à  ce  qui  leur 
convient  ».  Pour  l'enfant  toutefois,  comme  il  devra  plus  tard, 
quand  il  aura  atteint  l'âge  de  discrétion,  faire  un  choix  entre  les 
délectations,  il  importe  qu'on  l'habitue,  par  mode  de  formation 
préventive,  à  ne  pas  trop  rechercher  tout  ce  qui  lui  plaît.  Ici, 
l'autorité  de  ceux  qui  ont  pour  mission  de  veiller  sur  lui  doit  com- 
mencer à  remf)lir  le  r(')le  que  la  raison  devra  remplir  plus  tard; 
et  l'enfant  doit  s'habituera  laisser  même  ce  qui  lui  [)laît,  pour  le 
seul  motif  (jue  cela  déplaît  à  ceux  qui  ont  autorité  sur  lui.  En  ce 
sens,  quoique  d'une  façon  impropre,  on  pourra  parler  de  com- 
mencement de  vices  ou  de  vertus,  même  pour  l'enfant. 

\ja(l  tcrtiuni  formule  une  distinction  à  laquelle  l'objection  ne 
send)lait  pas  prendre  garde.  «  L'art  »,  en  eifet,  «  ne  s'applique 
pas  à  toute  sorte  de  bien,  mais  seulement  aux  œuvres  extérieures 
réalisées  en  (pielque  matière  donnée,  ainsi  (pi'il  sera  dit  plus  loin 
(q.  57,  art.  3).  —  (Juanl  aux  opérations  et  aux  passions  qui 
sont  en  nous,  elles  sont  plut(')t  l'objet  de  la  prudence  ou  de  la 
vertu  morale  que  de  l'art  ».  El  s'il  n'est,  en  effet,  aucun  art  qui 
traite  de  la  délectation,  nous  verrons  (pi'il  est  une  vertu  morale, 
savoir  la  tempérance,  qui  l'a  pour  objet.  —  Saint  Thomas  fait 
remarquer  en  terminant  (jue  s'il  n'est  aucun  ait  fpii  ait  piMir  objet 
la  (h'Ieclalion  dir-ectement  ou  selon  fpi'elle  existe  dans  raj)[)('lil 
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sensible,  a  il  est  cependant  nn  certain  art  qui  a  pour  effet  la  dé- 
lectation »,  en  ce  sens  qu'il  s'applique  à  produire  ce  qui  doit  cau- 
ser la  délectation,  et  il  se  rèi^-le  même  sur  celte  délectation  pour 
produire  son  effet  propre  ;  «  tel  l'art  de  la  cuisine  et  celui  de 
la  parfumerie,  comme  il  est  dit  au  septième  livre  de  l'Ethique  » 
(ch.  XII,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  12).  De  cette  manière^,  on  peut 
même  dire  que  tous  les  arts,  qui  ne  visent  pas  exclusivement  à 
l'utile,  ont  pour  objet  la  délectation  ou  le  plaisir,  si  bien  qu'on 
les  gradue  en  excellence  ou  en  noblesse  suivant  la  nature  du 
plaisir  qu'ils  visent  à  produire,  depuis  les  plaisirs  grossiers  des 
sens  inférieurs  jusqu'aux  plaisirs  très  fins  et  très  délicats  de  l'or- 
dre purement  esthétique. 

La  délectation,  par  elle-même,  ou  en  tant  que  délectation,  ne 
dit  déterminément  ni  la  raison  de  bien  ni  la  raison  de  mal,  au 
point  de  vue  moral.  Etant  un  repos  de  la  faculté  affective  dans  le 
bien  possédé  en  vertu  d'une  opération  du  sujet,  si  le  bien  pos 
sédé  est  chose  bonne,  au  point  de  vue  moral,  et  pareillement 
aussi  l'opération  qui  en  assure  la  possession,  la  délectation  elle 
aussi  sera  chose  bonne.  Elle  ne  peut  pas,  dans  ce  cas,  être  chose 
mauvaise,  puisqu'elle  est  chose  naturelle  et  qu'il  serait  tout  à  fait 
impossible  d'empêcher  qu'elle  fût,  à  moins  de  supprimer  toute 
opération  et  toule  possession  d'un  bien  quelconque.  Il  n'est  même 
pas  possible  pour  l'homme  d'éviter  toule  délectation  corporelle 
et  sensible,  étant,  par  sa  nature  même,  obligé  d'être  en  contact 
avec  les  biens  sensibles.  —  Mais  si  toute  délectation  n'est  pas 
chose  mauvaise  au  point  de  vue  moral,  s'il  [)eut  y  avoir  des  dé- 
lectations qui  sont  bonnes,  devons-nous  dire,  comme  d'aucuns 
l'ont  prétendu,  par  un  excès  contraire  à  celui  que  nous  venons 
d'exclure,  qu(;  toutes  les  délectations  sont  bonnes.  C'est  ce  qu'il 
nous  faut  maintenant  considérer;  et  tel  es-t  l'objet  de  l'article 
suivant. 


QUESTION    XXXIV.    IJONTK    ET    MALICE    DES    DÉLECTATIONS.        253 

Article  II. 
Si  toute  délectation  est  bonne? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  toute  délectation  est 
bonne  »  moraienienl.  —  La  première  est  que  «  le  bien,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  dans  la  Première  Partie  (q.  5,  art.  0),  se  divise  en  trois  : 
riionnête,  l'utile  et  l'agréable.  Or,  tout  bien  honnête  est  chose 
bonne  »  moralement;  «  de  même,  tout  bien  utile.  Par  consé- 
quent, toute  délectation  aussi  sera  chose  bonne  »  moralement; 
on  ne  voit  pas  pourquoi,  si  les  deux  autres  espèces  de  bien  sont 
chose  bonne  moralement,  la  troisième  espèce,  (jui  est  la  délectai- 
tion,  ne  le  serait  pas  aussi.  —  La  seconde  objection  fait  observer 
que  «  cela  est  bon  par  soi,  qui  n'est  pas  recherché  pour  autre 
chose,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  premier  livre  de  l'Etln(]ue  (cli.  vi, 
n.  9;  de  S.  Th.,  leç.  7).  Or,  la  délectation  n'est  pas  recherchée 
pour  autre  chose;  il  semble,  en  effet,  ridicule  de  demander  à 
quelqu'un  pourquoi  il  veut  se  délecter.  Donc,  la  délectation  est 
bonne  par  elle-même.  D'autre  part,  ce  qui  convient  à  une  chose 
par  elle-même  lui  convient  universellement.  Donc,  toute  délecta- 
tion est  bonne  ».  —  La  troisième  objection  insiste  et  dit  que  «  ce 
fjui  est  désiré  [)ar  tous  semble  être  bon  de  soi;  car  le  bien  est  ce 
que  tout  être  désire,  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier  livre  de  l'Ethi- 
que (ch.  1,  n.  i;  de  S.  Th.,  leç.  i).  Or,  tous  les  êtres  désirent 
quelque  délectation,  même  les  enfants  et  les  bêtes.  Donc,  la  dé- 
lectation est  bonne  par  soi;  et,  par  suite,  toute  délectation  est 
bonne  ». 

L'argument  sed  contra  se  contente  de  citer  un  texte  du  livre 
des  Proverbes,  ch.  11  (v.  i4),  où  il  çst  parlé  de  ceux  qui  se  ré- 
jouissent de  faire  le  mal  et  mettent  leur  plaisir  dans  les  choses 
les  plus  mauvaises. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  si  quel- 
ques-uns des  Stoïciens  affirmaient  que  toutes  les  délectations 
étaient  mauvaises,  par  contre  les  Epicuriens  disaient  que  la  dé- 
lectation est  de  soi  chose  bonne  et  (pie  ])ar  suite  toutes  les  délec- 
tations sont  bonnes.  Or,  ce  qui  paraît  avoir  trompé  ces  derniers, 
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c'esl  qu'ils  ne  distinguaient  pas  entre  ce  qui  est  bon  purement  et 
simplement  et  ce  qui  est  bon  par  l'apport  à  tel  sujet.  Une  chose 
est  bonne  purement  et  simplement,  (juand  elle  est  bonne  par 
elle-même.  Mais  il  arrive  que  ce  qui  n'est  pas  bon  en  soi  est  ce- 
peudant  chose  bonne  pour  tel  sujet;  et  cela,  d'une  double  ma- 
nière. D'abord,  parce  ([uc  cola  lui  convient  eu  raison  de  la  dis- 
position où  il  se  trouve  actuellement,  hupielle  cependant  n'est  pas 
naturelle;  c'est  ainsi  que  pour  le  lépreux  il  est  bon  quelquefois 
de  mang-er  des  ciioses  vénéneuses,  qui,  d'une  façon  pure  et  sim- 
ple, ne  conviennent  j)as  au  tempérament  de  l'homme  dans  son 
état  noimal.  D'une  autre  manière,  parce  que  ce  qui  ne  convient 
pas  est  cependant  considéré  comme  une  chose  qui  convient.  Il 
suit  de  là  que  la  délectation  étant  un  repos  de  l'appétit  dans  le 
bien,  si  la  chose  en  laquelle  l'appétit  se  repose  est  un  bien  pur 
et  simple,  la  délectation  elle-même  sera  vraiment  délectation,  au 
sens  pur  et  simple,  et  l)onne  purement  et  simplement.  Si,  au 
contraire,  ce  n'est  j)as  un  bien  pur  et  simple,  mais  seulement  pour 
le  sujet  qui  le  fait  sien,  dans  ce  cas,  la  délectation  ne  sera  délec- 
tation que  pour  ce  sujet  et  non  d'une  façon  pure  et  simple;  et, 
de  même,  elle  ne  sera  point  bonne  purement  et  simplement,  mais 
sous  un  certain  rapport  ou  en  apparence  seulement  ».  —  Il  n'est 
donc  pas  vrai  que  toute  délectation  indistinctement  ou  d'une  façon 
alîsolue  soit  chose  bonne  moralement.  11  n'y  aura  à  être  telle, 
(|ue  la  délectation  vraiment  digne  de  ce  nom  et  qui  est  le  repos 
de  l'appétit  dans  le  vrai  bien. 

Ij'ad  primnni  n'accorde  pas  qu'il  n'y  ait  aucune  distinction  à 
établir,  au  point  de  vue  du  bien  moral,  entre  les  trois  espèces  de 
bien  dont  parlait  l'objection.  C'est  qu'en  effet  «  l'honnèle  et  l'utile 
se  disent  par  rap[)ort  à  la  l'aison;  d'où  il  suit  que  rien  n'est  hon- 
nête ou  utile,  s'il  n'est  vraiment  bon.  L'agréable,  au  contraire,  se 
dit  par  rappoii  à  l'appétit,  cpii  paifois  tend  h  ce  (pii  ne  convient 
j)as  à  la  raison.  Et  voilà  j)()ur(iu()i  tout  ce  (pii  est  agréable  n'est 
pas  chose  bonne  moralement,  la  bonté  morale  étant  celle  (jui  se 
tire  de  la  l'ai^on  ».  —  Saint  Thomas  prend  ici  les  trois  espèces 
de  bien  (honnêle,  utile,  el  agiéable),  selon  qu'on  les  aj)prKpie  à 
l'homme  el  à  son  bien  :  en  ce  sens,  rien  n'est  \  l'aiment  utile  cpie 
ce  (pii  est  selon  la  laison  ou  (jui  sert  à  1  honnêle.  Ce  (pii  ne  ser- 
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virai!  (ju'à  l'ai^rôahlc  jx'ul  hicii  rlic  dit  iililc,  (ruiie  faron  y;-('tié- 
raU',  ou  à  coiisidri'cr  le  liicii  en  dehors  du  hicn  pi'OjjfeuienL 
humain  ;  il  ne  peut  pas  être  dit  utile,  dans  l'ordre  du  bien  humain  ; 
là,  il  n'a,  au  conlraire,  que  la  raison  de  nuisible  ou  de  mal.  [Cf. 
Première  Partie,  (j.  5,  art.  6]. 

L'(i(/  sccunihini  dit  rpie  ((  la  délectation  n'est  point  cherchée 
pour  autre  chose,  parce  qu'elle  est  le  repos  dans  la  hn  »;  et 
après  la  (in  en  tan!  (jue  tin,  il  ne  saurait}' avoir  rien  antre  chose. 
((  T()u!etois,  il  peu!  arriver  que  la  fin  soit  bonne  ou  (pi'elle  soit 
mauvaise  »,  du  poin!  de  vue  moral,  ou  en  général  «  bien  (ju'elle 
n'ait  jamais  la  raison  de  fin,  sinon  en  tant  qu'elle  est  un  bien 
par  rap[)orl  à  tel  sujet  »  :  bien  réel,  mais  conditionné  par  un 
étal  spécial  et  (]ui  n'est  pas  l'état  normal;  ou  l)ien  ap[)arent  seu- 
lement et  fpii,  en  réalité  est  un  vrai  mal  même  pour  ce  sujet. 
((  11  en  sera  de  même  pour  la  délectation  ». 

Uad  tprtiuni  applique  cette  même  réponse  à  la  troisième 
objection.  Toutes  choses  désirent  la  délectation  comme  elles 
désirent  le  bien;  la  délectation  n'étant  que  le  repos  de  l'appétit 
dans  le  bien.  Or,  de  même  qu'il  arrive  que  tout  bien  (jui  est 
désiré  n'est  pas  un  bien  en  soi  et  selon  la  vérité  ;  de  même  toute 
délectation  ne  sera  pas  de  soi  et  en  vérité  chose  bonne  ». 

La  délectation,  (pji  n'est  {)oint  mauvaise  j)ar  elle-même,  au 
point  de  vue  moral,  n'est  cependant  pas  nécessaii"ement  bonne, 
à  ce  même  point  de  vue.  Elle  peut  être  mauvaise.  Car  il  se  peut 
i\\ui  le  bien  et  l'opération  qui  la  causent  ne  soient  pas  ce  cpi'ils 
de\raient  être  aux  yeux  de  la  saine  raison.  Seulement,  dans  ce 
cas,  la  délec'alloii  ne  mérite  (]u'imparfaitement  le  nom  de  délec- 
tation, connue  le  bien  (|ui  la  caus(;  ne  mérite  (pi'imparfaitement 
le  nom  de  bien.  Toute  délectation  vraie,  au  sens  pur  et  simple, 
ou  tout  vrai  lepos  en  ce  (pii  est  puiement  et  sim[)lcment  un  vrai 
bien,  est  nécessairement  chose  bonne,  au  j)oiiil  de  \  ue  moral.  — 
Ici  encore,  nous  ferons  cette  remar(jue  :  (pielle  admirable  doc- 
trine! à  (juelle  distance,  celle  morale  du  plaisir,  ainsi  entendue, 
ne  laisse-t-elle  [)as  la  morale  du  {)laisir,  au  sens  épicurien,  que 
sain!  Thomas  vient  de  rc-fulei'  si  excclicnuniMit.  —  Mais  nous 
n'avons   poitit    tout    dit   au   sujet  de  la  déleclalion  dans  ses  rap- 
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porls  avec  le  bien  ou  le  mal  moral.  Saint  Thomas  se  demande 
encore,  à  ce  sujet,  deux  choses  :  —  premièrement,  si  parmi  les 
délectations  s'en  trouve  quelqu'une  qui  soit  tout  ce  qu'il  y  a  de 
plus  excellent;  —  secondement,  si  c'est  à  la  délectation  que 
nous  devons  mesurer  la  bonté  ou  la  méchanceté  morale  d'un 
sujet  donné.  Il  suffit  d'énoncer  ces  deux  questions,  pour  voir  à 
quelle  hauteur  elles  vont  porter  encore  la  grande  notion  de  la 
vraie  délectation  et  du  vrai  plaisir.  —  D'abord,  le  premier  point. 
C'est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 

Article  III, 
Si  quelque  délectation  est  ce  qu'il  y  a  de  meilleur? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  n'est  pas  de  délecta- 
tion qui  soit  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ».  —  La  première  est  que 
rien  de  ce  qui  se  fait  ne  peut  être  ce  qu'il  y  a  de  meilleur,  ce 
qui  se  fait  ne  pouvant  être  la  fin  dernière.  Or,  la  délectation  se 
rattache  à  ce  qui  se  fait;  car  ce  qui  cause  la  délectation  pour  un 
être,  c'est  qu'il  s'établit  dans  ce  qui  constitue  sa  nature,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  3i,  art.  i).  Donc,  aucune  délectation 
ne  peut  être  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ».  —  La  seconde  objection 
dit  que  «  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ne  peut  être  rendu  meilleur 
par  quelque  chose  qui  lui  soit  ajouté.  Or,  la  délectation  peut 
être  rendue  meilleure,  du  fait  qu'on  lui  ajoute  quelque  chose; 
c'est  ainsi  que  la  délectation  ayant  avec  elle  la  vertu  est  meilleure 
que  la  délectation  sans  la  vertu.  Donc,  la  délectation  n'est  pas 
ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ».  —  La  troisième  objection  fait  lemar- 
quer  (pie  «  ce  qui  est  le  meilleur  est  universellement  bon,  comme 
étant  bon  de  soi;  car  toujours  ce  qui  est  par  soi  l'emporte  sur 
ce  qui  est  accidentellement  et  lui  est  antérieur.  Or,  la  délectation 
n'est  pas  universellement  bonne  »,  puisqu'il  peut  y  avoir  des 
délectations  mauvaises,  «  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc).  Donc, 
la  délectation  n'est  pas  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ». 

L'argument  sed  contra  dit  que  «  la  béatitude  est  ce  qu'il  y  a 
de  meilleur,  puis(prelle  est  la  fin  de  la  vie  huuuiine.  Or,  la  béa- 
titude   n'est   pas    sans    la    délectation.    Il    est  dit,  en   ellel,    au 
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psaimit'  XV  (v.  ii)  :  \ous  nw  remplirez  de  joie  avec  votre 
face:  </(ins  votre  droite  sont  des  délices  qui  /uniront  /kis  de 
fin  ». 

Au  corps  de  l'arlicle,  saiul  Thomas  rattache  à  Platon  le  point 
nouveau  qui  nous  occupe,  comme  il  avait  rattaché  les  deux  pre- 
miers aux  Stoïciens  et  aux  Epicuriens.  11  nous  avertit  que  «  Pla- 
ton ne  dit  pas  que  toutes  les  délectations  soient  mauvaises, 
comme  les  Stoïciens;  ni  que  toutes  les  délectations  soient  chose 
bonne,  comme  les  Epicuriens;  mais  qu'il  est  des  délectations  qui 
sont  bonnes  et  qu'il  en  est  qui  sont  mauvaises  :  en  telle  manière 
cependant  qu'aucune  ne  soit  le  souverain  bien  ou  ce  qu'il  y  a  de 
meilleur.  —  Mais  »,  observe  saint  Thomas,  «  autant  qu'on  peut 
s'en  rendre  compte  d'après  ses  raisons  (cf.  Philèbe ;  la  Cité, 
liv.  vi),  il  s'est  trompé  en  deux  points.  —  Le  premier  est  qu'il 
a  vu  les  délectations  sensibles  et  corporelles  consister  en  un  cer- 
tain mouvement  et  un  certain  devenir,  comme  il  apparaît  dans 
le  fait  de  manger  et  autres  choses  de  ce  geni-e;  et  il  en  a  conclu 
(|ue  toutes  les  délectations  se  rattachaient  ainsi  au  mouvement  et 
au  devenir.  D'où  il  suivait  que  la  génération  ou  le  devenir  et  le 
mouvement  n'appartenant  qu'à  l'acte  imparfait,  la  délectation  ne 
pouvait  jamais  avoir  la  raison  de  perfection  dernière.  —  Or, 
ceci  apparaît  manifestement  faux  dans  les  délectations  intellec- 
tuelles. L'homme,  en  effet,  ne  se  délecte  pas  seulement  dans  le 
devenir  de  sa  science,  c'est-à-dire  quand  il  apprend  ou  quand  il 
s'étonne  devant  quelque  chose  de  nouveau,  comme  il  a  été  dit 
plus  haut  (q.  32,  art.  8,  aof^""*);  il  se  délecte  aussi  dans  l'acte 
de  la  contemplation,  selon  qu'il  use  de  la  science  qu'il  possède 
déjà.  —  L'autre  point,  sur  lequel  Platon  s'est  trompé,  c'est  qu'il 
entendait  le  meilleur,  au  sens  de  ce  qui  est  purement  et  simple- 
ment le  souverain  iiien,  qui  est  le  Bien  même  subsistant  et  non 
partici[)é,  comme  Dieu  lui-même  est  le  souverain  Bien.  Nous,  au 
contraire,  nous  [)arlons  de  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  »,  non  d'une 
façon  absolue,  ou  au  sens  pur  et  simple,  mais  «  [)armi  les  choses 
humaines.  Or,  le  meilleur,  en  toute  chose,  consiste  en  sa  tin  der- 
nière. D'aulre  part,  la  (in,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  i, 
ail.  8;  q.  2,  art.  y),  se  dit  d'une  double  manière  :  savoir,  l'objet 
lui-même,  qui  la  constitue;  et  l'usage  de  cet  objet;  comme, 
T.  VII.  Les  passions.  17 
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pour  l'avare,  sa  fin  sera  soit  l'argent  lui-même,  soit  la  possession 
de  cet  argent.  A  ce  litre,  la  fin  dernière  de  l'homme  peut  se 
dire,  ou  Dieu  Lui-même,  qui  est  le  souverain  Bien  purement  et 
simplement;  on  la  fruition  de  Dieu,  qui  implique  une  certaine 
délectation  en  cette  fin  dernière.  El,  pour  autant,  une  certaine 
délectation  de  l'homme  peut  être  dite  ce  qu'il  y  a  de  meilleur 
parmi  les  biens  humains  ». 

Ainsi  donc,  à  entendre  ce  qu'il  y  a  de  meilleur,  non  pas  d'une 
façon  absolue,  mais  par  rapport  au  bien  qui  peut  convenir  à 
l'homme,  il  est  vrai  de  dire  que  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  consiste 
dans  une  certaine  délectation  :  non  pas,  comme  le  fait  remarquer 
saint  Thomas,  dans  son  commentaire  sur  les  Sentences,  liv.  IV, 
dist.  l\Ç),  q.  3,  art.  /(,  q*"*  3,  à  la  fin  du  corps  de  l'article  et  aux 
deux  dernières  réponses,  que  la  délectation  considérée  à  part  ou 
en  elle-même,  indépendamment  de  l'objet  et  de  la  prise  de  pos- 
session de  cet  objet  qui  la  causent,  soit  ce  qu'il  y  a  de  meilleur, 
même  parmi  les  biens  humains,  car,  à  vouloir  séparer  les  deux, 
par  mode  d'abstraction,  c'est  la  prise  de  possession  du  bien  qui 
rem[)orle,  étant  comme  la  substance  de  la  béatitude  dont  la  délec- 
tation n'est  que  l'accident  propre,  ainsi  que  nous  l'avons  établi 
plus  haut  (q.  4);  —  mais  parce  que  la  délectation  fait  partie,  à 
titre  d'accident  propre,  et  comme  qualité  qui  la  couronne  et  la 
parachève,  de  la  béatitude  elle-même,  bien  suprême  et  souverain 
ou  qui  est  tout  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  pour  l'homme;  en  telle 
sorte,  que  si  la  prise  de  possession  est  meilleure  que  la  délecta- 
lion,  il  est  cependant  quelque  chose  qui  est  encore  meilleur  que 
cette  prise  de  possession,  considérée  en  elle-même  ou  toute,  seule, 
et  c'est  précisément  cette  prise  de  possession  avec  la  délectation 
qui  l'accompagne  ou  jointe  à  cette  délectation  et  perfectionnée 
par  elle;  au  delà  ou  au-dessus  de  laquelle  prise  de  possession 
ainsi  parachevée  et  couronnée  par  la  délectation  qui  la  suit  et 
cpii  d'ailleurs  ne  peut  pas  ne  [)as  la  suivre,  il  n'est  i"ien,  pour 
l'homme,  qui  puisse  être  conçu  comme  meilleur. 

Et  parce  qu'ici  nous  sommes  an  terme  dernier,  ne  supposant 
plus  la  dillérencc  entre  ce  cpii  prépare  et  ce  qui  vient  après,  ou 
entre  la  voie  du  nuMite  cl  le  teiine  de  la  récompense,  dans  la- 
(pielhî  voie  du  nn^rite  le  bien  d'ordre  physicpu'  {)eut  être  distinct 
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du  bien  d'ordre  inor;d,  ci  mémo,  parfois,  èlre  opposé  à  ce  hieii, 
tandis  (|ue  dans  le  lermc  qu'est  la  récompense,  toute  possibilité 
de  mal  nioial  se  li'onve  nécessairement  exclue,  ainsi  que  nous 
l'avons  montré  plus  haut  (q.  4i  aif-  4;  q-  5,  art.  4)j  il  s'ensuit 
que  la  délectation  dont  nous  parlons  doit  être  nécessairement 
tout  ce  (pi'il  y  a  de  meilleur  [)our  l'homme,  au  sens  pur  et  sim- 
ple, constituant  tout  ensemble  sa  perfection  dernière  et  souve- 
raine dans  l'ordre  moral  aussi  bien  que  dans  l'ordre  physique 
(cf.  ce  que  nous  avons  dit  plus  haut,  à  propos  des  controverses 
scolistes  relatives  à  l'essence  de  la  béatitude  \<\.  3,  art.  4])- 

Par  où  l'on  voit  que  le  point  de  doctrine  établi  ici  par  saint 
Thomas  et  fixé  [lar  lui  en  si  vive  lumière  est  un  de  ces  sommets 
où  se  retrouvent  et  où  s'unissent  les  vérités  les  plus  sublimes. 
Ici,  en  efïel,  nous  voyons  s'unir  et  se  confondre  tout  ce  qui  est 
le  plus  de  nature  à  émouvoir  le  cœur  de  l'homme  :  le  plaisir,  le 
bonheur  et  le  bien  moral.  Il  est  un  point  de  l'éAolution  humaine, 
où  ces  trois  choses-là  ne  font  qu'un.  Et  cela  nous  montre  la 
part  de  vérité  qu'il  peut  y  avoir  dans  cette  pente  presque  irrésis- 
tible qui  pousse  les  hommes  à  chercher  le  plaisir.  Nous  y  voyons 
aussi  pourquoi,  dans  le  monde,  l'idée  de  bonheur  est  si  univer- 
sellement attachée  à  l'idée  de  plaisir,  surtout  à  la  pensée  ou  au 
désir  des  plaisirs  les  plus  véhéments  et  qui  sont  le  plus  sentis.  Mais 
en  même  temps  cela  nous  explique  les  ameitumes  et  les  décep- 
tions attachées  à  ce  prétendu  boidieur.  Un  tel  bonheur,  identifié 
à  de  tels  plaisirs,  n'étant  pas  le  bien  moral,  le  bien  moral  peut 
s'en  trouver  absent  ou  même  s'y  trouver  opposé;  et,  aloi's,  non 
seulement  ce  n'est  plus  le  bonheur  parfait  ou  ce  qu'il  y  a  de 
meilleur  pour  l'homme,  mais  c'est  exactement  son  contraire, 
puisque  c'est  l'acheminement  à  la  misère  suprême.  Il  n'en  va 
pas  de  même  pour  le  |)laisir  que  nous  avons  dit  être  ce  qu'il  y  a 
de  meilleur  pour  l'homme.  Ce  plaisir  étant  comme  la  fleur  ter- 
minale du  bien  suprême  de  l'homme,  il  n'est  plus  compatible 
avec  aucune  sorte  de  mal.  L'homme  peut  ici  s'abreuver  au  tor- 
rent des  plus  ineffables  délices.  Rien  ne  s'opposera  plus,  en  lui 
ou  hors  de  lui,  à  l'ivresse  de  son  bonheur.  Elle  sera  le  couron- 
nement de  toutes  les  beautés,  de  toutes  les  harmonies,  de  toutes 
les  perfections;  d'autant  (pi'elle  ne  connaîtra  plus  les  vicissitudes 
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inhérentes  au  chan^emenl  ou  à  la  durée,  participant  à  l'étemité 
même  de  Dieu. 

Uad  primum  répond,  en  effet,  que  «  toute  délectation  n'est 
pas  nécessairement  attachée  au  devenir;  il  est  des  délectations 
qui  sont  le  fruit  d'opérations  parfaites  »,  éloignées  de  toute  suc- 
cession et  de  tout  mouvement  au  sens  imparfait  de  ce  mot, 
«  ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et  donc  rien  n'empêche  qu'il  v  ait  une  dé- 
lectation qui  soit  tout  ce  qu'il  y  a  de  meilleur,  bien  que  toute 
délectation  ne  puisse  pas  l'être  ». 

Uad  tertium  fait  une  double  réponse  :  l'une,  qui  explique  le 
principe  cité  par  l'objection;  l'autre,  qui  montre  que  l'application 
qu'on  en  voulait  faiie  au  point  qui  nous  occupe  ne  porte  pas.  — 
Quand  il  est  dit  que  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  est  ce  à  quoi  l'on  ne 
peut  rien  ajouter,  <(  il  le  faut  entendre  du  meilleur  au  sens  pur 
et  simple  et  dont  tout  ce  qui  est  bon  tire  sa  bonté.  Ce  meilleur 
ne  saurait  être  amélioré  par  une  addition  quelconque.  Tous  les 
autres  biens,  au  contraire,  quels  qu'ils  soient,  peuvent  être  ren- 
dus meilleurs  par  quelque  addition  de  bien  ».  Il  est  manifeste 
que  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  ainsi  entendu  n'est  autre  que  Dieu. 
C'est  en  ce  sens  que  le  bon  sire  de  Joinville  disait  excellemment 
à  saint  Louis  :  «  Dieu  est  chose  si  bonne,  que  meilleure  ne  peut 
être  ».  —  Mais  l'application  que  l'objection  voulait  faire  de  ce 
principe  ne  porte  pas  en  ce  qui  est  du  point  qui  nous  occupe. 
<(  La  délectation,  en  effet  »^  du  moins  la  délectation  dont  nous 
parlons,  «  n'est  pas  quelque  chose  d'étranger  à  l'opération  de  la 
vertu;  elle  est  une  propriété  qui  l'accompagne,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  premier  livre  de  l'Ethique  (ch.  viii,  n.  i3;  de  st.  Th  ,  le(;.  i3). 
Cela  est  vrai,  comme  nous  le  \oyons  par  cette  citation  d'Aris- 
lote,  même  de  la  délectation  qui  est  ce  qu'il  y  a  de  meilleur  dans 
l'ordre  de  la  félicité  humaine  naturelle,  constituée,  pour  Aris- 
tote,  par  l'opération  de  la  vertu,  au  sens  purement  moral  de  ce 
mot.  Combien  plus  sera-ce  vrai  de  la  délectation  qui  fait  partie 
de  la  félicité  surnaturelle  et  divine,  où  la  bonté  physique  de 
l'opération  s'idenlitie  avec  sa  bonté  morale. 

L'ad  tertium  répond  que  «  la  délectai  ion  n'a  pas  qu'elle  soit 
ce  qu'il  y  a  de  meilleur,  du  fait  seul  qu'elle  est  délectation,  nuiis 
du  fait  qu'elle  est  »  telle  délectation,  c'est-à-dire  «  le  repos  par- 
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fail  dans  le  lucii  j)arlait.  Il  ne  s'ensuit  donc  pas  »,  comme  le 
voulail  rnhjeclion,  «  (|ne  toule  délectalion  soit  ce  (jn'il  v  a  de 
meilleur,  ou  même  que  toute  délectation  soit  bonne.  C'est  ainsi, 
également,  tju'il  est  une  science  qui  est  ce  qu'il  y  a  de  plus  excel- 
lent »  dans  l'ordre  de  la  connaissance,  et  c'est  la  science  des 
choses  de  Dieu,  «  mais  il  ne  s'ensuit  pas  que  toule  science  doive 
l'être  ». 

La  délectation  n'est  pas,  de  soi,  chose  mauvaise,  au  point  de 
vue  moral.  Bien  plus,  elle  est,  en  un  sens,  touj<^urs,  chose 
bonne;  et  c'est  quand  elle  est  vraiment  elle-même,  c'est-à-dire  le 
vrai  repos  de  la  partie  affective  dans  la  possession  lég'itime  du 
vrai  bien.  H  y  a  même  une  délectation,  celle  qui  sera  le  repos 
parfait  dans  la  possession  parfaite  du  bien  parfait,  qui  est,  pure- 
ment et  simplement,  tout  ce  qu'il  y  a  de  plus  excellent  pour 
riiomme.  —  Mais  pouvons-nous  aller  plus  loin;  et  devons-nous 
dire  que  la  délectation  est  la  vraie  mesure  du  bien  et  du  mal 
moral  dans  l'homme,  en  telle  sorte  que  la  bonté  ou  la  méchan- 
ceté de  l'homme,  au  point  de  vue  moral,  se  mesure  à  ses  délec- 
tations? C'est  le  dernier  point  qu'il  nous  reste  à  considérer  et  qui 
va  faire  l'objet  de  l'article  suivant. 

Article  IV. 

Si  la  délectation  est  la  mesure  ou  la  règle  d'après  laquelle  on 
juge  du  bien  et  du  mal  en  ce  qui  est  des  choses  morales? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  n'est  pas 
la  mesure  ou  la  rèçle  dii  bien  et  du  mal  moral  ».  —  La  première 
est  que  «  toutes  choses  ont  comme  mesure  ce  qui  est  premier 
dans  leur  genre,  ainsi  qu'il  est  dit  au  dixième  livre  des  Métci- 
phi/sir/ues  {de  S.  Th.,  leç.  2;  Did.,  liv.  IX,  ch.  i,  n.  7,  8).  Or, 
la  délectation  n'est  pas  ce  qu'il  y  a  de  premier  dans  le  çfcnre  des 
choses  morales;  avant  elle,  en  effet,  viennent  l'amour  et  le  désir. 
Donc,  la  délectation  n'est  pas  la  règ-le  de  la  bonté  et  de  la  malice 
dans  les  choses  de  la  morale  ».  —  La  seconde  objection  dit  que 
«  la  mesure  et  la  rèi^le  doivent  être  quehjue  chose  qui  ne  varie 
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pas;  et  de  là  vient  que  le  mouvement  qui  est  le  plus  uniforme 
est  la  mesure  et  la  règle  de  tous  les  mouvements,  ainsi  qu'il  est 
dit  au  dixième  livre  des  Métaphysiques  (endroit  précité).  Or,  la 
délectation  est  chose  qui  varie  et  qui  a  plusieurs  formes,  puis- 
qu'il y  a  des  délectations  qui  sont  bonnes  et  d'autres  qui  sont 
mauvaises.  Donc,  la  délectation  n'est  pas  la  mesure  et  la  règle  en 
morale  ».  —  La  troisième  objectiot)  remarque  qu'  «  on  a  un  ju- 
gement plus  certain  quand  on  jug'e  de  l'efFet  par  la  cause  que  si 
on  juge  de  la  cause  par  l'effet.  Or,  la  bonté  ou  la  malice  de  l'opé- 
ration est  cause  de  la  bonté  ou  de  la  malice  de  la  délectation; 
car  les  délectations  bonnes  sont  celles  qui  suivent  des  opérations 
bonnes,  et  les  délectations  mauvaises,  celles  qui  suivent  des  opé- 
rations mauvaises,  ainsi  qu'il  est  dit  au  dixième  livre  de  VEtln- 
que  (ch.  v,  n.  6;  de  S,  Tli.,  leç.  8).  Donc,  les  délectations  ne 
sont  pas  la  règle  et  la  mesure  de  la  bonté  et  de  la  malice  dans 
les  choses  de  la  morale  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  double  texte  de  saint  Augustin 
et  d'Aristote.  —  «  Saint  Augustin  dit,  sur  ce  mot  du  psaume  vu 
(v.  10)  :  C'est  Dieu  qui  scrute  les  reins  et  les  cœurs  :  le  but  des 
soins  et  de  la  pensée,  c'est  la  délectation  à  laquelle  l'iiomme 
s'efforce  d'arriver.  —  Et  Aristote  dit,  au  septième  livre  de 
l'Éthique  (ch.  xi,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  ii),  que  la  délectation 
est  la  fin  principale  à  laquelle  nous  prenons  garde  pour  dire 
d'un  tel  qu'il  est  mauvais  ou  d'un  tel  qu'il  est  bon  purement  et 
simplement  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  la  l)onté  ou 
la  malice  morale  consiste  principalement  dans  la  volonté,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  20,  art.  i).  Or,  si  la  volonté  est  bonne 
ou  mauvaise,  c'est  surtout  par  la  (in  (pi'on  le  connaît.  D'autre 
part,  la  fin  de  la  volonté  est  ce  en  quoi  la  volonté  se  repose.  Et 
puisque  le  repos  de  la  volonté,  comme  du  reste  le  repos  de  tout 
appélit,  dans  le  bien,  est  la  déleclation,  il  s'ensuit  que  c'est 
surtout  d'après  la  délectation  de  la  volonté  humaine  fpi'on  juge  si 
l'homme  est  bon  ou  mauvais  :  celui-là,  en  effet,  est  bon  et  ver- 
tueux, qui  prend  plaisir  aux  (Buvres  des  vertus;  et  celui-là  est 
mauvais,  qui  se  complaît  en  des  œuvres  mauvaises  ».  Donc,  s'il 
s'agit  de  la  (h'Ieclalion  de  la  volonté,  elle  est  vrairM<MU  la  règle  et 
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lii  mesure  par  excellence  qui  permet  d'apprécier  ou  de  jut^cr  la 
honlt'  ou  la  malice  moi'ale  du  sujet  eu  (pii  elle  se  trouve.  Il  n'eu 
serait  [)as  de  même,  s'il  s'abaissait  des  délectations  de  l'ajjpétil 
sensible.  «  Les  délectations  de  l'appétit  sensible  »,  en  elî'et, 
((  ne  sont  pas  la  règle  de  la  bonté  on  de  la  malice  morale;  car, 
par  exemple,  la  nourriture  est  chose  ag'réable  pour  tous,  selon 
l'appétit  sensible,  qu'il  s'agisse  des  bons  ou  qu'il  s'aj^isse  des 
méchants  ».  La  difï'érence  entre  les  uns  et  les  autres,  au  point 
de  vue  moral,  viendra  j)récisément  d'une  ditîerence  de  délectation 
dans  la  volonté.  «  La  volonté  des  bons  »,  en  eftet^  «  ne  se  dé- 
lecte dans  ces  biens  d'ordre  sensible  »  et  ne  permet  à  l'appétit 
sensible  de  s'y  délecter  lui-même,  dans  la  mesure  où  cet  appétit 
lui  est  soumis,  «  (pi'autaut  (jue  cela  convient  à  la  raison,  chose 
doul  la  volonté  des  méchants  n'a  [)oinl  cure  ».  Et  c'est  doue  tou- 
jours en  raison  de  la  volonté  et  de  sa  délectation  que  la  délecta- 
tion de  ra{)pélit  sensible  ap[)arlient  à  l'orche  moral.  Par  cousé- 
(juent,  elle-même  n'est  pas  règle  ou  mesure  dans  cet  ordre-là; 
elle  est,  au  coniraire,  réglée  ou  mesurée  par  autre  chose.  Remar- 
que importante,  s'il  en  fut.  Car  elle  nous  rappelle  que  pour 
apprécier  la  bonté  ou  la  malice  morale  d'un  acte  quelconque 
accompli  par  l'homme,  ce  n'est  pas  au  plus  ou  au  moins  de 
plaisir  sensible  qu'il  y  trouve  que  nous  devrons  prendre  garde; 
niais  seulement  au  [)lus  ou  au  moins  de  plaisir  spirituel.  Il  se 
pourra,  d'ailleurs,  que  les  deux  plaisirs  conviennent  et  s'harmo- 
nisent. Plus  tard  même,  quand  la  nature  humaine  sera  rétablie 
dans  son  hai-monie  parfaite,  ils  conviendront  et  s'harmoniseront 
nécessairement.  Mais,  sur  la  ferre  et  diu'aut  It^  lemps  de  l'épreuve, 
depuis  la  chute,  les  deux  sorles  de  plaisirs  peuvent  aussi  être  en 
o[)posilion.  Us  ne  le  sont  mênui  (jue  trop  souvent.  Dans  ce  cas, 
le  [)laisir  sensible  doit  toujours  être  saci'iHé,  sous  peine  de  com- 
promellre  le  bien  moi-al  de  l'homme;  et  {)lus  la  volonlé  pr-endra 
plaisir  à  ce  sacrifice,  plus  la  boulé  morale  de  l'homme  se  mani- 
festera. Ce  sera  à  régler-  ou  à  subordounei"  selon  l'hai-monie  de 
la  raison  ces  diverses  sorles  de  plaisirs  (pie  consistera,  comme 
nous  le  verrons  plus  tard,  le  rôle  des  verlus  morales,  notamment 
celui  de  la  leuq)érauce. 

].\i(/  />/'i/iii//n  dit  (pie  «  l'amour  el  le  désir  pré(èdenl  la  délecta- 
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tion,  dans  la  voie  du  devenir;  mais  la  délectation  précède  selon 
la  raison  de  fin  »  :  elle  précède  dans  l'ordre  d'intention  ou  de 
fin,  puisque  c'est  en  raison  de  la  délectation  qu'on  espère  trou- 
ver en  une  chose,  qu'on  aime  cette  chose  et  qu'on  la  désire  ; 
ou  si  c'est  en  raison  du  bien,  c'est  en  raison  du  bien  qui  doit 
être  possédé,  laquelle  possession  entraîne  nécessairement  la  dé- 
lectation ou  le  repos  de  l'appélit.  Donc,  dans  l'ordre  de  la  fin, 
c'est  la  délectation  qui  précède  et  qui  l'emporte  ;  «  et,  précisé- 
ment, quand  il  s'agit  d'action,  la  fin  a  raison  de  principe;  et  le 
principe  est  ce  d'où  se  tire  surtout  le  jugement,  comme  de  la 
règ'le  ou  de  la  mesure  ». 

Uad  seciindiim  fait  remarquer  que  «  toute  délectation  a  ceci 
de  conforme,  qu'elle  est  un  repos  dans  un  certain  bien  ;  et,  à 
ce  titre,  elle  peut  avoir  la  raison  de  règle  ou  de  mesure.  Celui-là, 
en  effet,  sera  bon,  dont  la  volonté  se  repose  dans  le  vrai  l)ien  ; 
et  celui-là  sera  mauvais,  dont  la  volonté  se  repose  dans  le  mal  », 
qui  peut  être  un  certain  bien  physique,  mais  qui  n'est  pas  le 
bien  approuvé  par  la  raison. 

Uad  tertiuni  précise  le  point  de  doctrine  que  nous  formulions, 
à  l'occasion  de  l'article  précédent,  en  empruntant  un  beau  texte 
du  Commentaire  sur  les  Sentences.  «  La  délectation,  dit  ici  saint 
Thomas,  étant  la  perfection  de  l'opération  par  mode  de  fin,  ainsi 
qu'il  a  été  marqué  plus  haut  (q.  33,  art.  4)?  l'opération  ne  peut 
pas  être  parfaitement  bonne,  à  moins  que  ne  se  trouve  aussi  la 
délectation  dans  le  bien  ;  la  bonté  d'une  chose,  en  effet,  dépend 
de  ce  qui  est  sa  fin.  Et  de  ce  chef,  la  bonté  de  la  délectation  est 
en  quelque  sorte  cause  de  !a  bonté  de  l'opération  ».  Il  est  très 
vrai  que  la  boulé  de  la  délectation  dépend  de  la  bonté  de  l'opé- 
ration ;  mais,  quand  elle  est,  elle  s'y  ajoute;  et,  en  s'y  ajoutant, 
elle  donne  à  la  bonté  de  l'opération  un  fini  qui  lui  man(juerait 
sans  cela.  L'opération  ne  peut  être  vraiment  et  complètement 
bonne,  que  si  l'appélit  se  repose  par  mode  de  délectation  dans 
le  bien  qui  est  l'objet  de  l'opération.  11  est  donc  vrai  de  dire  que 
le  dernier  mot  de  la  perfection  est  dans  la  délectation;  et,  pour 
autant,  c'est  elle  qui  est  la  vraie  mesure  ou  la  vraie  règle  de  la 
bonté  et  de  la  malice  dans  l'ordre  moral. 
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La  (k'Icclalioii  ou  le  plaisif  cl  la  joie  est  l'élat  dernier  de  tout 
èlre  en  ([ni  se  lionve  une  pnissanee  atrective  dislinct,',  commandée 
par  un  ordre  de  connaissance  existant  en  lui.  C'est  le  point  ultime 
de  l'évolution  vitale.  Il  en  est  le  couronnement,  l'achèvement. 
Après  ce  terme,  le  vivant  n'a  plus  rien  à  chercher,  rien  à  atten- 
dre dans  la  lii^rie  précise  qui  en  dépend  et  s'y  achève.  Cet  état 
dernier  de  la  partie  alleclive,  (pii  commande  tout  ce  qui  le  pré- 
cède dans  le  mouvement  vital,  est  causé  lui-même  par  la  présence 
du  bien  connu  et  recherché  et  que  niainlenuil  le  vivant  possède. 
Selon  la  nature  ou  le  caractère  de  ce  bien,  vrai  ou  faux,  et  selon 
la  lég'itimité  de  l'acte  ([ui  en  assure  la  possession,  la  délectation 
elle-même  est  bonne  ou  mauvaise.  D'autre  part,  selon  que  la 
délectation  est  elle-même  bonne  ou  mauvaise,  tout  le  reste  est 
bon  ou  mauvais  dans  le  sujet  en  qui  elle  se  trouve.  Il  est  toute- 
fois une  délectation  (pii  ne  peut  pas  ne  pas  être  bonne  ;  elle  est 
même  le  dernier  mot  de  la  bonté  et  de  la  perfection,  au  sens  pur 
et  simple,  dans  le  sujet  en  qui  elle  se  trouve.  C'est  la  délectation 
qui  accompag^ne  la  possession  parfaite  du  bien  parfait.  Nous 
savons  par  la  foi  qu'elle  sera  le  partag'e  éternel  de  tous  les  élus 
dans  le  ciel.  —  A  cet  état  dernier  de  la  partie  affective  dans 
l'ordre  du  bien  soit  absolu  et  véritable  purement  et  simplement, 
soit  relatif  et  apparent,  correspond,  par  mode  d'opposition  et 
de  contraire,  un  autre  état  de  cette  même  partie  affective  dans 
l'ordre  du  mal.  On  l'appelle  du  nom  de  tristesse.  C'est  de  lui 
que  nous  devons  nous  occuper  maintenant. 

Après  avoir  traité  de  la  délectation,  «  nous  devons  conséquem- 
ment  traiter  de  la  douleur  et  de  la  tristesse.  Et,  à  ce  sujet,  nous 
aurons  à  considérer  :  premièrement,  la  tristesse  ou  la  douleur, 
en  elle-même  ((\.  35);  secondement,  ses  causes  (({.  .36);  troisiè- 
mement, ses  effets  (q.  87);  quatrièmement,  ses  remèdes  ((|.  ,38); 
cinquièmement,  sa  bonté  ou  sa  malice  »  (q.  36).  —  Nous  ne 
devons  pas  nous  étonner  de  l'ampleur  que  saint  Thomas  donne 
à  cette  étude  de  la  douleur  ou  de  la  tristesse,  puisque  nous 
savons  déjà  que  cette  passion  est  l'une  des  quatre  passions  prin- 
cipales ;  et  l'expérience  de  chaque  jour  nous  apprend  la  place 
qu'elle  occupe  dans  la  vie  humaine. 

Venons  tout  de  suite  au  premier  point.  C'est  l'objet  de  la 
question  suivante. 


QUESTION  XXXV. 

DE  LA  DOLH.EUn  OU  DE  LA  TRISTESSE  EN  ELLE-MÊME. 

Celte  question  comprend  huit  articles  : 

1°  Si  la  douleur  est  une  passion  de  l'àme? 

20  Si  la  tristesse  est  la  même  chose  que  la  douleur? 

3"  Si  la  tristesse  ou  la  douleur  est  contraire  à  la  délectation? 

4''   Si  toute  tristesse  est  contraire  à  toute  délectation? 

5o  Si  pour  la  délectation  de  la  contemplation,  il  est  quelque  tristesse 

qui  soit  contraire  ? 
6o  Si  l'on  doit  fuir  la  tristesse  plus  que  rechercher  la  délectation? 
7"  Si  la  douleur  extérieure  est  plus  grande  que  la  douleur  intérieure? 
8o  Des  espèces  de  la  tristesse. 


De  CCS  liuit  articles,  les  sept  premiers  traitent  de  la  douleur 
ou  de  la  tristesse  en  elle-même  ou  quant  t\  sa  raison  propre;  le 
huitième,  traite  de  ses  diverses  espèces.  —  En  elle-même,  ou 
quant  à  sa  raison  propre,  elle  est  considérée  d'abord  quant  à  sa 
nature  (ail.  i-("));  puis,  quant  à  son  degré  (art.  7).  —  Quant  i\ 
sa  nature,  premièrement,  d'une  façon  absolue  (art.  1-2);  secon- 
dement, par  comparaison  à  la  délectation  (art.  3-6).  —  D'une 
façon  absolue,  ce  qu'est  la  douleur  (art.  i);  et  si  la  douleur  est 
la  même  chose  que  la  tristesse  (art.  2). 

D'abord,  ce  (pi'est  la  douleur. 

Article  Phemier. 
Si  la  douleur  est  une  passion  de  l'âme? 

Trois  objedions  \cuI(miI  prouver  que  ((  la  doideur  n'es!  pas 
une  passion  de  ràmc  ».  —  La  j)remière  dit  (pi'  «  aucune  passion 
de   Pinne   n'est    dans   le  corps.   Or,  la  doideur  peul  êlre  dans  le 
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cor[)S.  Sailli  Aiimisliii  dit,  en  elVct,  an  livfc  (/r  In  vraie  lieliijinn 
(cil,  xii),  (|U('  l<i  (loiilrnr  f/i/i  rsf  celle  du  corps  est  Ui  corriipho/i 
soudaine  du  hou  élat  d'une  partie  que  iànie  en  la  gérant  mal  a 
laissé  se  corrompre.  Donc,  la  douleur  n'est  pas  une  passion  de 
l'Ame  ».  —  La  seconde  objection  rappelle  (pie  «  toute  passion 
de  l'àirie  appartient  à  la  faculté  appélitive.  Or,  la  douleur  n'ap- 
partient pas  à  la  faculté  appétitive,  mais  plutôt  à  la  faculté  per- 
ceptive. Saint  Any;ustin  dit,  en  effet,  au  livre  de  la  nature  du 
Bien  (ch.  xx),  que  ce  qui  produit  la  douleur  dans  le  corps,  c'est 
la  résistance  du  sens  à  un  corps  plus  puissant.  Donc,  la  douleur 
n'est  pas  une  passion  de  l'àme  ».  —  La  troisième  objection  rap- 
pelle, de  son  coté,  que  «  toute  passion  de  l'âme  appartient  ;\ 
l'appétit  animal  »,  c'est-à-dire  à  l'appétit  qui  suit  une  connais- 
sance dans  le  sujet  où  il  se  trouve,  par  opposition  ;\  l'appétit 
naturel  qui  suit  une  connaissance  existant  au  dehors,  dans 
l'Auteur  de  la  nature.  «  Or,  la  douleur  n'appartient  pas  à  l'appétit 
animal,  mais  [ilutôt  à  l'appétit  naturel.  Saint  Auj^ustin  dit,  en 
efï'et,  au  huitième  livre  du  Commentaire  littéral  de  la  Genèse 
(ch.  xiv)  ;  S'il  n'était  pas  demeuré  quelque  bien  dans  la  nature, 
nous  n'éprouverions  aucune  douleur  du  bien  perdu  à  titre  de 
peine.   Donc,  la  douleur  n'est  pas  une  passion  de  l'âme  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  encore  à  «  saint  Auçuslin  », 
qui,  «  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (cli.  viii),  met  la  douleur 
parmi  les  passions  de  l'àme,  citant  ce  vers  de  Virgile  {Enéide, 
liv.  VI,  V.  733)  :  De  là  vient  qu'ils  craignent,  qu'ils  désirent, 
qu'ils  se  réjouissent,  qu'ils  sont  dans  la  douleur  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  en  s'appuyant  sur 
la  doctrine  qui  a  été  exposée  au  sujet  de  la  délectation.  «  De 
mém(;,  dit-il,  que  pour  la  délectation,  deux  choses  sont  requises, 
savoir  la  possession  du  bien  et  la  perception  de  cette  possession; 
de  même  aussi,  pour  la  douleur,  deux  choses  sont  requises  :  la 
conjonction  d'un  certain  mal  (qui  est  dit  être  un  mal,  parce  qu'il 
prive  d'un  certain  bien  »,  et  donc  la  conjonction  du  mal  n'est 
pas  autre  chose  que  la  privation  d'un  bien)  «  et  la  perception 
de  cette  conjonction.  Or,  il  n'est  rien  de  ce  qui  est  conjoint  i\ 
un  èlre  (pii  puisse  causer  la  délectation  ou  la  douleur,  s'il  n'a, 
par  rappoi'l   à    l'èlre  aiupiel  il   est  uni.  la    rais(ui   de    bien    on    la 
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raison  de  mal.  Par  où  l'on  voit  que  c'esl  sous  sa  raison  de  bien 
ou  sous  sa  raison  de  mal  qu'une  chose  peut  être  objet  de  délec- 
tation ou  de  douleur.  D'autre  part,  le  bien  et  le  mal,  en  tant 
que  tels,  sont  objet  de  l'appétit.  Et  donc  il  est  manifeste  que  la 
délectation  et  la  douleur  appartiennent  à  l'appétit  >).  Toutefois, 
ce  n'est  pas  à  n'importe  quel  appétit  qu'elles  appartiennent; 
c'est  à  l'appétit  animal.  Et,  en  effet,  «  tout  mouvement  de 
l'appétit  ou  toute  inclination  qui  suit  une  perception  »  ou  une 
connaissance  qui  existe  dans  le  sujet,»  appartient  à  l'appétit  intel- 
lectif  ou  à  l'appétit  sensible;  car  l'inclination  de  l'appétit  naturel 
ne  suit  pas  une  connaissance  existant  dans  le  sujet,  mais  une 
connaissance  existant  en  un  autre,  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la 
Première  Partie  (q.  io3^  art.  i,  3).  Puis  donc  que  la  délectation 
et  la  douleur  présupposent  dans  le  sujet  lui-même  la  sensation 
ou  une  perception  quelconque,  il  est  manifeste  que  la  douleur, 
comme  la  délectation,  est  dans  l'appétit  intelleclif  ou  dans 
l'appétit  sensible.  Et  puisque  tout  mouvement  de  l'appétit  sensi- 
ble, ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  22,  art.  i,  3),  est  appelé 
passion,  surtout  quand  ce  mouvement  tend  à  ce  qui  est  défec- 
tueux, il  suit  de  là  que  la  douleur,  pour  autant  qu'elle  est  dans 
l'appétit  sensible,  est  au  sens  le  plus  strict  une  passion  de  l'àme, 
comme  tout  ce  qui  moleste  le  corps  est  appelé  proprement  une 
passion  ou  un  pàtir  du  corps.  Et  voilà  pourquoi  saint  Aug-ustin, 
au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  vu,  viii),  appelle  spéciale- 
ment la  douleur  du  nom  de  maladie  ».  La  douleur  n'est  donc 
pas,  en  tant  que  douleur  ou  en  tant  qu'affection  intime  du  sujet 
qui  l'éprouve,  quelque  chose  qui  existe  dans  le  corps  ou  dans  ses 
organes  en  tant  que  tels;  c'est  quelque  chose  qui  existe  dans 
l'âme,  dans  la  partie  affective  de  l'àme;  et  il  se  pourra,  sans 
doute,  que  cette  partie  affective  soit  elle-même  liée  à  un  orj^-ane, 
comme  il  arrive  pour  l'appétit  sensible;  mais,  même  alors,  la 
douleur  sera,  formellement,  (pielque  chose  de  psychique  et  non 
quelque  chose  de  simplement  physiologique.  Il  importe  de  remar- 
quer ce  point  de  doctrine;  car  on  serait  très  porté  à  confondre 
le  côté  propre  et  formel  de  la  douleur  avec  la  lésion  organique 
(pii  en  est  seulement  une  des  causes. 

\jad  primiini  formule  expressément  le  point  de  doctrine  dont 
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nous  venons  de  sii^naler  riniporlance.  «  On  parle  de  douleur  à 
propos  du  corps,  exj)liquc  saint  Tlioinas,  parce  (pie  la  cause  de 
la  douleur  est  dans  le  corps;  lorsque,  par  exemple,  nous  souf- 
frons raclion  d'un  agent  qui  nuit  au  corps.  Mais  le  mouvement 
de  la  douleur  est  toujours  dans  l'àme;  car  le  corps  ne  peut  éprou- 
ver de  douleur  que  parce  (pw  Vàuie  téprouue,  ainsi  (jue  le  dit 
saint  Augustin  »  (sur  le  psaume  lxxxvii,  y.  4)-  —  H  n'y  a  donc 
pas  à  confondre  la  lésion  de  l'org-ane,  ni  même  la  sensation  de 
cette  lésion,  avec  le  sentiment  ou  la  passion  de  la  douleur  :  ni 
la  passion,  au  sens  formel  et  psychiqiie  du  mot,  ni  même  la  [)as- 
sion  au  sens  de  trouble  org'anique  accompagnant  la  passion  au 
sens  psyclii(jue,  n'est  cela;  la  lésion  de  l'org-ane  et  la  sensation 
de  cette  lésion  précèdent  la  passion  comme  la  cause  précède 
l'effet  :  la  passion  psychique  est  un  effet  de  la  lésion  de  l'organe 
et  de  la  sensation  de  cette  lésion  ;  et  la  passion  physiologique  est 
un  effet  de  la  passion  psychique. 

h'ad  secunduui  précise  à  son  tour  ce  que  nous  venons  de  dire 
de  la  sensation,  comme  Vad priniuni  précisait  ce  que  nous  avions 
dit  de  la  lésion  de  l'organe.  «  On  parle  de  douleur  à  propos  du 
sens,  non  qu'elle  scit  l'acte  de  la  faculté  sensitive  ;  mais  parce 
que  l'acte  du  sens  est  requis  pour  la  douleur  corporelle,  comme 
il  est  requis  pour  la  délectation  »  :  si  le  sens  ne  percevait  pas 
la  lésion  ou  le  froissement  de  l'organe,  ra[)pélil  sensible  n'éprou- 
verait jamais  la  passion,  au  sens  psychique,  de  la  douleur;  mais 
cette  passion,  au  sens  psychique,  n'est  pas  subjectée  dans  la 
faculté  de  perception  sensible,  pas  plus  qu'elle  n'est  subjectée 
dans  le  corps  :  elle  existe  dans  la  seule  faculté  appétitive  sensible. 

h'ad  terliuni  explique  le  mot  de  saint  Augustin  dont  voulait 
abuseï"  l'objection.  «  La  douleur  du  bien  perdu  démontre  la 
bonté  de  la  nature,  non  que  la  douleur  soit  l'acte  de  l'appétit 
naturel;  mais  parce  que  la  nature  se  poi'te  à  certaines  choses 
comme  à  un  l)ien,  lesquelles  si  on  sent  (ju'elles  manquent,  il 
s'ensuit,  dans  l'appétit  sensible,  la  passion  de  douleur  ». 

La  douleur,  au  sens  de  déplaisir  ou  de  |)eine  existant  dans  un 
sujet  doué  de  connaissance,  est  un  mouvement  ou  un  acte  de  la 
faculté  appétitive  distincte  mais  inséparable  de  la  faculté  de  cou- 
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iKiîLre.  Ce  mouvement  ou  cet  acle  de  la  faculté  appélilive  pré- 
suppose l'acle  de  la  faculté  de  connaître,  mais  il  n'est  pas  de 
même  genre,  étant  essentiellement,  lui-même,  un  acte  de  la 
faculté  appétitive.  A  plus  forte  raisoîi  est-il  essentiellement  dis- 
tinct de  tout  acte  purement  pliysico-cliimique  affectant  le  corps 
en  tant  que  tel,  pour  tant  d'ailleurs  que  ces  sortes  d'actes  puis- 
sent influer,  à  titre  de  causes,  sur  le  mouvement  ou  l'acte  de  la 
douleur  existant  parfois  dans  l'appétit  sensible.  —  Nous  venons 
de  déterminer,  d'une  façon  précise,  ce  qu'est  la  douleur  et  ce 
qu'est  la  passion  de  la  douleur,  surtout  au  reg^ard  de  l'affection 
corporelle  ou  de  la  sensation  de  cette  alfection.  Mais  celte  passion 
de  la  douleur,  et,  plus  g-énéralement,  la  douleur,  dans  (juel  rap- 
port se  trouvent-elles  avec  la  tristesse-?  La  douleur  et  la  tristesse 
sont-elles  une  même  chose,  ou  devons-nous  les  disting-uer. 
C'est  ce  (pie  nous  allons  examiner  à  l'article  qui  suit? 


Article  II. 
Si  la  tristesse  est  la  même  chose  que  la  douleur? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  ti'istesse  n'est  pas 
la  douleur  ».  —  La  première  cite  «  saint  Augustin  )>,  qui, 
«  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (cli.  vu),  dit  que  la  douleur 
s'entend  des  corps.  Or,  la  tristesse  s'entend  plutôt  de  l'àme. 
Donc,  la  tristesse  n'est  pas  la  douleur  ».  —  La  seconde  objection 
observe  que  «  la  douleur  ne  porte  (pie  sur  le  mal  présent.  La 
Irlslesse,  au  contraire,  peut  avoir  pour  objiH  ce  qui  est  passé  et 
ce  qui  est  à  venir;  comme  la  pénitence,  (pii  est  la  tristesse  du 
passé;  et  l'anxiété,  qui  est  la  tristesse  de  l'avenir.  Donc,  la  tris- 
tesse diflV're  comj)l(Mement  de  la  doideur*  ».  —  La  troisième 
objection  est  (]ue  «  la  douleur  ne  semble  être  allacliée  (pi'au  sens 
(lu  loucher;  tandis  (pie  la  tristesse  peut  provenir  de  tous  nos 
sens.  Donc,  la  tristesse  n'est  pas  l;i  douleur,  mais  elle  s'étend  à 
plus  d'objets  ». 

[>'aigurnent  sed  contra  en  appcll<'  à  «  rap(')tre  »  saint  Paul, 
(pii  «  dit,  dans  son  («pitre  uii.r  /{o/nains,  ch.  ix  (v.  2)  :  J'éprouiw 
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iinr   (//•(inr/f   frisfcssr  ri    /'di  (in  cd'iir  une   doiileuf  incfssd/ih', 
pi-(Mi;inl  la  lristos.se  (>l  la  doiileiif  pour  une  même  chose  ». 

Au  corps  (le  l'arlicle,  saiiil  Thomas  répond  cpie  «  \i\  (hMcclation 
et  la  douleur  peuvent  être  causées  par  une  double  perce[)lioii  : 
l'une,  ipii  est  la  perception  du  sens  extérieur;  l'autre,  (]ui  est  la 
perceplion  intérieure,  soit  celle  de  l'inteHij^ence,  soit  celle  de 
l'ima^^ination.  I^a  perception  intérieure  s'étend  à  plus  d'objets 
que  la  [)erceplion  extérieure;  car  tout  ce  rpii  tombe  sous  la  per- 
ception extérieure  rentre  dans  la  perceplion  intérieure,  mais  non 
inversement.  Or,  il  n'y  a  rpie  la  délectation  causée  par  la  percep- 
tion intérieure,  qui  soit  appelée  du  nom  de  joie,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  plus  haut  (q.  3i,  art.  3).  Pareillement,  il  n'y  aura  à  être 
a[)pelée  du  nom  de  tristesse  que  la  seule  douleur  causée  par  la 
perception '"extérieure.  Et  de  môme  que  la  délectation  causée  par 
la  perception  extérieure  est  appelée  délectation  mais  n'est  pas 
appelée  joie;  de  même,  la  douleur  qui  est  causée  [)ar  la  percep- 
lion extérieure  sera  appelée  douleur  mais  non  tristesse.  D'où  il 
suit  (pie  la  tristesse  est  une  espèce  de  douleur,  comme  la  joie  est 
une  espèce  de  délectation  ».  —  Il  en  est  de  la  douleur  et  de  la 
tristesse  comme  du  plaisir  et  de  la  joie.  Le  plaisir  est  un  leime 
plus  2;-énéral  que  la  joie  :  il  s'applique  soit  aux  plaisirs  de  l'àme, 
soit  aux  plaisirs  du  corps;  tandis  que  la  joie  ne  s'applique  (]u'aux 
plaisirs  de  l'àme.  De  même  pour  la  doideur  et  la  tristesse.  La 
trislesse  ne  se  dit  (jue  des  douleurs  de  l'àme.  La  doulcui-,  au 
contraire,  se  dit  aussi  des  douleurs  du  corps. 

L'ad  primnni  dit  ({ue  ((  saint  Aug'ustin  parle  en  cet  endroit 
conformément  à  l'acception  du  mot.  Le  mot  douleur,  en  elFet, 
est  plus  usité  au  sujet  des  douleurs  cor[)orelles,  plus  connues, 
qu'au  sujet  des  douleurs  spirituelles  ». 

Uad  sccundum  répond  que  «  le  sens  extérieur  ne  penjoit  que 
ce  (jui  est  présent;  la  facidté  intérieure,  au  contraire,  peut  per- 
cevoir le  présent,  le  passé  et  le  futur.  Et  de  là  vient  rpie  la  tris- 
tesse j)eut  porter  sur  le  présent,  le  passé  et  le  futur;  tandis  que 
la  douleur  corporelle,  (pii  a  pour  cause  la  perception  du  sens 
extérieur,  ne  porte  jamais  (pic  sur  une  chose  [>résenle  »  :  il  n'y 
a  de  douleur  corporelle  (jue  si  les  sens  extérieurs  sont  acluello 
ment  an'cclés  pai'  (pieUpie  objet  déplaisant  ou  nuisible,  à   moins 
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que  celle  douleur  ne  soil  un  effel  de  la  passion  iulérieure  trop 
véhémenle;  la  Irislesse,  au  contraire,  peul  exisler  en  l'absence 
de  toul  objet  extérieur  actuellement  nuisible  ou  déplaisant. 

Uad  tertiiiin  fait  observer  que  «  l'objet  du  sens  du  toucher 
peul  être  cause  de  douleur,  non  pas  seulement  en  tant  qu'il  ne 
répond  pas  à  la  proportion  qu'est  la  faculté  de  connaître,   mais 
parce  qu'il  est  contraire  à  la  nature  »  ;  c'est-à-dire  à  la  constitu- 
tion physico-chimique  du  sujet,   dans  son   être  même  de  subs- 
tance, ainsi  que  nous  l'avons  expliqué  plus  haut,  question  3r, 
article  6.    «    L'objet  des  autres  sens,   au  contraire,  peut  n'être 
point  proportionné  à  la  vertu   de   connaître,  mais   il   n'est  pas 
contraire  à  la  nature,  sauf  pour  autant  qu'il  est  ordonné  au  sens 
du  toucher.  Et  de  là  vient  que,  seul,  l'homme,  dont  le  propre  est 
de  posséder,  parmi  tous  les  animaux,  la  connaissance  parfaite, 
se  délecte  dans   l'objet  propre  aux  autres   sens,    selon  que  cet 
objet  est  pris  en  lui-même;  alors  que  les  autres  animaux  i:e  se 
délectent  dans  ces  objets  qu'autant  qu'ils  se  réfèrent  à  l'objet  du 
sens  du  loucher.  Lors  donc  que  nous  parlerons  de  l'objet  des 
autres  sens,  nous  ne  dirons  point  qu'ils  sont  cause  de  douleur,  à 
prendre  la  douleur  selon    qu'elle   est  contraire  à  la   délectation 
naturelle  »  ou  causée  par  l'émotion  physico-chimique  intéressant 
la  nature  ou  la  substance  même  du  sujet;  «  nous  dirons  seule- 
ment qu'ils  sont  cause  de  tristesse,  la  tristesse  s'opposant  à  la 
joie  qui  suit  la  perception  d'ordre  psychique.  Il  suit  de  là  que  si 
la  douleur  se  prend  pour  la  douleur  corporelle,  ce  qui   est  son 
acception  la  plus  usuelle,  la  douleur  se  divisera  avec  la  tristesse, 
comme  choses  opposées  entre  elles,   selon   la  distinction  de   la 
perception  intérieure  et  de  la  perception  extérieure;  bien  (|ue, 
du  côté  des  objets,  la  tristesse  s'étende  à  plus  de  choses  que  la 
douleur  corporelle.    Mais  si  la  douleur  se  prend,  d'une    façon 
générale  »,  pour  l'affection  de  la  partie  appélitive  causée  par  la 
présence  d'un  certain  mal  perçu  comme  tel,  «  dans  ce  cas,  la 
douleur  a  la  raison  de  genre  par   rapport   à   la   tristesse,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  »  (au  corps  de  l'article). 

11  existe  une  difïerence  entre  la  douleur  et    la  tristesse,  bien 
(|u'en  un  sens  elles  soient  une  même  chose.  Cette  différence  est 


OUKSTIO.X   \X\V.  DOULRUU   OU   TRISTESSE   EN   ELLE-MÉME.        278 

la  mrnie  (jiii  existe  entre  le  plaisir  et  la  joie.  Le  plaisir  et  la  joie 
s'ideiilitieiit  eu  ce  que  tous  deux  sont  un  mouvement  de  l'appé- 
tii  se  reposant  dans  la  possession  consciente  d'un  certain  bien; 
ils  (liirèrent  en  ce  (pie  le  plaisir  s'applifjue  indislinctenuMil  au 
mouvement  de  l'appétit  causé  par  la  connaissance  des  sens 
extérieurs,  surtout  du  sens  du  toucher,  et  au  mouvement  de 
l'appétit  causé  par  la  connaissance  des  facultés  intérieures,  tan- 
dis (pie  la  joie  ne  s'apjjlicjue  qu'à  ce  dernier"  mouvement.  De 
même,  pour  la  tristesse  et  la  douleur.  Elles  sont  toutes  deux  un 
même  mouvement  de  l'appétit  souffrant  de  la  présence  consciente 
d'un  certain  mal.  Mais  tandis  que  la  douleur  désigne  ce  mouve- 
ment ou  cet  acte  de  l'appétit,  qu'il  soit  causé  par  la  connaissance 
due  aux  sens  extérieurs,  notamment  le  toucher,  ou  par  la  con- 
naissance due  aux  facultés  intérieures,  la  tristesse  ne  désig-ne 
(jue  le  mouvement  ou  l'acte  de  l'appétit  causé  par  la  connaissance 
due  aux  facultés  intérieures.  Quelquefois,  cependant,  la  douleur 
désigne  plus  spécialement  la  souffrance  due  à  la  présence  d'un 
agent  cor[)orel  nuisible  (pii  affecte  le  corps  et  dont  laclion  est 
j)en;ue  [)ar  le  sens  du  toucher;  comme  aussi  le  i)laisir  désig'tie 
le  bien-être  dû  à  la  présence  d'un  agent  corporel  agréable  qui 
affecte  le  corps  et  dont  l'action  est  per(;ue  par  le  sens  du  toucher. 
La  douleur  ou  le  plaisir  ainsi  entendus  se  distinguent  de  la  tris- 
tesse et  de  la  joie  comme  des  espèces  opposées,  en  raison  de  la 
perception  extérieure  et  de  la  perception  intérieure;  toutefois, 
m(Mn(;  alors,  ce  qui  est  objet  de  douleur  ou  de  plaisir  peut  ètr-e 
objet  de  tristesse  ou  de  joie,  mais  non  inversement  :  c'est  qu'en 
efïet,  le  sens  intérieur  peut  percevoir  la  perception  du  sens  exté- 
rieur, tandis  que  l'inverse  n'est  pas  vrai.  Cette  acception  du  mot 
douleur  et  du  mot  plaisir,  est  l'acception  la  plus  usuelle,  dans  le 
langage  courant,  parce  qu'elle  touche  à  ce  (jui  intéresse  le  plus 
directement  et  le  plus  essentiellement  notre  être  substantiel  phy- 
si(|ue.  Faut-il  l'entendre,  même  alors,  en  ce  sens  que  la  douleur 
et  le  plaisir  existeraient  formellement,  en  tant  que  tels,  dans 
l'organe  extérieur  du  sens  du  loucher  et  non  dans  l'appétit 
sensible?  Saint  Thomas  l'afMrmait  dans  son  commentaire  sur  les 
Srntrnrrs.  liv.  III,  disl.  iT»,  (|.  -a,  ar(.  ,'>,  (['"  r  et  2  ;  et  aussi, 
seuible-l-il,  dans  les  (piestions  dis[)Utées,  de  Id  Véi'itc,  (|.  2(), 
T.  Vit.  Les  passions.  18 
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art.  3,  ad  .9'"".  Ici,  dans  les  deux  articles  que  nous  venons  de 
lire,  cl  notamment  dans  la  raison  foncière  de  l'article  premier,  il 
semble  bien  réserver  exclusivement  à  la  faculté  appétitive  ce  qu'il 
y  a  de  formel  même  dans  la  douleur  et  le  pLùsir  au  sens  que 
nous  \^enons  de  dire.  La  douleur  et  le  plaisir  appartiennent  tou- 
jours cssenlicllenient  à  la  faculté  appétitive  dont  ils  désignent  un 
acte  déterminé  causé  par  la  présence  consciente  d'un  bien  ou 
d'un  mal;  seulement,  tantôt  ils  sont  pris  comme  espèces  parti- 
culières s'opposant  à  ces  autres  espèces  que  sont  la  tristesse  et 
la  joie,  tantôt  au  contraire  comme  genre  par  rapport  à  la  tris- 
tesse et  à  la  joie.  —  Après  avoir  considéré  la  tristesse  ou  la  dou- 
leur en  elle-même  d'une  façon  absolue,  nous  devons  maintenant 
la  considérer  dans  ses  rapports  avec  la  délectation.  Il  s'agit  ici  de 
la  contraiiété  qui  peut  exister  entre  la  douleur  et  le  plaisir  ou 
la  délectation.  El  d'abord,  de  cette  contrariété  en  général  (art.  3); 
puis,  de  celle  contrariété  en  particulier,  ou  par  rapport  aux 
diverses  douleurs  et  aux  diverses  délectations  prises  dans  le  détail 
(art.  4);  plus  spécialement  encore,  de  la  possibilité  de  contrariété 
pour  une  délectation  d'un  ordre  très  déterminé,  qui  est  la  délec- 
tation de  la  contemplation  (ai't.  5);  enfin,  du  mode  divers  d'agir 
sur  nous  de  la  délectation  et  de  la  douleur,  en  raison  de  leur 
contrariété  (art.  6).  —  D'abord,  de  la  contrariété  de  la  délecta- 
tion et  de  la  douleur  en  général.  C'est  l'objet  de  l'article  (jui 
suit. 

Article  111. 
Si  la  tristesse  ou  la  douleur  est  contraire  à  la  délectation  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  (pie  «  la  douleui'  n'est  pas 
contraire  au  plaisir  ».  —  La  première  dit  qu'  «  un  contraire  ne 
peut  pas  être  cause  de  sou  contraire.  Or,  la  tristesse  peut  être 
cause  de  la  délectation.  H  est  dit,  en  elfet,  en  saint  Matthieu, 
chapitre  v  (v.  5)  :  Ileuveux  ceux  (jni  plruiunit ,  parce  r/iùls 
seront  consoles.  Donc,  la  tristesse  et  la  délectation  ne  sont  pas 
contraires  ». — Le  seconde  objection  remarcpie  (ju'  »  un  contraire 
ne  donne  pas  son  nom  à  l'autre  contraire.  Or,  il  est  des  cas  où  la 
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douleur  elle-môine  ou  la  Irislessc  esl  appelée  chose  délectable  ; 
c'est  ainsi  que  saint  Augustin  dit,  au  livre  III  de  ses  Confessions 
(ch.  Il),  que  la  douleur  dans  les  spectacles  délecte;  et,  au  livre  IV 
des  Confessions  (ch,  v),  que  les  pleurs  sont  chose  anière,  et 
cependant  r/iielq ne/ois  ils  délectent.  Donc,  la  douleur  n'est  pas 
contraire  à  la  délectation  ».  —  La  troisième  objection  dit  (jue 
«  l'un  des  contraires  n'est  pas  la  matière  de  l'autre;  car  les 
contraires  ne  peuvent  pas  coexister  ensemble.  Or,  la  douleur 
peut  être  matière  de  la  délectation.  Saint  Aug^ustin  dit,  en  effet, 
au  livre  de  la  Pénitence  (ch.  xiii;  ce  livre  n'est  pas  de  S.  Augus- 
tin) :  Que  le  pénitent  soit  toujours  dans  la  douleur;  et  qu'il  se 
réjouisse  de  sa  douleur.  Et  Aristote  dit,  au  neuvième  livre  de 
l'Ethique  (ch.  iv,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  4)^  qu'en  sens  inverse  le 
méchant  s'attriste  de  ce  qu'il  a  été  dans  la  joie.  Donc,  la  délecta- 
tion et  la  douleur  ne  sont  pas  contraires  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  beau  texte  de  «  saint  Augus- 
tin »,  qui  «  dit,  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  vi),  que 
l'alléf/ressc  est  la  volonté  qui  consent  à  ce  que  nous  voulons;  la 
tristesse  au  contraire  est  la  volonté  qui  répugne  à  ce  que  nous 
ne  voulons  pas.  Or,  consentir  et  répugner  sont  choses  contraires. 
Donc,  l'allégresse  et  la  tristesse  sont  chose  contraire  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  d'après 
Aristote,  au  dixième  livre  des  Mélapliysiques  (de  S.  Th.,  leç.  5; 
Did.,  liv.  IX,  ch.  iv,  n.  5),  la  contrariété  est  une  différence  dans 
la  forme.  Or,  la  forme  ou  l'espèce  de  la  passion  et  du  mouve- 
ment se  tire  de  l'objet  ou  du  terme.  Puis  donc  que  les  objets  de 
la  délectation  et  de  la  tristesse  ou  de  la  douleur,  sont  contraires, 
savoir  le  bien  présent  et  le  mal  présent,  il  s'ensuit  que  la  délec- 
tation et  la  douleur  sont  contraires  ». 

\Jad  primum  répond  que  «  rien  n'empêche  qu'un  contraire 
soit  cause  de  l'autre  contraire  accidentellement.  El  c'est  de  cette 
manière  ([ue  la  tristesse  peut  être  cause  de  la  délectation. 
D'abord,  en  tant  que  celui  qui  est  triste  de  l'absence  d'une  cer- 
laine  chose  ou  de  la  présence  de  ce  qui  lui  est  contraire,  cher- 
che avec  plus  d'ardeur  (^e  en  (juoi  il  pourra  se  complaire  ;  c'est 
ainsi  (pu;  celui  qui  a  soif  cherche  avec  plus  d'ardeur  la  délecta- 
lion   de    la    boisson    comme    remède    contre    la    tristesse    qu'il 
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éprouve.  Ensuite,  selon  que  mû  par  le  grand  désir  d'une  cer- 
taine délectation,  tel  sujet  ne  refuse  pas  de  subir  des  tristesses 
pour  parvenir  à  cette  délectation.  C'est  de  l'une  et  de  l'autre 
de  ces  deux  lîianières  que  le  deuil  de  la  vie  présente  conduit  à 
la  consolation  de  la  vie  future.  Par  cela  seul,  en  efl'et,  que 
l'homme  s'aftlige  de  ses  péchés  ou  du  retard  de  la  g"loire,  i| 
mérite  la  consolation  éternelle.  Pareillement,  il  la  mérite  aussi, 
du  fait  que,  pour  y  atteindre,  il  ne  se  refuse  pas  à  supporter  les 
fatigues  et  les  tribulations  ». 

Uad  secundiim  dit  que  «  la  douleur  elle-même  peut  être 
chose  délectable  accidentellement  :  en  tant  qu'elle  provoque 
l'admiration  ou  l'étonnement,  comme  dans  les  spectacles;  ou 
en  tant  qu'elle  rappelle  le  souvenir  de  la  chose  aimée,  et  qu'elle 
rend  plus  sensible  l'amour  de  ce  qui  nous  afflige  par  son  ab- 
sence :  et  parce  que  l'amour  est  chose  délectable  ;  de  là  vient 
que  la  douleur  et  tout  ce  qui  est  une  suite  de  l'amour,  pour  au- 
tant qu'on  y  prend  conscience  de  l'amour,  sont  chose  délectable; 
de  là  vient  aussi  que  les  douleurs  dans  les  spectacles  peuvent 
être  cause  de  délectation,  pour  autant  qu'elles  nous  font  pren- 
dre conscience  de  l'amour  que  nous  avons  pour  les  personnes 
représentées  dans  ces  spectacles  »  :  l'observation,  aussi  juste 
qu'elle  est  fine,  rend  bien  compte  de  l'attrait  (ju'on  éprouve  à 
jouir  des  spectacles  même  les  plus  douloureux  tels  que  ceux  de 
la  tragédie  :  à  côté  du  désir  de  voir  la  suite  et  la  fin,  il  y  a  aussi 
l'intérêt  qu'on  porte  aux  personnages  représentés,  auxquels  on 
s'identifie  en  quelque  sorte  par  l'amour. 

\Jad  tertium  fait  observer  que  «  la  volonté  et  la  raison  se 
replient  sur  leurs  actes,  en  tant  que  les  actes  eux-mêmes  de  la 
raison  et  de  la  volonté  sont  pris  sous  la  raison  de  bien  ou  de 
mal.  Et  de  celte  sorte,  la  tristesse  peut  être  matière  de  délecta- 
lion,  ou  inversement,  non  de  soi  mais  d'une  façon  accidentelle, 
en  tant  que  soit  l'une  soit  l'autre  est  prise  sous  la  raison  de  bien 
ou  sous  la  raison  de  mal   ». 

A  considérer  la  tristesse  ou  la  douleur  et  la  délectation  ou  le 
plaisir  en  elles-mêmes  ou  d'une  fa(;on  générale  et  sous  leur  rai- 
son formelle  de  tristesse  ou  de  délectation,  elles  s'opposent  entre 
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elles  coiiunt'  choses  contraires,  rime  ('(ani  spécifiée  par  le  hitMi 
présciU,  et  l'antre  par  le  mal  présent.  —  Mais  jnsqn'oii  va  cette 
contrariété  ?  I*'ant-il  l'entendre  d'nne  manière  ahsolne,  en  telle 
sorte  que  toute  tristesse  serait  contraire  à  toute  délectation?  Y 
a-l-il  de  soi  incom|)Ossibilité  radicale  entre  toute  tristesse  et 
toute  délectation;  on,  au  contraire,  peut-il  y  avoir  soit  indille- 
rence,  soit  même  une  certaine  affinité  entre  telles  tristesses  et 
telles  délectations?  C'est  ce  que  nous  devons  maintenant  consi- 
dérer ;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 


Article  IV. 
Si  toute  tristesse  est  contraire  à  toute  délectation  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  toute  tristesse  est 
contraire  à  toute  délectation  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que 
«  la  tristesse  et  la  délectation  sont  des  espèces  contraires  parmi 
les  passions  de  l'âme,  comme  le  blanc  et  le  noir  sont  des  espèces 
contraires  parmi  les  couleurs.  Or,  le  blanc  et  le  noir  s'opposent 
entre  eux  universellement  et  partout.  Donc,,  il  en  est  de  même 
de  la  délectation  et  de  la  tristesse  ».  —  La  seconde  objection 
remarque  qu'  «  on  fait  les  remèdes  avec  des  choses  contraires 
au  mal.  Or,  toute  délectation  est  un  remède  contre  n'importe 
quelle  tristesse,  ainsi  qu'on  le  voit  par  Aristote  au  septième 
livre  de  rElhifjue  (ch.  xiv,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  i4)-  Donc, 
toute  délectation  est  contraire  à  toute  tristesse  ».  —  La  troi- 
sième objection  observe  qu'  «  on  appelle  contraires  les  choses 
qui  s'empêchent  l'une  l'autre.  Or,  toute  li'istesse  empêche  toute 
délectation,  comme  on  le  voit  par  ce  qui  est  dit  au  dixième  livre 
de  l'Ethique  (ch.  v,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  7).  Donc,  toute  tris- 
tesse est  contraire  à  toute  délectation  ». 

L'ars^ument  se d  contra  fait  observer  (jue  «  les  contraires  n'ont 
pas  la  même  cause.  Or,  un  même  habitus  est  cause  que  l'homme 
se  réjouit  d'une  chose  et  s'attriste  de  son  contraire  ;  c'est  ainsi 
que  la  charité  fait  qu'on  se  réjouit  avec  ceux  qui  sont  dans  la 
/ftie  et  (\y\\}n  pirurr  avec  ceuj-  qui  pleurent^  selon  cpi'il  est   dit 
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d.His  l'Epître  aux  Romains,  cli.  xii   (v.    i5).  Donc,  toute  tris- 
tesse n'est  fias  contraire  à  toute  délectation   ». 

Au  corps  de  Tarlicle,  saint  Thomas  part  du  même  principe 
qu'il  invoquait  au  début  de  l'article  précédent,  «  Ainsi  qu'il  est 
dit  au  dixième  VixTudesAîétap/ii/siqnes  (de  S.  Th.,  leç.  5;  Did., 
liv.  IX.  ch.  IV,  n.  i,  5),  la  contrariété  est  une  différence  dans  la 
forme.  Or,  la  forme  est  générale  ;  et  elle  est  spéciale  »  :  ainsi 
de  la  forme  animal,  et  de  la  forme  homme.  «  Il  s'ensuit  que  des 
choses  pourront  être  contraires  dans  la  forme  g"énérique,  comme 
la  vertu  et  le  vice;  ou  dans  la  forme  spécifique,  comme  la  jus- 
lice  et  l'injuslice.  —  Seulement,  ajoute  saint  Thomas,  il  faut' 
remarquer  que  certaines  choses  sont  spécifiées  par  des  formes 
absolues,  telles  les  substances  et  les  qualités;  et  d'antres,  par 
comparaison  à  quelque  chose  qui  est  extérieur  :  c'est  ainsi  que 
les  passions  et  tout  mouvement  reçoivent  leur  espèce  de  leur 
objet  ou  de  leur  terme.  —  Si  donc,  il  s'ag^it  de  choses  dont  les 
espèces  se  prennent  en  raison  de  formes  absolues  »,  elles  seront 
toujours  contraires  au  point  de  vue  générique  et  parfois  aussi 
au  point  de  vue  spécifique;  mais  «  il  pourra  arriver  que  certai- 
nes espèces  qui  sont  contraires,  du  point  de  vue  générique,  ne 
soient  pas  contraires  du  point  de  vue  spécifique  ;  toutefois,  il 
n'arrivera  jamais  qu'elles  aient  entre  elles  quelque  affinité  ou 
quelque  rapport  de  convenance.  L'intempérance,  par  exemple, 
et  la  justice,  qui  appartiennent  à  des  genres  contraires,  savoii"  la 
vertu  et  le  vice,  ne  sont  pourtant  pas  contraires  entre  elles  selon 
la  raison  propre  de  leur  espèce  »,  comme  le  sont  la  justice  et 
l'injustice  ;  «  toutefois,  elles  n'ont  entre  elles  aucune  affinité  ou 
aucune  convenance.  —  Au  contraire,  dans  les  choses  dont  l'es- 
pèce se  tire  en  raison  d'un  rap[)ort  à  quehjue  chose  d'exlrinsètpie, 
il  arrive  que  les  espèces  de  genres  contraires,  non  seulement  ne 
soient  pas  contraires  entre  elles,  mais  encore  qu'elles  aient  entre 
elles  une  certaine  convenance  et  une  certaine  affinité.  C'est  que, 
s'il  s'agit  de  choses  contraires,  se  référer  à  ces  choses  d'une 
même  manière  amène  un  rapport  de  contrariété,  comme  le  fait 
de  tendre  au  blanc  et  d(î  tendre  au  noir;  mais  s'y  référer  d'une 
manière  contraire,  amène  un  raj)port  de  similitude  :  ainsi  j)our 
le  fail  de  s'éloigner  du  blanc  et  de  s'approcher  du  noir,  lîlt  cela 
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se  nianifcsle  surlout  dans  la  coiidadiclioii,  (jiii  est  le  principe  de 
l'opposilion  ;  rar  l'opposilion  oonsisic  dans  raffirmalion  cl  la 
négation  de  la  même  chose,  comme  /)/nnr  et  rio/t  blanc  :  or,  si 
l'on  affirme  l'nnc  des  denx  choses  o[)posées,  et  (pi'on  nie  l'autre, 
on  obtient  la  similitude  et  la  convenance,  comme  si  l'on  dit  noir 
et  non  blanc  ». 

Ces  explications  une  fois  données,  saint  Thomas  vient  au  j)oint 
qui  nous  occupe.  «  La  tristesse,  dit-il,  et  la  délectation,  parce 
qu'elles  sont  des  passions  »  ou  des  mouvemenis  de  l'appétit  sen- 
sible, «  sont  spécifiées  par  leurs  objets.  Au  point  de  vue  généri- 
que, elles  sont  contraires;  car  l'une  dit  recherche;  et  l'antr'^, 
fuite,  ce  qui,  dans  l'appétit,  équivaut  à  l' affirmation  et  à  la 
négation  dans  la.  raison,  comme  il  est  dit  au  sixième  livre  de 
r Ethique  (ch.  ii,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  2).  De  là  vient  que  la  tris- 
tesse et  la  délectation  (pii  portent  sur  un  môme  objet  s'opposent 
entre  elles  au  point  de  vue  spécifique.  La  tristesse,  au  contraire, 
et  la  (h'Iectalion  qui  portent  sur  des  objets  divers,  quand  ces 
objets  divers  ne  sont  pas  opposés  entre  eux  mais  sont  disparates, 
sont  elles-mêmes  sans  opposition  réciproque,  au  point  de  vue 
spf'cifique,  mais  sont  aussi  disparates;  telles,  par  exemple,  la 
trislesse  causée  par  la  mort  d'un  ami,  et  la  délectation  de  la  con- 
templation. One  si  les  objets  divers*sur  lesquels  elles  portent  sont 
contraires,  dans  ce  cas  la  délectation  et  la  trislesse,  non  seule- 
ment ne  sont  pas  contraires  au  point  de  vue  spécifique,  mais 
même  elles  ont  entre  elles  convenance  et  affinité  :  telles  la  joie 
du  bien  et  la  tristesse  du  mal  ». 

Nous  voyons,  par  cette  analyse  si  fine  de  notre  saint  Docteur, 
pourquoi  certaines  tristesses  et  certaines  délectations,  bien  loin 
de  s'opposer  et  de  s'exclure,  s'appellent  au  contraire  l'une  l'au- 
lie,  et,  en  certains  cas,  ne  saur-aient  être  séparées  sans  se  d(''- 
l ru ire. 

L'rtr/  priniuni  r(''p()iid  (pie  «  le  blanc  et  le  noir  ne  tirent  pas 
leur  espèce  d'un  rapport  à  rpieh|ue  chose  d'extérieur,  comme  la 
délectation  cl  la  tristesse.  Aussi  bien  la  raison  n'esl-elle  pas  la 
même  de  part  et  d'autre  ». 

\jad  secundu/n  fait  observer  rpie  «  le  t^enre  se  tire  de  la  ma- 
tière, comme  on  le  voit  au  huitième  livre  des  Afc/f/p/ii/siques  (de 
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S.  Th.,  1(m;.  2;  Did.,  liv.  Vil,  cli.  11,  n.  6).  D'antre  part,  quand 
il  s'agit  d'accidents,  le  sujet  tient  lieu  de  matière.  Puis  donc  que 
la  délectation  et  la  tristesse  sont  contraires^  au  point  de  vue  géné- 
rique, ainsi  qu'il  a  été  dit,  il  s'ensuit  que  toute  tristesse  impli- 
que dans  le  sujet  où  elle  se  trouve  une  disposition  contraire  à  la 
disposition  qui  est  celle  de  n'importe  quelle  délectation;  car,  en 
toute  délectation,  l'appétit  est  dans  un  rapport  d'acceptation  eu 
ég-ard  à  ce  qu'il  a,  et,  en  toute  tristesse,  il  est  dans  un  rapport 
de  refus.  C'est  pour  cela  que,  du  côté  du  sujet,  toute  délectation 
est  un  remède  contre  n'importe  quelle  tristesse,  et  toute  tristesse 
est  un  obstacle  par  rapport  à  toute  délectation,  surtout  quand 
la  délectation  est  contraire  à  la  tristesse,  même  au  point  de  vue 
spécifique  »,  si  elles  portent  sur  un  même  objet;  car,  si  elles 
portaient  sur  des  objets  divers  et  qui  soient  contraires,  la  tris- 
tesse et  la  délectation,  à  les  prendre  selon  leur  raison  spécifique, 
et  non  plus  du  côté  du  genre  ou  du  sujet,  s'appelleraient  l'une 
l'autre,  bien  loin  de  s'exclure,  ainsi  qu'il  a  été  dit. 

«  Par  où  se  trouve  résolue  aussi  la  troisième  objection.  — 
L'on  pourrait  dire  aussi,  pour  répondre  à  cette  troisième  objec- 
tion, que  la  tristesse  et  la  délectation  s'opposent  toujours,  quant 
à  l'effet  qu'elles  produisent;  bien  que,  du  point  de  vue  spécifi- 
que, elles  ne  soient  pas  toujours  contraires  »,  ainsi  (ju'il  a  été 
dit.  «  C'est  qu'en  effet  la  délectation  est  toujours  pour  la  nature 
de  l'animal  un  certain  réconfort,  tandis  que  la  tristesse  est  chose 
qui  lui  pèse  »  ;  l'effet  de  la  tristesse,  surtout  si  la  tristesse  est 
grande,  sera,  au  point  de  vue  passionnel,  de  serrer  le  cœur  et 
d'en  modifier  l'action  d'une  façon  nuisible  au  bien-être  corporel 
du  sujet;  dans  la  délectation,  au  contraire,  surtout  si  elle  est 
normale  et  en  harmonie  avec  l'être  même  du  sujet,  le  cœur  se 
dilate  et  agit  dans  le  sens  le  plus  favorable  à  la  conservation  et 
au  perfectionnement  de  cet  être. 

Prises  en  elles-mêmes  et  en  général  ou  selon  leur  raison  géné- 
rique de  délectation  et  de  tristesse,  la  tristesse  et  la  délectation 
s'opposent  entre  elles  de  façon  irréductible;  elles  sont  la  néga- 
tion l'une  de  l'autre.  Mais  précisément  parce  qu'elles  sont  ainsi 
la  négation  l'une  de  l'autre,  il  se  pourra  que  prises  dans  le  dé- 
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tail  (le  ItMus  csiièces,  constiliiécs  (elles  par  des  objets  divers  et 
coiitraii'es  entre  eux,  telle  Ifistesse,  du  seul  fait  qu'elle  existe, 
amène  telle  délectation  dont  rohjet  est  contiaiie  au  sien  :  la  joie 
du  bien  ne  saurait  existei',  sans  entraîner  avec  elle,  dans  un  sujet 
où  il  V  a  place  pour  la  tristesse,  la  tristesse  du  mal.  —  l  ne 
nouvelle  question  se  pose  ici  mainleruint  :  peut-il  y  avoir  (piel- 
que  délectation  qui  n'ait  aucune  tristesse  s'opposant  à  elle;  et, 
poui-  préciser  celte  délectation,  devons-nous  dire  qu'à  la  délecta- 
tion de  la  contemplation  aucune  tristesse  ne  saurait  jamais  s'op- 
poser :  la  délectation  de  la  contem[)lalion  ou  le  plaisir  de  la  vue 
est-il  chose  pure  de  toute  tristesse  même  possible? 

C'est  ce  que  nous  allons  considérer  à  l'article  qui  suit. 

Article  V. 

Si  la  délectation  de  la  contemplation  a  quelque  tristesse 
qui  lui  soit  contraire? 

Cinq  objections  veulent  prouver  que  «  la  délectation  de  la  con- 
templation a  fjuelque  tristesse  qui  lui  est  contraire  ».  —  La  pre- 
mière arg-uë  du  mot  de  «  l'ApcUre  »,  qui  «  dit  dans  la  seconde 
épîlre  aux  Corinthiens,  cli.  vu  (v.  lo)  :  La  tristesse  qui  est  se- 
lon Dieu  produit  un  repentir  salutaire  qu'on  ne  regrette  jamais. 
Or,  porter  son  rei^ard  sur  Dieu  est  le  propre  de  la  raison  supé- 
rieure qui  vaque  à  la  contemplation,  d'après  saint  Augustin,  au 
douzième  livre  de  la  7 rinlté  (ch.  m,  iv).  Donc,  la  tristesse  s'op- 
pose à  la  délectation  de  la  contemplation  ».  —  La  seconde  objec- 
tion dit  que  «  les  contraires  ont  des  effets  contraires.  Si  donc 
l'un  des  contraires  contemplé  est  cause  de  délectation,  l'autre 
sera  cause  de  tristesse.  Et,  par  suite,  la  délectation  de  la  con- 
templation aura  une  tristesse  (pii  lui  sera  contraire  ».  —  La 
troisième  objection  observe  que  «  si  l'objet  de  la  délectation  est 
le  bien,  celui  de  la  tristesse  est  le  mal.  Or,  la  délectation  peut 
avoir  la  raison  de  mal.  Aristote  dit,  en  effet,  an  douzième  livre 
des  Mrtaphijsiijues  (de  S.  Th.,  lec;.  i  i  ;  Did.,  liv.  XI,  ch.  ix,  n.  3), 
(\u'il  1/  (I  certaines  choses  auxquelles  il  iiest  jxis /jon  de  penser. 
Donc  la  d(';lectation  de  la  contem[)lalion  peut  avoir  une  tristesse 
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contraire  ».  —  La  qualriènic  ol)jeclion  rappelle  (pie  «  toute 
opération,  si  elle  n'est  [)as  empêchée,  est  cause  de  délectation  »; 
d'où  il  suit  que  toute  opération  empêchée  sera  cause  de  tristesse. 
((  Or,  c'est  de  multiple  façon  (jue  l'opération  de  la  contemplation 
peut  être  empêchée,  soit  pour  ne  pas  être  du  tout,  soit  pour  être 
avec  difficulté.  Donc,  il  peut  y  avoir,  dans  la  contemplation,  à 
côté  de  la  délectation,  une  tristesse  qui  lui  sera  contraire  ».  — 
La  cinquième  objection  remarque  que  «  l'affliction  de  la  chair 
est  une  cause  de  tristesse.  Or,  il  est  dil  au  livie  de  VEcclésîaste, 
chapitre  dernier  (v.  12)  :  La  méditation  fréquente  est  une  cifflic- 
tion  de  la  chair.  Donc  la  contemplation  a  la  tristesse  contraire 
à  sa  délectation  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  beau  texte  du  livre  de  «  la  Sa- 
gesse »,  cil.  VIII  (v.  16)  où  il  est  «  dit  :  Sa  conversation,  savoir  de 
la  sagesse,  n'a  pas  d'amertume:  sa  société  n'a  pas  d'ennui; 
mais  seulement  du  contentement  et  de  la  joie.  Or,  la  conversa- 
tion et  la  société  de  la  sagesse  consiste  dans  la  contemplation. 
Donc,  il  n'est  pas  de  tristesse  qui  soit  contraire  à  la  délectation 
de  la  contemplation  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  la  délec- 
tation de  la  contemplation  peut  s'entendre  d'une  double  ma- 
nière. D'abord,  en  ce  sens  que  la  contemplation  soit  cause  et 
non  objet  de  la  délectation.  Dans  ce  cas,  la  délectation  ne  porte 
pas  sur  la  contemplation  elle-même,  mais  sur  la  chose  contem- 
plée. Or,  il  arrive  que  l'on  contemple  des  choses  nuisil)les  et 
attristantes  aussi  bien  cpie  des  choses  bonnes  et  qui  plaisent. 
-D'où  il  suit  que  si  on  entend  ainsi  la  délectation  de  la  contempla- 
tion, rien  n'empêche  que  la  délectation  de  la  contemplation  ait 
quehpie  tristesse  contraire.  —  Mais  on  [)eut,  d'une  autre  manière, 
parler  de  la  délectation  de  la  contemplation,  parce  (pu3  la  con- 
lem[)lation  en  est  tout  ensemble  et  la  cause  et  l'objet  ;  comme  si 
quehpi'un  se  délecte  du  fait  même  (pi'il  contem])le.  En  ce  sens, 
comme  le  dit  saint  (ïrégoire  de  Nysse  (Némésius,  de  la  Nature 
de  l'homme,  ch.  xviii,  ou  liv.  IV^,  ch.  x).  à  la  délectation  qui 
est  selon  la  contemplation .  il  n'y  a  pas  de  tristesse  contraire: 
et  Aristole  dil  la  même  chose,  au  premier  livre  des  Topiques 
(ch.  xm,  n.  f));  et  au  dixième  livre   de  l'Elliique  (ch.  m,  n.  7; 
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(le  S.  Th.,  Icr.  3).  Tonlelois,  il  l";m'.  (Mitciulre  cela,  à  pai'Ier  des 
choses  (Ml  soi.  El  la  raison  en  esl  (jue  la  tristesse,  de  soi  »,  et  à 
ne  considérer  <jue  la  raison  de  tristesse,  «  est  contraire  à  la  dé- 
lectation (jni  porle  sur  l'objet  contraire;  c'est  ainsi  qu'à  la  délec- 
tation (jui  a  pour  objet  la  chaleur  est  contraire  la  tristesse  qui  a 
pour  objet  le  froid  »;  il  est  impossible  que  la  tristesse  qui  a  pour 
objet  le  froid,  existe  cpiand  est  présent  le  chaud,  objet  de  la  dé- 
lectation contraire.  «  Or,  il  n'est  rien  qui  soit  contraire  à  l'objet 
de  la  contemplation  :  les  raisons  des  contraires,  en  effet,  selon 
qu'elles  sont  perçues,  ne  sont  pas  contraires,  puiscju'aussi  bien 
un  contraire  esl  la  raison  de  peicevoir  l'autre  conti'aire.  Il  suit 
de  laque  la  déicctalion  (|ui  consisU;  dans  le  fait  de  cor>tem()ler, 
ne  |HMit  pas,  à  parler  de  soi,  avoir  de  tristesse  contraire  »  ;  il 
n'v  a  [)as  ici  d'objet  pour  leiTuiner  un  mouvement  contraire. 
«  Elle  ne  peut  nuMue  pas  avoir  quehjue  tristesse  annexe,  comme 
les  délectations  corporelles  qui  sont  un  remède  contre  certaines 
afflictions,  selon  que  par  exemple  quelqu'un  prend  plaisir  à  boire 
parce  qu'il  était  sous  le  coup  de  la  soif,  et  quand  celte  soif  est 
élanchée  il  ne  trouve  plus  aucun  plaisir  à  boire.  La  délectation 
de  la  conteniplalion,  en  effet,  n'a  point  pour  cause  le  fait  qu'elle 
contribue  à  chasser  (piekpie  tristesse;  elle  est  chose  délectable 
par  elle-même;  car  elle  ne  consisie  pas  dans  uru)  succession  et 
un  devenir,  mais  dans  une  opération  [)arfaite,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  »  (q.  3i,  art.  i). 

Donc,  à  parler  de  soi,  la  délectation  de  la  conlenqtlation  ne 
peul  pas  avoir  de  tristesse  qui  lui  soil  contraire,  ni  direclement, 
parce  que  son  objet  n'a  pas  de  contraire,  ni  indirec;ement,  parce 
qu'elle  ne  consiste  pas  à  repousser  (pielque  chose  ([ui  serait  pour 
le  sujet  où  elle  se  trouve  une  cause  de  fatig'ue  ou  d'ennui. 

«  Mais,  d'une  façon  accidentelle,  la  tristesse  peut  se  trouver 
mèh'e  à  la  délectation  de  la  contemplation.  Et  cela,  d'une  double 
manière  :  d'abord,  du  côté  de  l'org-ane;  puis,  du  côté  d'un  empê- 
chement de  son  acte.  —  Du  côté  de  l'organe,  la  tristesse  ou  la 
douleui"  se  mêle  à  l'acte  de  perception,  directement,  quand  il 
s'ayit  des  facultés  de  perception  qui  se  trouvent  dans  la  partie 
sensible  et  qui  sont  l'acte  d'un  orj^'ane  corj)orel  ;  et  cela  se  j)roduit 
soit  en  raison  de  l'objet  sensible  fpii  est  contraire  à  la  complexion 
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normale  de  l'ort^ane,  tel  le  goût  d'une  chose  amère  ou  l'odeur 
d'une  chose  infecte;  ou  même,  s'il  s'agil  d'un  objet  qui  ne  soil 
pas  contraire,  par  la  seule  continuité  de  son  action,  dont  la  pro- 
longation amène  un  excès  par  rapport  à  l'étal  normal  de  l'org'ane, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  33,  arl.  2),  ce  qui  rend  sa  per- 
ception odieuse,  d'agréable  qu'elle  était  d'abord.  Mais  ces  deux 
cas  ne  peuvent  pas  se  produire  directement  dans  la  contemplation 
de  l'esprit;  car  l'esprit  n'a  pas  d'organe  corporel.  Et  voilà  pour- 
quoi il  est  dit,  dans  le  texte  que  citait  l'argument  sed  contra,  que 
la  contemplation  de  l'esprit  n'a  ni  amertume,  ni  ennui.  —  Tou- 
tefois, parce  que  l'esprit  de  l'homme  use,  dans  la  contemplation, 
des  facultés  de  perception  sensibles,  dans  les  actes  desquelles  la 
lassitude  se  produit,  de  là  vient  qu'indirectement  il  se  mêle  à  la 
contemplation  quelque  tristesse  ou  quelque  douleur.  —  Cepen- 
dant cette  tristesse  mêlée  accidentellement  à  la  contemplation, 
soit  de  l'une  soil  de  l'autre  de  ces  deux  manières  »,  c'est-à-dire 
directement  ou  indirectement.,  «  n'est  point  contraire  à  sa  délec- 
tation. C'est  qu'en  effet  la  tristesse  qui  porte  sur  l'empêchement 
de  la  contemplation  n'en  contrarie  pas  la  délectation,  mais  se 
trouve  plutôt  en  harmonie  et  en  affinité  avec  elle,  comme  il  res- 
sort de  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  (art.  préc).  Quant  à  la  tristesse 
ou  à  l'aftliction  qui  se  porte  sur  la  lassitude  corporelle,  elle  ne  se 
réfère  pas  au  même  genre;  et,  par  suite,  elle  est  entièrement  dis- 
parate. —  Par  où  l'on  voit  manifestement  que  la  délectation  qui 
porte  sur  la  contemplation  elle-même  n'a  pas  de  tristesse  qui  lui 
soit  contraire;  et  que  si  quelque  tristesse  s'y  trouve  adjointe,  c'est 
accidentellement  ».       ' 

L'ad  prinmm  fait  observer  que  «  cette  tristesse  qui  est  selon 
Dieu  ne  porte  pas  sur  la  contemplation  elle-même  de  l'esprit, 
mais  sur  quelque  objet  que  l'esprit  contemple,  savoir  le  péché  que 
l'esprit  considère  comme  contraire  à  la  délectation  divine  ». 

\Jad  seciindum  rappelle  que  «  les  choses  contraires  dans  la 
nature  ne  sont  pas  contraires  au  point  de  vue  de  l'être  qu'elles 
ont  dans  l'esprit.  Les  raisons  des  contraires,  en  ettet,  ne  sont 
point  contraires  entre  elles,  mais  ])lutot  un  contraire  est  la  laison 
de  connaître  l'autre  »  :  c'est  par  la  lumière  (pi'on  connaît  les 
ténèbres,  et    le  noii'  pai'  le  blanc,  ou  le  froid  par  le  chaud.  «  El 
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voilà  j)()iir(ju()i  il  ii'v  a  (luiiiu'  mèinc  science  pour  les  contraires)). 

LV/r/  (f'i-tiiim  répond  que  «  la  conleinpiation,  par  elle-nièine, 
n'a  jamais  la  raison  de  mal,  la  c<)ntem[)lalion  n'élant  j)as  aulre 
chose  (pie  la  considéralion  du  vrai,  en  quoi  consiste  le  bien  de 
l'intelligence;  si  on  parle  de  mal,  à  son  sujet,  c'est  accidentelle- 
ment :  en  tant  (pie  la  contemplali(jii  d'un  objet  moins  noble  empê- 
che la  contem{)lation  dun  objet  [)lus  noble;  ou  en  raison  de  la 
chose  contempl(3e,  à  laquelle  l'apjjétil  se  porte  d'une  f"a(;oii  désor- 
donncîe.  » 

\Jad  qiKuiuin  remaivpie  que  «  la  tristesse  (jui  porte  sur  l'em- 
pêcliemeiit  de  la  contemplation  n'est  pas  contraire  à  la  délectation 
de  la  contemplation  mais  lui  est  apparentée,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  ». 

L'rtf/  qiiintum  observe  que  «  l'aftliction  de  la  chair  n'a  ([u'un 
rapport  accidentel  et  indirect  à  la  contemplation  de  l'esprit,  ainsi 
qu'il  a  été  dit.  » 

Il  est  une  espèce  de  délectation  qui  de  soi  ou  directement  n'a 
jamais  de  tristesse  contraire.  C'est  la  délectation  (pii  a  pour  objet 
l'acte  de  connaître.  Qu'il  s'ag^isse  delà  connaissance  intellectuelle, 
ou  même  de  la  connaissance  sensible,  jamais  l'acte  de  connaître, 
à  le  prendre  en  lui-même,  ne  peut  être  cause  de  tristesse.  C'est 
qu'en  etï'et,  tout  acte  de  connaître,  de  soi  et  en  tant  que  tel,  est 
la  peifeclion  du  sujet  qui  connaît.  Or,  la  perfection  du  sujet  ne 
peut  être  jamais  une  cause  de  tristesse.  Ce  n'est  qu'accidentelle- 
ment que  l'acte  de  connaître  peut  entraîner  après  lui  une  cause 
de  tristesse,  en  raison  de  l'organe  par  le(piel  se  fait  cet  acte  de 
connaître,  (piand  il  s'at^it  d'un  acte  de  connaissance  sensible,  ou 
qui  sert  à  l'opération  intellectuelle,  dans  l'homme,  pour  autant 
que  cette  opération  re(piiert  l'usage  d'imag'es  sensibles.  On  voit 
par  là  l'excellence  de  tout  ce  qui  touche  aux  facultés  de  connaître 
dans  l'homme,  et  surtout  à  sa  faculté  royale  qui  est  l'inlellii^ence. 
Aussi  bien  avons-nous  établi,  dès  le  début  de  notre  étude  morale, 
que  l'homme,  arriv('  au  terme  de  sa  perfection,  trouvera  sa  béa- 
titude ou  son  bonheur  souverain,  dans  l'acte  le  plus  parfait  de 
sa  faculté  de  connaître  la  [)bis  parfaite  [toilant  sur  son  objet  le 
plus  parfait.  Cet  acte,  nous  le  ra[)pelions  à  pro[)os  de  la  (piestion 
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précédcnle  (art.  3),  entraînera  après  lui  la  déleclalioii  la  plus 
ineffable  et  (]ui  sera,  à  tout  jamais,  incompatible  avec  aucune 
tristesse.  —  Un  dernier  point  nous  reste  à  examiner,  au  sujet  de 
la  tristesse  ou  de  la  douleur  considérée  tlans  ses  rapports  avec  la 
délectation;  et  c'est  de  savoir  ce  qui  doit  l'emporter,  de  la  fuite 
de  la  tristesse,  ou  de  la  rechei'che  de  la  délectation. 

Nous  allons  examiner  ce  nouveau  point  à  l'article  qui  suit. 


Articli:  VI. 
Si  la  tristesse  est  à  fuir  plus  que  la  délectation  à  rechercher? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  luile  de  la  tristesse 
l'enq^orle  sur  la  recherche  de  la  délectation  ».  —  La  première 
s'appuie  sur  un  texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui  «  dit,  au  livre 
des  Quatre-vingt-trois  Questions  (q.  xxxvi),  qu'/Y  n'est  personne 
(jui  ne  fuie  la  tristesse  plus  quil  ne  recherche  le  plaisir.  Or,  ce 
en  (|uoi  tous  les  êtres  conviennent  paraît  être  chose  naturelle. 
Donc,  il  est  naturel  et  juste  de  fuii-  la  tristesse  plus  que  de  recher- 
cher la  délectation  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que 
«  l'action  de  ce  qui  est  contraire  rend  le  mouvement  plus  rapide 
et  plus  intense;  c'est  ainsi  que  Veau  chauffée  se  congèle  plus  rapi- 
dement et  de  façon  plus  dure,  comme  le  dit  Aristole  au  livre  de 
sa  Météorologie  {\\\ .  \,  ch.  xii,  n.  i8;  d(;  S.  Th.,  leç.  i5).  Or,  la 
fuite  de  la  tristesse  est  causée  par  la  contrariété  de  ce  qui  attriste; 
la  recherche  de  la  délectation,  au  contraire,  provient  non  d'une 
contrariété  (pielconque,  mais  [)lulot  chî  la  convenance  de  ce  qui 
plaît.  Donc,  la  fuite  de  la  tristesse  sera  plus  grande  que  la  reclier- 
che  de  la  déleclation  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  plus 
y\n  homme  résiste  par  la  raison  à  une  [)assion  plus  forte,  j)lus  il 
est  vertueux  et  digne  de  louange;  car  la  vertu  s'exerce  autour  de 
ce  (jui  est  difficile  et  (jiii  est  bon,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  second 
livre  de  Clilhi(jue  (ch.  m,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  3).  Or,  l'homme 
fort,  (pji  résiste  an  nJouNcmcnl  le  portant  à  fuir  la  douleur  est 
d'une  j)lus  grande  \(m(u  (|ue  Ihomme  tempéré  résistant  au  mou- 
vement (pii  le  [)orle  à  rechercher  le  [)laisir.  Aristote  dit,  en  effet, 
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au  second  livre  de  lu  Hh(''t<)i'i(jiir  (cli.  iv,  ii.  8),  (jiie  cpu.t  (jiion 
honore  le  plus  sont  ceux  (jni  ont  l<i  neetu  de  force  et  de  Justice. 
Donc,  le  ni()u\enient  (jni  consisle  dans  la  fuite  de  la  tristesse  est 
plus  foit  (|ne  le  nionvenient  (|ui  porte  à  rechei-clier  la  délec- 
lalion  ». 

I/ari^innent  sed  contra  se  contente  de  faiiM^  rcmar(|uer  (pie  «  le 
hien  est  plus  fort  que  le  mal,  comme  on  le  voit  j)ar  saint  Denys, 
au  cliapiti-e  iv  des  iXoms  Diuins  (de  S.  Th.,  leç.  16).  Or,  la  dé- 
lectation est  recherchée  en  raison  du  hien,  qui  est  son  objet;  la 
fuite  de  la  tristesse,  au  contraire,  est  causée  par  le  mal.  Donc, 
l'appétit  de  la  délectation  »  ou  le  désir  du  plaisir  «  l'emporte  sur 
la  fuite  de  la  tristesse  »  et  de  la  douleur. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  par  soi  et  à 
proprement  parler,  l'appétit  de  la  délectation  est  plus  fort  que  la 
fuite  de  la  tristesse  »  :  on  recherche  ce  qui  plaît,  beaucoiq)  plus 
(ju'on  ne  fuit  ce  qui  attriste.  —  «  I.a  raison  en  est  que  la  cause 
de  la  délectation  est  le  bien  qui  convient,  tandis  que  la  cause  de 
la  douleur  ou  de  la  tiislesse  est  le  mal  qui  répugne.  Or,  il  [)eut 
y  avoir  un  bien  (pji  convienne  sans  aucune  ré[)u«i;'nance;  un  mal, 
au  contraire,  (pii  répudie  totalement,  sans  convenir  en  rien,  ne 
I)eut  pas  exister  »,  car  tout  mal  repose  sur  un  certain  bien  (cf. 
I  p.,  q.  48,  art.  3,  !\).  «  Donc,  la  délectation  peut  être  entière  et 
parfaite,  tandis  que  la  tristesse  n'est  jamais  (jue  partielle.  D'où 
il  suit  (jue  naturellement  l'appétit  de  la  délectation  est  plus  g-rand 
(jue  la  fuite  de  la  tristesse  ».  —  On  peut,  ajoute  saint  Thomas, 
apporter  encore  une  autre  raison;  et  c'est  que  le  bien,  objet  de 
la  délectation,  est  recherché  pour  lui-même;  le  mal,  au  contraire, 
(|ui  est  l'objet  de  la  tristesse,  n'est  objet  ou  cause  de  fuite  (jue 
parce  (pi'il  prive  d'un  certain  bien.  Or,  toujours  ce  qui  est  [)ar 
soi,  l'emporte  sur  ce  qui  est  par  un  autre  ».  —  Saint  Thomas 
confirme  ces  deiix  raisons  en  nous  disant  qne  «  le  sig-ne  de  la 
véiité  (ju'elles  établissent  se  lrou\e  dans  les  mouvements  natu- 
rels. Tout  mouvement  naturel,  en  effet,  est  |)lus  intense  à  la  fin, 
(piand  il  approche  du  terme  où  se  trouve  son  repos,  (ju'au  com- 
meucemenl  et  alors  cpi'il  s'éloii^ne  du  terme  0|)[)osé  à  sa  natni-e; 
comme  si  la  nature;  lerulail  à  ce  (pii  lui  coiniciil,  pi  us  (|ircll('  ne 
s'éloigne  de   ce   (pii  lui   lépugiie.    l'^l    pareiiit'incnt,   lincliiialion, 
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de  la  facullé  appélilive  »,  imitant  en  cela  la  nature,  «  se  porte, 
de  soi,  avec  plus  de  véhémence  à  la  délectation  qu'elle  ne  fuit  la 
tristesse  ». 

«  Toutefois  »,  poursuit  le  saint  Docteur,  «  accidentellement,  il 
se  peut  que  quelqu'un  repousse  la  tristesse  plus  qu'il  ne  recher- 
che la  délectation.  Et  cela,  d'une  triple  manière.  —  D'abord,  en 
raison  de  la  perception.  Saint  Augustin  dit,  en  effet,  au  dixième 
livre  de  la  Trinité  (ch.  xii),  que  l'amour  est  perçu  davantage 
quand  le  besoin  le  trahit.  Or,  du  besoin  ou  du  manque  de  la 
chose  aimée  procède  la  tristesse,  qui  a  pour  cause  la  perte  d'un 
l)ien  aimé  ou  la  présence  dun  mal  contraire.  La  délectation,  au 
contraire,  ne  manque  pas  du  bien  aimé,  puisqu'elle  se  repose 
dans  sa  possession  actuelle.  Il  suit  de  là  que  l'amour  étant  cause 
de  la  délectation  et  de  la  tristesse,  la  tristesse  sera  repoussée 
d'autant  plus  que  l'amour  sera  davantage  perçu  en  raison  de  ce 
qui  est  contraire  à  l'amour.  —  Une  seconde  raison  se  tire  de  la 
cause  qui  attriste  et  qui  porte  avec  elle  la  douleur.  Il  se  peut  que 
cette  cause  répugne  à  un  bien  plus  aimé  que  le  bien  objet  de  la 
délectation.  C'est  ainsi  que  nous  préférons  letat  normal  de  notre 
être  corporel  au  plaisir  de  la  nourriture.  Et  voilà  pourquoi  nous 
laissons  les  plaisirs  de  la  nourriture  ou  autres  semblables,  par 
crainte  de  la  douleur  qui  provient  des  coups  ou  autres  choses  de 
ce  g'enre,  contraires  à  la  disposition  naturelle  de  notre  être  corpo- 
rel. —  Une  troisième  raison  est  du  côté  de  l'effet;  en  ce  sens 
que  la  tristesse  n'empêche  pas  seulement  une  délectation  mais 
les  empêche  toutes  ».  —  Pour  ces  divers  motifs,  ou  en  raison  de 
ces  divers  chefs,  il  se  peut  (pi'accidentellement  la  tristesse  soit 
évitée  plus  qu'on  ne  recherche  le  plaisir;  de  soi  cependant,  et  à 
prendre  la  tristesse  et  la  délectation  selon  leur  raison  propre, 
la  délectation  est  naturellement  plus  recherchée  que  la  tristesse 
n'est  objet  de  répulsion  ou  de  fuite. 

\Jad  priniuni  explique  dans  le  sens  du  corj)s  de  l'article  le  mot 
de  saint  Augustin.  «  Ce  que  dit  saint  Augustin,  (pi'o//  fuit  la 
douleur  plus  qu'on  ne  recherche  le  plaisir,  est  vrai  accidentelle- 
ment, mais  non  de  soi.  On  le  voit  par  ce  que  saint  Augustin 
ajoute;  :  l^arfois.  en  ejj'et^  dil-il,  nous  voijons  les  hrtes  les  plus 
cruelles  s'ahsienir  tles  /jlaisirs  les  plus  grands  par  la  craifde  de 
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lu  (loiilrnr  :  car  celle  douleur  est  contraire  à  la  vie  (jiii  est  aimée 
plus  ([ue  tout.  » 

\.'(ul  secundiim  répond  qu' «  il  en  est  autrement  dans  le  mou- 
venieiil  (pii  procède  de  l'intérieur;  et  autrement  dans  le  mouve- 
nienl  (jui  vient  du  dehors.  Le  mouvement,  en  effet,  (jui  vient  du 
(ledaiis  lend  à  ce  qui  convient,  [)lus  qu'il  ne  s'éloigne  de  ce  qui 
est  contraire,  ainsi  qu'il  a  été  dit  d»i  mouvement  naturel.  Le 
mouvement  qui  vient  du  dehors,  se  fait,  au  contraire,  plus  in- 
tense en  raison  de  la  contrariété  même;  car  chaque  chose  s'ef- 
force, à  sa  manière,  de  résister  à  ce  qui  lui  est  contraire,  pour 
assurer  la  conservation  de  son  être.  De  là  vient  que  le  mouve- 
ment violent  est  plus  intense  au  début  et  se  ralentit  à  la  fin.  — 
Or,  le  mouvement  de  la  partie  affective  procède  de  l'intérieur, 
puisque  c'est  un  mouvement  de  l'àme  vers  les  choses.  Il  s'ensuit 
(pi'à  parler  en  soi,  la  délectation  est  plus  recherchée  (|ue  n'est 
évitée  la  tristesse.  Au  contraire,  le  mouvement  des  facultés  de 
perception  sensible  se  fait  des  choses  à  l'âme.  C'est  pour  cela 
qu'on  sent  davantage  ce  qui  est  contraire.  Et  de  là  vient  qu'aussi, 
mais  d'une  façon  accidentelle,  ou  pour  autant  que  la  perception 
des  sens  est  requise  dans  la  délectation  et  la  tristesse,  la  tristesse 
est  plus  redoutée  que  n'est  recherchée  la  délectation  ». 

\Jad  tertium  fait  une  nouvelle  application  de  la  doctrine  expo- 
sée au  corps  de  l'article.  «  L'homme  en  qui  se  trouve  la  vertu  de 
force  n'est  pas  loué  parce  qu'il  ne  se  laisse  pas  vaincre,  du  point 
de  vue  de  la  raison,  par  la  douleur  ou  la  tristesse  en  quelque 
sens  qu'on  l'entende,  mais  seulement  par  celle  qui  consiste  dans 
les  périls  de  moit  :  lacpielle  tristesse  est  plus  redoutée  que  n'est 
recherchée  la  délectation  de  la  table  ou  de  l'union  des  sexes  qui 
fait  l'objet  de  la  vertu  de  tempérance,  comme  la  vie  est  plus 
aitnée  que  la  nourriture  et  l'union  dont  il  s'ag;it.  Mais  l'homme 
eu  qui  se  trouve  la  tempérance  reçoit  plus  de  louanges,  de  ce 
<|iril  ne  s'abaudonne  pas  aux  délectations  du  loucher,  que  de  ce 
(|u'il  ne  fuit  pas  les  tristesses  contraires,  ainsi  qu'on  le  voit  au 
troisième  \\\\{\  de  Y  l'éthique  »  (ch.  xi,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  21)  : 
supporter  virilement  le  froid  et  le  chaud  est  digne  de  louanges, 
sans  doute;  uiais  ne  pas  s'abaudouner  iudùuu'iil  à  l'attrait  presque 
iirésislible  du  plaisir  des  sens  est  chose  bien  plus  louable  encore. 
T.  VII.  Les  passions.  it> 
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Nous  savons  ce  qu'est  la  tristesse  ou  la  douleur,  et  dans  ([uels 
rapports  elle  se  trouve  avec  la  délectation  ou  le  plaisir  et  la  joie. 
Nous  devons  niainlenant  la  comparer  avec  elle-même,  si  l'on 
peut  ainsi  dire,  et  nous  demander  ce  (jui  l'emporte,  en  intensité, 
de  la  douleur  intérieure  qui  est  celle  du  cœur,  ou  de  la  douleur 
extérieure  (|ui  est  celle  des  sens.  C'est  ce  que  nous  allons  exami- 
ner à  l'article  qui  suit. 


Article  VII. 

Si  la  douleur  extérieure  est  plus  grande  que  la  douleur 

intérieure  ? 


(^et  article  est  propre  à  la  Somme  théologique.  Il  va  préciser 
un  point  de  doctrine,  que  nulle  part  ailleurs  saint  Thomas  n'avait 
traité  expressément.  Bieii  plus,  il  confirmera  d'une  façon  très 
formelle  la  remaïque  présentée  par  nous,  à  l'occasion  de  l'arti- 
cle I  et  de  l'ai'ticle  2  de  la  question  actuelle,  où  nous  avions  pres- 
senti que  saint  Thomas  donnait  ici  une  doctrine  plus  profonde 
qu'il  ne  le  faisait  dans  le  commentaire  sur  les  Sentences,  au  su- 
jet de  la  vraie  nature  de  la  douleur  extérieure.  11  serait  difliciie 
de  trouver  une  plus  belle  page  de  psychologie  sur  le  sentiment 
et  la  sensation. 

Trois  objections  veulent  prouver  (|ue  «  la  douleur  extérieure 
est  plus  grande  que  la  douleur  intérieure  du  cœur  ».  —  La  pre- 
mière est  que  «  la  douleur  extérieure  a  pour  cause  ce  qui  répu- 
gne au  bon  état  du  corps  où  se  trouve  la  vie;  la  douleur  inté- 
rieure, au  contraire,  est  causée  par  une  certaine  représentation 
du  mal.  Puis  donc  (|ue  le  bien  de  la  vie  est  plus  aimé  ([ue  le  bien 
qu'on  se  représente,  il  semble,  d'après  ce  qui  a  été  dit  à  l'article 
précédent,  que  la  douleur  extérieure  est  j)lus  grande  (jue  la  dou- 
leui-  inlérieui'c  ».  —  La  seconde  objection  observe  que  «  la  réa- 
lité meut  plus  (jue  son  image.  Or,  la  douleur  extérieure  provient 
de  la  conjonction  réelle  d'une  chose  (|ui  est  contraire;  tandis  (pic 
la  douleur'  iMtt'Mieiiic  proviçul  de  sou  image  perçue  au  dedans. 
Donc,  la  doirleui"  exiér'ieute  est  [)lus  grande  (jue  la  douleui'  inté- 
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rieure  ».  —  La  Iroisièine  ol>jeclioii  dil  «  que  la  cause  se  connaît 
à  l'ert'et.  Or,  la  douleur  extérieure  a  des  ettets  pins  considéra- 
bles. L'homme,  en  ellel,  meurt  plus  facilement  des  douleurs 
extérieures  que  de  la  douleur  intérieure.  Donc,  la  douleur  exté- 
rieure est  j)lus  grande  et  plus  redoutée  que  la  douleur  inté- 
rieure ». 

L'ari^ument  sed  coritrd  en  appelle  à  un  texte  fort  expressif  du 
livre  de  «  l'Ecclésiastique,  cli.  xxv  »  (v.  17).  11  y  est  «  dit  (pie 
ioule  plaie  est  à  la  tristesse  du  cœur,  ce  que  toute  méchanceté 
est  à  la  méchanceté  de  la  femme.  De  même  donc  que  la  méclian- 
ceté  de  la  femme  l'emporte  sur  toute  autre  méclianceté,  ainsi  que 
ce  texte  l'entend,  de  même  la  tristesse  du  cœur  l'emporte  sur 
toute  plaie  extérieure  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  douleur 
intérieure  et  la  douleur  extérieure  conviennent  sur  un  point  et 
diffèicnl  sur  deux.  Elles  conviennent  en  ceci,  que  l'une  et  l'autre 
sont  un  mouvement  de  la  faculté  appétitive,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  »;  et  saint  Thomas  renvoie  manifestement  à  la  doc- 
trine de  l'article  premier  dans  la  question  actuelle.  Voilà  donc 
expliqtié  ici  nettement,  et  sans  doute  possible  désormais,  le  sens 
que  nous  avions  dit  être  celui  de  l'article  premier;  savoir,  que 
toute  douleur^  sans  en  excepter  la  douleur  extérieure,  est  formel- 
lement subjectée,  en  tant  que  douleur,  dans  la  faculté  appétitive 
dont  elle  est  l'acte  ou  le  mouvement.  Mais,  si  la  douleur  exté- 
rieure et  intérieure  conviennent  en  cela,  «  elles  dilTèrent  quant 
aux  deux  choses  qui  sont  requises  dans  toute  délectation  et  dans 
toute  tristesse;  c'est-à-dire,  quant  à  la  cause,  qui  est  le  bien  ou 
le  mal  conjoint;  et  (piant  à  la  perception.  La  cause,  en  effet,  de 
la  douleur  extérieure  est  un  mal  conjoint  qui  répugne  au  corps; 
la  cause  de  la  douleur  intérieure  est  un  mal  conjoint  qui  répugne 
à  la  faculté  appétitive.  De  même,  la  douleur  extérieure  suit  la 
perception  du  sens,  notamment  du  sens  du  toucher;  tandis  que 
la  douleur  intérieure  suit  la  perception  intérieure,  celle  de  l'ima- 
gination ou  de  la  raison.  —  Si  donc  nous  comparons  la  cause 
de  la  douleur  intérieure  à  la  cause  de  la  douleur  extérieure, 
l'une  appartient  de  soi  à  l'appétit,  qui  est  le  sujet  de  l'une  et  de 
l'autre  douleur  »,  répète  ici  de  nouveau  expressément  saint  Tho- 


29'i  SOMftIE    XriEOLOGIQUE. 

mas,  «  tandis  que  l'autre  lui  apparlient  »  non  de  soi,  mais  «  en 
raison  d'un  autre.  La  douleur  intérieure,  en  effet,  se  produit 
parce  que  quelque  chose  répugne  à  l'appétit  lui-même  »,  directe- 
ment et  immédiatement;  «  la  douleur  extérieure,  parce  que  quel- 
que chose  répugne  à  l'appétit  »  médiatement  et  «  parce  que  cela 
répugne  au  corps.  Or,  toujours,  ce  qui  est  par  soi  l'emporte  sur 
ce  qui  est  par  un  autre.  Donc,  à  ce  titre,  la  douleur  intérieure 
l'emporte  sur  la  douleur  extérieure.  —  Elle  l'emporte,  aussi,  du 
côté  de  la  perception.  C'est  qu'en  effet  »,  déclare  saint  Thomas, 
remettant  toutes  choses  à  leur  place,  contre  les  grossières  aber- 
rations du  sensualisme  ou  du  sensisme  tant  ancien  que  moderne, 
«  la  pei'ception  de  la  raison  et  »  même  «  de  l'imagination  est  plus 
haute  que  la  perception  du  sens  du  toucher.  —  Il  s'ensuit  que 
purement  et  simplement  ou  de  soi,  la  douleur  intérieure  est  supé- 
rieure à  la  douleur  extérieure.  —  Et  nous  en  avons  pour  signe, 
remarque  le  saint  Docteur,  que  l'homme  choisit  spontanément 
et  prend  de  lui-même  les  douleurs  extérieures  quand  il  espère 
éviter  ou  fuir  de  la  sorte  la  douleur  intérieure.  Bien  plus,  si  la 
douleur  extérieure  ne  répugne  pas  à  l'appétit  intérieur  »,  d'une 
façon  pure  et  simple,  car  elle  lui  répugne  toujours  d'une  certaine 
manière,  sans  quoi  ce  ne  serait  plus  une  douleur,  «  cette  dou- 
leur extérieure  devient,  d'une  certaine  manière,  chose  délectable 
et  qui  produit  intérieurement  une  véritable  joie  ».  C'est  ainsi  que 
certains  martyrs,  au  moment  même  où  ils  marchaient  sur  des 
charbons  ardents,  déclaraient  tout  joyeux  qu'il  leur  semblait 
marcher  sur  des  roses. 

«  Il  arrive  toutefois  que  la  douleur  extérieure  est  simultané- 
ment avec  !a  douleur  intérieure;  et  alors,  la  douleur  est  plus 
grande  »  :  il  y  a,  dans  ce  cas,  comme  une  addition  de  douleurs, 
ou  plutôt  de  causes  de  douleur.  «  C'est  qu'en  effet,  la  douleur 
intérieure  n'est  pas  seulement  plus  grande  (jue  la  douleur  exté- 
rieure; elle  est  aussi  plus  universelle.  Car  tout  ce  qui  répugne  au 
corps  »  et,  à  ce  titre,  ré[)ugne  d'une  certaine  manière  à  rap[)étit 
intérieur,  «  peut  aussi  répugner  à  l'appel it  intérieur  »  d'une  façon 
pure  et  simple;  «  et  tout  ce  (pii  est  perçu  par  le  sens  peut  être 
[»erçu  par  riinai^inalion  cl  par  la  raison;  mais  non  inversement. 
Aussi  bien   esl-ce  inlen(ionnellement  (|u'il  est  dit,  dans  le   texte 
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cité  II  l'ari'iiiiKMil  srd  rontrd,  (|iie  toute  pldic  est  une  tristesse  du 
cœur:  parce  (jiie  nième  les  douleurs  des  plaies  extérieures  sout 
comprises  sous  la  tristesse  iutérieure  du  C(eur  ». 

L'ad  primuni  précise  encore  les  rap[»orls  de  la  douleur  exté- 
rieure et  de  la  douleur  intérieure.  «  La  douleur  intérieure  peut 
porter  aussi  sur  les  choses  qui  sont  contraires  à  la  vie  du  corps  » 
et  que  l'objection  voulait  être  l'objet  ou  la  cause  de  la  seule  tlou- 
leur  extérieure.  «  Il  s'ensuit  qu'on  ne  doit  pas  »,  comme  le  faisait 
l'objection,  «  comparer  la  douleur  intérieure  et  la  douleur  exté- 
rieure, selon  les  divers  maux  qui  causent  la  douleur  »  (car  tous 
ceux  qui  sont  cause  de  douleur  extérieure  peuvent  aussi  être 
cause  de  douleur  intérieure,  et  même  ils  ne  peuvent  vraiment 
être  cause  de  douleur  extérieure,  que  si,  d'une  certaine  manière, 
ils  sont  cause  de  douleur  intérieure,  la  douleur  étant,  dans  sa 
raison  formelle  de  douleur,  un  mouvement  de  l'appétit  intérieur); 
«  mais  on  doit  les  comparer  selon  la  diversité  du  rapport  que  la 
cause  de  la  douleur  dit  à  l'appétit  »  :  toute  douleur  est  formelle- 
ment dans  l'appétit;  et  donc  quelque  chose  d'intérieur;  mais  on 
la  dit  extérieure,  quand  elle  est  causée  par  quelque  chose  (jui 
n'affecte  l'appétit  qu'en  affectant  le  corps,  tandis  qu'on  la  dira 
intérieure,  quand  elle  affecte  l'appétit  directement  sans  affecter 
le  corps. 

h'ad  secunduni  répond  que  «  la  tristesse  intérieure  ne  pro- 
cède pas  de  l'imaçe  de  la  chose  perçue,  comme  de  sa  cause  y>, 
mais  de  la  chose  elle-même  représentée  par  cette  image  : 
«  l'homme,  en  effet,  ne  s'attriste  pas  intérieurement  d'une  image 
perçue;  il  s'attriste  de  la  chose  que  l'image  représente.  Et,  pré- 
cisément, la  chose  est  perçue  d'une  manière  d'autant  plus  par- 
faite, que  l'image  est  plus  immatérielle  et  plus  abstraite  »  ;  car  la 
connaissance  d'une  chose  se  fait  toujours  par  voie  d'immatérialité 
[cf.  I  p.,  q.  i4,  art  i].  «  Il  s'ensuit  que  la  douleur  intérieure,  à 
parler  en  soi,  est  plus  grande  que  la  douleur  extérieure,  comme 
portant  sur  un  mal  plus  grand,  en  ce  sens  que  la  perception  inté- 
rieure saisit  davantage  et  connaît  plus  excellemment  le  mal  » 
cause  de  la  douleur.  On  voit,  ici  encore,  la  supériorité  du  dedans 
sur  le  dehors,  quand  il  s'agit  de  la  vraie  vie  des  vivants  supé- 
rieurs. 
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L'rtf/  tertium  explique  pourquoi  «  les  immutalions  corporelles 
sont  davantag"e  causées  par  la  douleur  extérieure  ».  «  C'est, 
d'abord,  que  la  cause  de  la  douleur  extérieure  »,  se  référant  au 
sens  du  toucher  qui  la  per(;oit,  «  agit  d'une  façon  corporelle  »  ou 
physico-chimique  «  altérant  le  composé,  chose  essentielle  à  la 
perception  du  sens  du  toucher.  C'est  aussi  que  le  sens  extérieur 
est  plus  matériel  que  le  sens  intéiieur;  comme  aussi  l'appétit 
sensible  plus  que  l'appétit  intellectuel  :  d'où  il  vient  que  le  mou- 
vement de  l'appétit  sensible  affecte  davantage  le  corps,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  plus  haut  (q.  22,  art.  3;  q.  3i,  art.  5).  Et  pareillement 
la  douleur  extérieure  l'affecte  plus  que  la  douleur  intérieure  ».  — 
Mais  cela  ne  prouve  aucunement,  comme  le  voulait  l'objection, 
que  la  douleur  extérieure,  selon  qu'elle  se  dislingue  de  la  dou- 
leur intéiieure,  c'est-à-dire  pour  autant  qu'elle  implique  un  mou- 
vement de  l'appétit  causé  proprement  par  la  perception  exté- 
rieure, l'emporte,  de  soi,  quant  à  la  raison  de  douleur,  sur  la 
douleur  intérieure  causée  spécialement  par  une  perception  de 
l'imagination  ou  de  la  raison, 

La  douleur,  au  sens  extérieur  et  corporel  de  ce  mol,  est  un 
mouvement  de  l'appétit  causé  par  la  présence  d'un  mal  qui  affecte 
le  corps;  la  douleur,  au  sens  intérieur,  est  un  mouvement  de 
l'appétit  causé  par  la  présence  d'un  mal  qui  affecte  directement 
l'appétit  lui-même,  sans  affecter  le  corps,  sinon  indirectement  et 
par  voie  de  conséquence.  A  ce  titre,  la  douleur  intérieure  l'em- 
porte en  intensité,  comme  douleur  proprement  dite  ou  comme 
mouvement  de  l'appétit,  sur  la  douleur  extérieure;  bien  que  les 
effets  de  la  douleur,  au  point  de  vue  corporel,  soient  plus  violents 
et  plus  apparents  dans  la  douleur  extérieure. 

Après  avoir  étudié  la  douleur  en  elle-même  et  dans  ses  rap- 
ports avec  la  délectation  ou  aussi  avec  elle-même  considcM'ée  dans 
ses  deux  étapes  de  douleur  extérieure  et  de  douleur  intéi'ieure, 
il  ne  nous  reste  plus  (|u'à  déterminer  ses  diverses  espèces. 

Ce  va  êtr-e  l'objet  de  l'article  sui\anl. 


\ 
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Article  VIII. 
S'il  n'y  a  que  quatre  espèces  de  tristesse? 

Coinmo  nous  l'allons  voir"immédiateineiil,  c'est  sur  lo  nombre 
fixé  |)ar  saint  Jean  Daniascène  et  [)ar  rauteuidu  de  Homiite  attri- 
bué à  saint  Grée^oire  de  Xysse,  que  roule  le  présent  article.  — 
Trois  objections  veulent  prouver  que  saint  Jean  Daniascène  (au 
secoiul  livre  de  la  Foi  Orthodoxe,  cli.  xiv)  assigne  mal  à  profios 
quatre  espèces  de  tristesse,  qui  sont  :  hi  pai-essr,  Fennui,  ou 
Fnnxiptt',  d'après  saint  Grégoire  de  Nvsse  (c'est-à-dire  Némésius, 
de  la  Xatiire  de  l'/iomme,  ch.  xix,  ou  liv.  IV,  cli.  xii),  la  misé- 
ricorde  et  remue  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  «  la  tris- 
tesse s'oppose  à  la  délectation.  Or,  on  n'assigne  pas  des  es|ièces 
à  la  délectation.  Donc,  il  n'y  a  pas  à  en  assigner  à  la  tristesse  ». 
—  La  seconde  objection  dit  que  «  la  pénitence  est  une  certaine 
espèce  de  tristesse;  de  même  aussi  Y  indignation  et  le  zèle^ 
comme  le  dit  Aristote  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  ix, 
xi).  Or,  ces  diverses  espèces  ne  se  retrouvent  pas  dans  les  espè- 
ces précitées.  Donc,  leur  division  ne  saurait  être  complète  ».  — 
La  troisième  objection  remarque  que  «  toute  division  doit  porter 
sur  des  choses  opposées.  Or,  les  quatre  choses  précitées  n'ont 
pas  d'opposition  entre  elles.  Car,  d'après  saint  Grégoire  (Némé- 
sius, endroit  [)récilé),  la  paresse  est  une  tristesse  qui  coupe  la 
parole:  t anxiété,  une  tristesse  qui  appesantit;  l'enuie,  une  tris- 
tesse qui  porte  sur  le  hien  (i autrui:  la  miséricorde,  une  tristesse 
qut  a  pour  cause  le  mal  d  autrui.  Or,  il  arri\e  que  (pu'hpi'im 
s'attriste  du  mal  ou  du  bien  d'anirui  et  qu'en  môme  tenq)s  inté- 
rieurement il  se  sent  ap[)esanli  et  (îxtérieuienuMit  il  perd  la  voix. 
Donc,  la  division  dont  il  s'agit  n'(!st  pas  une  division  à  j)ropos  ». 

L'aryunient  sed  contra  se  conlciile  d'en  aj)[)eler  à  «  la  double 
auloritt' (le  saint  (îrégoiicde  Xysse  (Xi'inésius)  et  de  saint  ,lean 
Daniascène  i. 

Au  coi'ps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  (pie  «  la  raison 
d'espèce  impli^pie  cpi'uiie  chose  s'ajoute;  à  ce  (]ui  est  le  g^enre. 
•Mais  c'est  d'iine  doubli'  muiiièi-c  (prune  chose  pesil  s'ajoul(!r  au 
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genre.  D'abord,  comme  une  chose  qui,  de  soi,  lui  appartient  et 
se  trouve  contenue  virtuellement  en  lui;  c'est  ainsi  que  raison- 
nable s'ajoute  à  animal.  Cette  sorte  d'addition  constitue  les  véri- 
tables espèces  d'un  genre  donné,  comme  on  le  voit  par  Aristote 
au  septième  et  au  huitième  livres  de  sa  Métaphysique  (de  S.  Th., 
leç.  I  2  ;  et  leç.  3).  D'une  autre  manière,  une  chose  peut  s'ajouter 
à  un  genre,  comme  lui  étant  étrangère  et  ne  faisant  point  partie 
de  son  concept;  c'est  ainsi  que  le  blanc  s'ajoute  à  Y  animal,  ou 
toute  autre  chose  de  ce  genre.  Cette  addition  ne  constitue  pas 
de  véritables  espèces  d'un  genre  donné,  au  sens  où  nous  par- 
Ions  ordinairement  de  genre  et  d'espèces.  Parfois  cependant, 
une  chose  est  dite  l'espèce  d'un  genre,  parce  qu'elle  a  quelque 
chose  d'étranger  à  ce  genre  mais  à  quoi  l'on  applique  la  raison 
du  genre;  c'est  ainsi  que  le  charbon  et  la  flamme  sont  dits  des 
espèces  de  feu,  parce  que  la  nature  du  feu  se  trouve  appliquée 
à  une  matière  étrangère  »,  savoir  la  terre  ou  l'air,  à  raisonner 
dans  la  théorie  des  anciens  sur  les  quatre  éléments  [cf.  i  p., 
q.  66,  art.  2].  «  Et,  selon  une  même  manière  de  parler,  on  dit 
que  l'astronomie  et  la  perspective  sont  des  espèces  de  mathéma- 
tiques, en  tant  que  les  principes  des  mathématiques  sont  appli- 
qués à  une  matière  physique  ». 

Après  avoir  distingué  ces  deux  manières  très  difterentes  de 
parler  d'espèces  eu  égard  à  un  genre  donné,  saint  Thomas 
déclare  que  «  c'est  selon  la  seconde  manière  de  parler,  que  nous 
assignons  ici  les  espèces  de  la  tristesse,  savoir  en  appliquant  la 
raison  de  tristesse  à  quelque  chose  d'étranger.  Ce  quelque  chose 
d'étranger  peut  se  prendre  du  côté  de  la  cause  ou  de  l'objet,  ou 
du  côté  de  l'effet.  —  L'objet  propre  de  la  tristesse  est  le  mal  du 
sujet.  11  se  pourra  donc  qu'on  ait  une  chose  étrangère  à  la  tris- 
tesse, soit  parce  que  tout  en  étant  un  mal,  ce  n'est  pas  le  mal  du 
sujet;  et,  à  ce  titre,  on  a  la  miséricorde,  qui  est  la  tristesse  du 
mal  d'autrui,  tenu  d'une  certaine  manière  comme  son  mal  pro- 
pre: soit  parce  (jue  ce  ne  sera  ni  un  mal,  ni  le  mal  du  sujet, 
mais  au  contraire  le  bien  d'autrui,  tenu  cependant,  d'une  cer- 
taine manière,  pour  le  mal  du  sujet;  auquel  titre  on  a  Venvie. 
—  L'effet  propre  de  la  ti'istesse  est  la  fuite  de  l'appétit.  Ici, 
nous  pourrons  avoir  (quelque  chose  d'étranger,  d'aboid,  en  tant 
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(juc  la  l'iiilc  est  su|)[)riinéo.  A  co  litro,  on  a  Vanxiélé,  qui  appe- 
saulil  l'àine,  eu  (elle  sorte  (|u'il  ne  semble  plus  y  avoir  de  re- 
fuge; aussi  bien,  on  pai'le  aussi,  en  ce  sens,  iV angoisse  »,  en 
latin,  angustia,  qui  évoque  l'idée  de  chose  étroite  et  resserrée. 
«  Que  si  l'appesantissemenl  va  jusqu'à  immobiliser  les  membres 
extérieurs  et  les  empêcher  d'agir,  ce  qui  constitue  la  paresse  »  ou 
une  sorte  de  paralysie  de  l'àme,  «  on  aui'a  quelque  chose  d'étran- 
ger soit  (juant  à  la  fuite,  soit  quant  à  l'appétit;  car  il  n'y  aura 
pas  de  fuite,  ni  même  le  désir  de  fuir  ».  Saint  Thomas  fait 
remarquer,  au  sujet  de  ce  dernier  point,  que  «  si  l'on  parle  plus 
spécialement  de  suppression  de  la  voix,  comme  signe  de  la  para- 
lysie dont  il  s'agit,  c'est  parce  que  la  voix  est  de  tous  les  mou- 
\emenls  extérieurs  celui  (pii  manifeste  le  plus  les  affections  inté- 
rieures, non  seulement  parmi  les  hommes,  mais  aussi  dans  les 
autres  animaux,  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier  livre  des  Politiques  y) 
(ch.  I,  n.  lo;  de  S.  Th.,  le<;.  i). 

Voilà  donc  en  quel  sens  nous  parlons  de  diverses  espèces  de 
tristesse.  Ce  n'est  pas  qu'il  s'agisse  là  d'espèces  proprement 
dites;  mais  parce  que  quelque  chose  de  la  cause  ou  des  effets 
de  la  tristesse  se  retrouve  en  certaines  matières  ou  en  certains 
sujeto,  sans  que  s'y  retrouve  tout  ce  qui  constitue  à  vrai  dire  la 
raison  de  tristesse. 

L'rtf/  primuni  fait  observer  que  «  la  délectation  a  pour  cause 
le  bien,  qui  ne  se  dit  »,  au  sens  propre,  «  que  d'une  seule 
manière  »  :  le  bien,  en  effet,  suppose  et  inclut  tout  ce  qui  cons- 
titue la  perfection  du  sujet.  «  C'est  pour  cela  qu'on  n'assigne 
pas  à  la  délectation  autant  d'espèces  qu'à  la  tristesse,  laquelle  a 
pour  cause  le  mal,  qui  se  dit  de  multiple  manière,  ainsi  que  le 
remarque  saint  Denys,  au  chapitre  iv  des  Noms  Dioins  (de 
S.  Th.,  leç.  22). 

l/c/r/  secundum  répond  que  «  la  pthiitence  a  pour  objet  le  mal 
du  sujet,  qui  de  soi  est  objet  de  tristesse.  Elle  ne  saurait  donc 
appartenir  aux  espèces  dont  il  s'agit  ici.  Quant  au  zèle  ou  à  la 
jalousie  et  à  l'indignation,  on  les  comprend  sous  l'envie,  ainsi 
(pril  apparaîtra  plus  loin  »  (2''«-2'''«,  q.  36,  art.  2). 

\.\id  tertinm  redit  que  «  la  division  dont  il  s'agit  ne  se  prend 
pas  scion  (pic  les  espèces  »  proprement  dites  «  s'opposent  entre 
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elles  »  dans  un  même  g'enre;  a  mais  selon  la  diversité  de  choses 
e.xlérieiires  ou  élrang^ètes,  auxquelles  on  (ransfère  la  raison  de 
tristesse,  ainsi  qu'il  a  été  dit  »  (au  corps  de  l'article). 

La  douleur  ou  la  tristesse  est  un  mouvement  ou  un  acte  de 
la  faculté  appélitive  en  un  sujet  doué  de  connaissance,  qui,  par 
l'une  quelconque  de  ses  f'acidtés  de  connaître,  perçoit  la  pré- 
sence d'un  mal  qui  est  le  sien.  Il  est  aisé  de  voir  que  la  douleur 
ou  la  tristesse  est  exactement  le  contraire  de  la  délectalioti  ou  du 
plaisir  et  de  la  joie.  L'une  est  un  mouvement  de  l'appétit  causé 
par  la  perception  d'un  bien  du  sujet,  présent  pour  lui;  l'autre 
est  un  mouvement  de  l'appétit  causé  par  la  perception  d'un  mal 
du  sujet,  présent  pour  lui.  Toutefois,  si  la  délectation  et  la  dou- 
leur sont  essentiellement  contraires  du  point  de  vue  générique; 
et  si  jamais  ce  qui  est  objet  de  délectation  ne  peut  être  en  même 
temps,  et  sous  le  même  aspect,  pour  le  même  sujet,  objet  de 
tristesse,  il  se  peut  néanmoins  que  cela  même  qui  cause  telle 
délectation,  cause,  par  voie  de  contraste  et  nécessairement,  la 
tristesse  qui  porte  sur  l'objet  contraire  :  dans  ce  cas,  la  délec- 
tation et  la  tristesse  demeurent  toujours  choses  contraires  en 
elles-mêmes  et  sous  leur  raison  propre,  portant  sur  des  objets 
contraires,  irréductibles;  mais  elles  ne  sont  point  contraires 
entre  elles,  au  point  de  s'exclure  nécessairement  et  d'être  incom- 
patibles dans  un  même  sujet  :  elles  s'appellent  même  l'une  l'au- 
tre nécessairement,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  en  telle  sorte  que  si 
l'une  d'elles  existe,  en  raison  de  la  présence  de  son  objet,  l'antre 
se  produira  nécessairement  à  la  présence  de  son  objet  à  elle  : 
c'est  ainsi  que  celui  qui  se  complaît  dans  tel  bien,  doit  nécessaire- 
ment s'attrister  au  contact  du  mal  contraire,  l^armi  toutes  les 
délectations,  il  en  est  une,  celle  qui  a  pour  objet  l'acte  même  de 
connaître,  qui  ne  comporte,  de  soi,  avec  elle,  aucune  tristesse 
contraire  :  cet  objet,  en  effet,  de  soi,  est  toujours  chose  bonne; 
s'il  devient  [)arfois  chose  mauvaise  et  cause  de  tristesse,  ce  n'est 
pas  en  raison  de  lui-même,  mais  en  raison  de  quehjue  chose  qui 
lui  est  accidentel.  A  compaier  la  délectation  et  la  tristesse,  au 
point  de  vue  de  leur  action  sur  le  sujet  en  (jui  elles  se  trouvent, 
il  faut  dire  (jue  la  (h'ieclation  l'emporte  sur  la  tristesse  :  elle  est 
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(le  soi  [)lus  vc'licnR'tile;  ol,  parcillciiienl,  de  la  tristesse,  ou  dou- 
leur iuléricure,  et  de  la  douleur  extérieure,  c'est  la  douleur  iuté- 
rieure  (|ui  Teiuporle,  coiuuie  douleur  piopreinenl  dite  ou  uiouve- 
nieut  de  lapptMit.  Nous  n'avons  pas  à  nous  0('cu|)er  des  diverses 
espèces  de  tristesses  ou  de  douleuis,  prises  selon  la  diversité  de 
leurs  objets  et  de  leurs  causes:  elles  se  multiplient  en  quelque  sorte 
à  riiifmi,  selon  la  diversité  des  maux  (pii  peuvent  affecter  tel  ou 
tel  sujet.  On  parle  cependant,  plus  parliculièrement,  de  certaines 
espèces  de  tristesse;  mais  qui  n'ont  avec  la  tristesse  proprement 
dite  qu'un  rapport  d'analogie  :  telles  sont  l'envie,  la  miséricorde, 
l'an.xiéti'  ou  Tanqoisse,  la  pai'esse  ou  la  paralysie  spirituelle. 

Après   avoir  étudié  la   tristesse  ou  la  douleur  en   elle-même, 
nous  devons  maintenant  en  étudier  les  causes. 
C'est  l'objet  de  la  <pieslion  suivante. 


QUESTION   XXXVI. 


DES  CAUSES  DE  LA  TRISTESSE  OU  DE  LA  DOULEUR. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si   la  cause   de    la   douleur   est   le   bien   perdu   ou   plutôt  le   mal 

conjoint? 
20  Si  la  concupiscence  est  cause  de  la  douleur? 
'60  Si  l'amour  de  l'unité  est  cause  de  la  douleur? 
40  Si  la  puissance  à  laquelle  on  ne  peut  pas  résister  est  cause  de  la 

douleur? 


De  ces  quatres  articles,  le  premier  considère  la  cause  de  la 
tristesse  du  côté  de  la  fin  ou  du  côté  de  l'objet  ;  le  second  et  le 
troisième  la  considèrent  du  côté  du  sujet  ou  sous  la  raison  de 
cause  efficiente  intrinsèque;  le  quatrième,  du  côté  de  la  cause 
efficiente  extrinsèque.  —  D'abord,  du  côté  de  l'objet. 


Article  Premiei\. 
Si  la  cause  de  la  douleur  est  le  bien  perdu  ou  le  mal  conjoint? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  cause  de  la  tristesse 
est  plutôt  le  bien  perdu  que  le  mal  conjoint  ».  —  La  première 
en  appelle  à  «  saint  Augustin  »,  qui,  «  au  livre  des  /mit  ques- 
tions (h  Diilcitius  (q.  i),  dit  qu'il  y  a  de  la  douleur  dans  la 
perle  des  biens  temporels.  Donc,  pour  la  même  raison,  toute 
douleur  a  pour  cause  la  perte  de  quelque  bien  ».  —  La  seconde 
objection  rappelle  qu'  «  il  a  été  dit  plus  haut  (q.  35,  art.  4),  que 
la  douleur  qui  est  contraire  à  la  délectation  porte  sur  le  même 
objet  que  la  délectation.  Or,  la  délectation  a  i)0ur  objet  le  bien, 
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ainsi  (|u'il  a  été  dit  plus  haut.  IJonc,  la  douleur  porte  j)rincipale- 
nieut  sur  la  perle  du  bien  ».  —  La  troisième  objection  redit  que 
((  d'après  saint  Augustin  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu 
(cil.  VII,  ix),  l'amour  est  cause  de  la  tristesse,  comme  aussi  de 
toutes  les  autres  afl'ections  de  l'àme.  Or,  l'objet  de  l'amour  est  le 
bien.  Donc,  la  douleur  ou  la  tristesse  reg"arde  le  bien  perdu  plu- 
tôt (jue  le  mal  conjoint  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  de  «  saint  Jean  Damas- 
cène  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  {de  la  Foi  orthodoxe,  cli.  xii), 
que  le  mal  (dtendn  constitue  la  crainte;  et  le  mal  présent,  la 
tristesse  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  si  les 
privations  étaient  dans  la  perception  de  l'àme  ce  qu'elles  sont 
dans  la  réalité  des  choses,  la  question  actuelle  n'aurait  aucune 
importance.  Le  mal,  en  effet,  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Pre- 
mière Partie  (q.  48,  art.  3),  est  la  privation  du  bien.  Or,  la  pri- 
vation, dans  la  nature  des  choses,  n'est  rien  autre  que  le  manque 
de  la  perfection  opposée.  li  s'ensuit  qu'à  ce  titre,  s'attrister  du 
bien  perdu  et  du  mal  présent  serait  une  seule  et  même  chose,  — 
Mais  la  tristesse  est  un  mouvement  de  l'appétit  qui  suit  la  connais- 
sance. Or,  dans  la  connaissance,  la  privation  elle-même  a  raison 
d'un  certain  être;  et  c'est  pour  cela  qu'on  l'appelle  être  de  rai- 
son. A  ce  titre,  le  mal,  qui  est  une  privation,  a  raison  de  con- 
traire. Et  voilà  pourquoi,  par  rapport  au  mouvement  de  l'appétit, 
il  y  a  une  différence  à  se  demander  si  ce  mouvement  regarde 
plus  essentiellement  le  mal  conjoint  ou  le  bien  perdu.  Et  parce 
(jue  le  mouvement  de  l'appétit  dans  le  vivant  est  dans  les  opéra- 
tions de  l'àme  ce  que  le  mouvement  naturel  est  dans  les  choses 
naturelles,  en  considérant  les  mouvements  naturels  nous  pour- 
rons connaître  la  vérité  sur  la  (juestion  qui  nous  occupe.  Si,  en 
effet,  nous  considérons,  dans  les  mouvements  naturels,  l'appro- 
che et  l'éloig-nement,  nous  verrous  que  l'approche  regarde  de  soi 
ce  (jui  convient  à  la  nature;  tandis  (jue  de  soi  l'éloignement 
regarde  ce  qui  lui  est  contraire  :  c'est  ainsi  que  le  corps  lourd 
s'éloigne  de  soi  du  lieu  supérieur  et  tend  naturellement  au  lieu 
inférieur.  Que  si,  au  contraire,  nous  considérons  la  cause  de 
l'un  et  l'autre  mouvement,  (jui  est  ici  la  gravité  ou  la  jiesanteur. 


3o2  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

celle  j)esanteur  incline  au  lieu  d'eu  bas  plutôt  qu'elle  ne  fait 
s'éloig-ner  du  lieu  d'en  haul,  duquel  elle  ne  fait  s'éloigner  que 
pour  atteindre  le  lieu  d'eu  has  [cf.  sur  celte  théorie  des  luouve- 
ments  naturels  dans  la  doctrine  d'Arislolc,  i  p.,  q.  66,  art.  2]. 
Ainsi  donc,  la  Irislesse,  dans  les  mouvements  de  l'appélit,  ayant 
raison  de  fuite  ou  d'éloig-nement,  tandis  que  la  délectation  a  rai- 
son de  poursuite  et  d'a[)proclie,  de  même  que  la  délectation 
regarde  d'abord  le  bien  possédé,  comme  son  objet  propre, 
pareillement  la  tristesse  regarde  le  mal  conjoint.  —  D'où  il  suit 
que  selon  le  mode  dont  l'objet  est  cause  de  la  passion,  nous 
devons  dire  (|ue  le  mal  conjoint  est  cause  de  la  tristesse  dans  un 
sens  plus  propre  que  ne  l'est  le  bien  perdu  ». 

L'ad  prininm  fait  observer  que  «  la  perte  elle-même  du  bien 
est  perçue  sous  la  raison  de  mal,  comme  la  cessation  ou  la  perle 
du  mal  est  perçue  sous  la  raison  de  bien.  Et  c'est  pour  cela  que 
saint  Augustin  assigne  comme  cause  de  la  douleur  la  perte  des 
biens  temporels  ». 

h'ad  secundnni  dit  que  «  la  délectation  et  la  douleur  qui  lui 
est  contraire  reg-ardent  le  même  objet,  mais  sous  une  raison  con- 
traire; car  si  la  délectation  porte  sur  la  présence  d'une  chose,  la 
tristesse  porte  sur  son  absence.  Or,  dans  l'un  des  contraires  est 
incluse  la  privation  de  l'antre,  comme  on  le  voit  au  dixième  livre 
des  Métapliysiqiies  (de  S.  Th  ,  leç.  6  ;  Did.,  liv.  IX,  ch.  iv,  n.  9). 
D'où  il  suit  que  la  tristesse  (pii  [)orte  sur  le  conti'aire,  porte,  en 
un  sens,  sur  la  même  chose  sous  une  raison  contraire  ». 

Uad  terlium  répond  que  «  si  d'une  même  cause  proviennent 
des  mouvements  multiples,  il  n'est  pas  nécessaire  (jue  tous 
reg"ardent  au  même  litre  ce  que  la  cause  regarde,  sauf  le  [)remier. 
Quant  aux  autres,  chacun  d'eux  regardera  plus  spécialement  ce 
qui  lui  convient  selon  sa  raison  propre  ». 

iV  considérer  la  cause  de  la  tristesse  du  cc'ité  de  l'objet,  nous 
devons  dire  (jue  la  tristesse  a  pour  cause  le  mal  présent;  et  si, 
eu  un  sens,  le  nml  [)résent  et  le  bien  absent  peuvent  s'îdenlifior 
(dans  la  léalilé,  en  elle!,  ils  sont  uiu>  seule  et  mênu'  chose,  car  le 
rn:il  étant  la  privation  d'un  bien,  il  s'ensuit  <pie  la  présence  du 
nuil  n'est  pas  antre  chose  (pie   l'absence  du  bien),  toutefois,  en 
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un  aiilic  sons  ou  par  ra[>p()il  à  raj)j)élil  (|ui  suil  la  connaissance, 
ils  dillcrcnl  comme  choses  contraires  :  dans  l'esprit,  en  ell'el,  le 
mal  revêt  un  certain  être  :  étant,  en  réalité,  une  privation,  c'est- 
à-dire  l'absence  d'un  être  dû,  il  devient,  à  ce  titre,  un  certain 
être  de  raison,  dont  on  parle  et  dont  on  afHrnu  ou  dont  on  nie 
certaines  choses;  c'est  pour  autaul  (ju'il  nwèl  le  caractère  de 
chose  contraire  par  rapport  au  bien.  Dès  lors,  et  paice  que  la 
tristesse  a  pour  objet  direct  le  mal,  quand  nous  parlons  de  la 
cause  de  la  tristesse  (jui  se  tire  du  côté  de  l'objet,  c'est  direcle- 
meul  ou  d'abonl  à  la  raison  de  mal  présent  (pie  nous  devons  en 
a{){)eler,  et  indirectement  ou  ensuite  à  la  raison  de  bien  al)sent. 
Le  bien  absent  ne  cause  la  tristesse  qu'en  raison  du  contraire 
(ju'il  impliijue  et  qui  est  le  mal  [)résent.  Le  mal  présent,  au 
contraire,  cause  la  tristesse,  en  raison  de  lui-même,  directement 
et  essentiellement,  parce  (]ue,  sous  sa  raison  propre,  il  provo(pie, 
dans  rap[)élit,  le  mouvement  d'opposition  ou  de  fuite  qui  s'a[)- 
pelle  la  tristesse.  —  Mais  il  n'y  a  {)as  que  l'objet  qui  puisse  avoir 
raison  de  cause  par  rapport  à  la  tristesse;  ce  ^enre  de  cause, 
comme  va  nous  le  dire  saint  Thomas,  se  ramène  à  la  cause 
finale.  Or,  à  coté  de  la  cause  finale,  quand  il  s'agit  des  mouve- 
ments de  l'appétit,  il  y  a  aussi  la  cause  efticienle,  soit  intérieure, 
et  (pii  existe  dans  le  sujet  qui  se  meut,  soit  extéiieure,  et  (pii 
vient  dun  aget)t  autre  que  le  sujet.  —  Comme  cause  efficiente 
intérieure  de  la  tristesse,  saint  Thomas  se  demande  si  nous 
devons  assigner,  d'une  part,  le  désir;  de  l'antre,  l'amour  de 
l'unité.  C'est  l'objet  de  deux  articles  (pii  vont  suivre.  —  D'abord, 
le  désii'  ou  la  concupiscence. 

Article  II. 
Si  la  concupiscence  est  cause  de  la  douleur? 

Trois  objections  veulent  prouver  (pie  «  la  concupiscence  n'est 
|)as  cause  de  la  douleur  ou  de  la  tristesse  ».  —  La  première 
arguë  de  ce  cjue  «  la  Irislesse  regarde,  de  soi,  h;  mal,  ainsi  (pi'il 
a  ('(('•  dit  (ail.  prc'-r.  ).  Or,  lu  (•(iiicupiscence  »  ou  le  (h'sii-  «  est  nu 
certain    moincmciit   de   ra[)pélil    vers   le    bien.    D'aulie    pari,  le 
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mouvemenl  qui  tend  vers  l'un  des  contraires  n'est  pas  cause  du 
mouvement  qui  tend  vers  l'autre  contraire.  Donc,  la  concu- 
{)iscence  n'est  pas  cause  de  la  douleur  ».  —  La  seconde  objec- 
tion dit  que  «  la  douleur,  d'après  saint  Jean  Damascène  {de  la 
Foi  Orthodoxe,  liv.  II,  cli.  xii),  a  pour  objet  le  présent,  taudis 
que  la  concupiscence  porte  sur  le  futur.  Donc  la  concupiscence 
n'est  pas  cause  de  la  douleur  ».  —  La  troisième  objection  remar- 
que que  «  ce  qui  est  délectable  par  soi,  n'est  pas  cause  de  dou- 
leur. Or,  la  concupiscence  est  délectable  par  elle-même,  comme 
Aristote  le  dit  au  premier  livre  de  sa  Rhétorique  (ch.  xi,  n.  lo). 
Donc,  la  concupiscence  n'est  pas  cause  de  la  douleur  ou  de  la 
tristesse  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui 
«  dit,  dans  rEnchiridion  (ch.  xxiv)  ;  Quand  pénètrent  V igno- 
rance des  choses  qu^il  faut  faire  et  la  concupiscence  des  choses 
nuisibles,  pénétrent  aussi,  à  titre  de  compagnes,  l'erreur  et  la 
douleur.  Or,  l'ignorance  est  cause  de  l'erreur.  Donc  la  concu- 
piscence est  cause  de  la  douleur  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  nous 
rappeler  que  «  la  tristesse  est  un  certain  mouvement  de  l'appé- 
tit animal  »,  c'est-à-dire  de  l'appétit  qui  suit  une  connaissance 
existant  dans  le  sujet  qui  agit.  «  D'autre  part,  le  mouvement  de 
cet  appétit,  ressemble,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc),  à  l'appé- 
tit naturel.  Et,  précisément,  nous  pouvons  assigner,  pour  cet 
appétit  naturel,  une  double  cause  :  l'une,  par  mode  de  fin;  l'au- 
tre, par  mode  de  cause  efficiente  du  mouvement  :  c'est  ainsi  que 
la  descente  du  corps  lourd  a  pour  cause  par  mode  de  fin  le  lieu 
d'en  bas;  et  pour  cause  efficiente,  l'inclination  naturelle  qui  pro- 
vient de  la  pesanteur  ».  II  s'ensuit  que  nous  devrons  retrouver 
ce  double  genre  de  causes  dans  les  mouvements  de  l'appétit  ani- 
mal. «  La  cause  du  mouvemenl  de  l'appétit,  par  mode  de  fin,  est 
son  objet.  C'est  en  ce  sens  (|ue  nous  avons  dit  (à  l'article  pré- 
cédent) (jue  la  cause  de  la  douleur  ou  de  la  tristesse  est  le  mal 
conjoint.  La  cause  de  ce  nKMivenicnt,  [)ar  mode  de  cause  effi- 
ciente, est  l'inclination  intérieure  de  l'appétit.  Or,  l'ajjpétit  s'in- 
cline d'abord  vers  le  bien;  ce  n'est  (pie  par  voie  de  conséfpience 
(ju'il  se  porte  à  repousser  le  mal  contraire.  Il  suit  de  là  (|ue  le 
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premier  priiicijie  de  ce  mouvemenl  de  l'appétit  est  l'amour,  qui 
est  la  première  iucliiialiou  de  l'appétit  vers  le  bien  à  poursuivre; 
le  second  sera  la  liaiue,  cpii  est  la  première  inclination  de  l'ap- 
p('tit  à  fuir  le  mal.  El  parce  que  la  concupiscence  ou  la  cupi- 
dité »,  au  sens  de  désir,  «  est  le  premier  effet  de  l'amour  »  vers 
le  bien,  «  (jui  est  j)our  nous  la  cause  des  plus  grandes  délecta- 
tions, ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  82,  art.  6),  pour  ce 
motif,  saint  Augustin  prend  souvent  la  concupiscence  ou  la  cupi- 
dité [)oiir  Pamour  lui-même,  ainsi  que  nous  l'avons  dit  égale- 
ment plus  haut  (q.  .'^o,  art.  2,  ad  5"'").  C'est  en  ce  sens  qu'il 
lait  de  la  concupiscence  la  cause  universelle  de  la  douleur  [cf.  le 
texte  cité  dans  l'argument  sed  contra].  Parfois  cependant,  la 
concu[)iscence  elle-même  »  ou  le  désir  «  selon  sa  raison  propre  » 
de  désir  ou  de  concupiscence,  «  est  aussi  cause  de  la  douleur. 
C'est,  qu'en  effet,  tout  ce  qui  empêche  le  mouvement  d'arriver  à 
son  terme  lui  est  contraire.  Or,  ce  qui  est  contraire  au  mouve- 
ment de  l'appétit  est  pour  lui  cause  de  tristesse.  Par  conséquent, 
la  concu[)iscence  »  ou  le  désir  «  devient  cause  de  tristesse,  pour 
autant  (pie  nous  nous  attristons  du  retard  apporté  à  la  consécu- 
tion  (lu  bien  désiré  ou  de  sa  frustration  totale  ».  El  voilà  en 
(picl  sens,  le  désir  proprement  dit  peut  être  cause  de  tristesse. 
<(  Mais  il  ne  peut  pas,  d'une  fa(;on  universelle,  être  cause  de  la 
tristesse  ou  de  la  douleur,  parce  que  nous  nous  attristons  davan- 
tage de  la  perte  des  biens  présents  dans  lesquels  déjà  nous  nous 
délections,  que  de  la  frustration  des  biens  à  venir  que  nous  dési- 
rions ». 

\Jad  j)i-iimiin  répond  que  ((  rinclination  de  l'appétit  vers  le 
bien  à  posséder  est  cause  de  l'inclination  »  ou  du  mouvement 
«  de  l'appétit  à  l'endroit  du  mal  qui  doit  être  évité,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  (au  corps  de  l'article).  Et  c'est  pour  cela  que  les  mouve- 
ments de  l'appétit  qui  regardent  le  bien  sont  assignés  comme 
causes  des  mouvements  de  l'apjjétit  qui  regardent  le  mal  ». 

L'rtJ  seriindnrn  fait  observer  que  «  ce  qui  est  désiré,  bien 
(ju'en  réalité  ce  soit  chose  future,  cependant,  d'une  certaine 
manière,  est  aussi  chose  présente,  en  tant  que  c'est  objet  d'es- 
poir )'  :  on  le  possède  déjà  pai'  l'espoir  fon(l('  (pi'on  a  de  le  pos- 
séder effectivement  [)lus  tard.  —  ((  On  peut  dire  aussi  »,  ajoute 
T.  VII,  Les  passions.  20 


3o6  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

saint  Thomas,  el  c'est  une  seconde  réponse,  «  que  si  le  bien 
désiré  est  quelque  chose  de  futur,  l'enipèchement  qui  fait  obsta- 
cle à  \i\  réalisation  du  désir  est  chose  présente;  et  c'est  cet 
empêchement  qui  cause  la  douleur  ».  —  De  ces  deux  réponses, 
la  seconde  est  en  rapport  direct  avec  la  doctrine  du  corps  de 
l'article. 

IJad  tcrtium  accorde  que  «  la  concupiscence  est  chose  délec- 
table, tant  que  dure  l'espoir  d'obtenir  ce  qui  est  désiré:  mais,  si 
cet  espoir  est  enlevé  par  l'apposition  d'un  obstacle,  la  concu- 
piscence cause  la  douleur  ». 

Du  côté  du  sujet  en  qui  la  douleur  se  trouve,  la  cause  de  cette 
douleur  est  toujours  un  premier  mouvement  vers  le  bien  dont 
la  privation  devient  un  mal,  et,  à  ce  titre,  eng-endre  la  douleur. 
Ce  premier  mouvement  n'est  autre  que  le  mouvement  même  de 
l'amour,  d'où  dérive,  nous  le  savons,  tout  autre  mouvement  de 
l'appétit.  Il  se  pourra  d'ailleurs  qu'en  plus  du  mouvement  de 
l'amour,  il  y  ait  aussi,  parfois,  comme  cause  de  tristesse,  le 
mouvement  du  désir,  lequel  devient,  lui  aussi,  cause  de  tristesse, 
s'il  est  contrarié  par  (pielque  obstacle;  et  la  tristesse  sera  d'au- 
tant plus  grande  que  le  désir  était  plus  intense  et  que  l'empêche- 
ment qui  lui  fait  obstacle  est  lui-même  plus  contrariant.  Toute- 
fois, la  perle  d'un  bien  que  l'on  goûtait,  demeure,  en  soi,  chose 
plus  attristante  que  l'obstacle  apporté  au  désir  d'un  bien  (pi'on 
n'avait  pas  encore.  —  Devons-nous  dire  que  l'amour  de  l'unité 
est  aussi  cause  de  tristesse?  C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à 
l'article  (|ui  suit. 

Article  III. 
Si  l'amour  de  l'unité  est  cause  de  la  douleur? 

Cet  article  est  posé  ici  par  saint  Thomas,  en  raison  de  la  doc- 
trine qu'il  va  permettre  d'exposer,  sans  doute;  mais  aussi  à  cause 
de  l'autorité  d'Aristotc  et  de  saint  Aug-ustin  qui  avaient  touché 
cette  (piestion,  comme  nous  Talions  voir.  —  Trois  objections 
veulent    pr<juver  cpie  ((  l'amour   de  l'unité  n'est  pas  cause   de  la 


(QUESTION    XXXVr.   DES   CAUSES    DE    LA   TIUSTESSE.  'Si)"] 

doiileui'  ».  —  La  |)r(Miiit''r(',  pirciséinonl,  artriir  crmi  Icxle 
d'  ((  Aris(ote  »,  qui  «  dil.  au  dixième  livro  de  tEthi(jne{c\\.  m, 
II.  ();  de  S.  Th.,  lee.  ,'i),  que  cette  opinion,  hujiielle  assi^^nait 
comme  cause  de  déleclalion  le  f'ail  de  se  remplir,  et  comme  cause 
de  tristesse,  l'iucision,  semble  viser  les  délectations  et  les  tris- 
tesses (/ni  ont  pour  objet  la  nourriture.  Or,  toute  délectatiou  et 
toute  tristesse  ue  porte  pas  là-dessus.  Il  s'ensuit  que  l'amour  de 
l'unité  n'est  pas  la  cause  universelle  de  la  douleur,  le  fait  de  se 
l'emplir  se  rapportant  à  l'unité  et  l'incision  ou  la  division  à  la 
multitude  ».  —  La  seconde  objection  dit  (pie  «  toute  sé{)aration 
s'oppose  à  l'unilé.  Si  donc  la  doideur  était  causée  par  l'appétit 
ou  l'amour  de  l'unité,  aucune  séparation  ne  serait  aj^'réable;  ce 
(jui  paraît  manifestement  faux  dans  le  lejet  de  tout  ce  qui  est 
superllu  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer  que  «  c'est 
pour  la  môme  raison  que  nous  reclierclions  la  conjonclion  du 
])ien  et  réloijrnement  du  mal.  Or,  de  même  que  la  conjonction 
se  réfère  à  l'unité,  étant  une  certaine  union;  de  même,  la  sépa- 
ration est  chose  contraire  à  l'uniti'.  Donc,  l'amour  de  l'unité  ne 
doit  pas  èlie  marqué  comme  cause  de  la  douleur,  plus  que 
l'amour  de  la  séparation  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  de  «  saint  Augustin  », 
qui  «  dit,  au  troisième  livre  du  Libre  arbitre  (ch.  xxiii),  que  de 
ta  douleur  sentie  par  les  bètes,  il  ressort  assez  clairement  com- 
bien  les  dmes  sont  avides  de  Vanité  dans  la  gestion  et  l'anima- 
tion de  leurs  corps.  Qu'est-ce,  en  effet,  autre  chose,  la  douleur, 
sinon  un  certain  sens  impatient  de  la  division  et  de  la  corrup' 
tion?  » 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rattache  étroitement  la 
doctrine  qu'il  va  nous  livrer  ici,  à  la  doctrine  de  l'article  précé- 
dent. ((  De  la  même  manière,  dit-il,  dont  la  concupiscence  ou  le 
désir  du  bien  est  cause  de  la  douleur,  il  faut  dire  aussi  que  l'ap- 
pétit ou  l'amour  de  l'unité  en  est  cause.  C'est  qu'en  effet  le 
bien  de  chaque  chose  consiste  en  une  certaine  unité,  selon 
qu'elle  a  unis  en  soi  tous  les  éléments  qui  constituent  sa  perfec- 
tion; et  de  là  vient  que  les  Platoniciens  dirent  que  l'un  est  prin- 
cipe, comme  le  bien  (cf.  T/iéétète,  ch.  xxix,  xxx).  ('/est  ainsi 
p(jur  cela  (pie  natuieliement  l(jiit  être  recherche  l'unité,  comme 
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il  recherche  la  bonté.  Et,  par  suite,  de  même  que  l'amour  ou 
rappélit  du  bien  est  cause  de  la  douleur,  pareillement  aussi 
l'amour  ou  l'appétit  de  l'unité  en  est  cause  ». 

Uad primnm  fait  observer  que  «  ce  n'est  pas  toute  union  qui 
parfait  la  raison  de  bien,  mais  seulement  celle  d'où  dépend  l'être 
parfait  d'une  chose.  Et  voilà  pourquoi  aussi  ce  n'est  pas  indiffé- 
remment l'appélil  de  n'importe  quelle  unité  qui  cause  la  tristesse 
ou  la  douleur,  comme  certains  le  disaient.  Aristole,  à  l'endroit 
cité  par  l'objection,  réfute  leur  sentiment  par  ceci  que  parfois  le 
fait  de  se  remplir  n'est  pas  chose  délectable;  et  c'est  ainsi.,  par 
exemple,  que  ceux  qui  sont  déjà  rassasiés  ne  trouvent  plus 
aucun  plaisir  à  prendre  de  la  nourriture.  Dans  de  tels  cas,  l'ab- 
sorption ou  l'union  répugnerait  à  l'être  parfait  du  sujet,  plutôt 
qu'elle  ne  le  constituerait.  Il  s'ensuit  que  la  douleur  n'est  pas 
causée  par  l'amour  de  n'importe  quelle  unité,  mais  seulement  de 
l'unité  qui  constitue  la  perfection  de  la  nature  ». 

Uad  secundiim  répond  que  «  la  séparation  peut  ètie  agréable, 
soit  en  tant  qu'elle  éloigne  ce  qui  est  contraire  à  la  perfection 
du  sujet,  soit  en  tant  que  la  séparation  a  une  certaine  union 
annexe,  par  exemple  l'union  de  l'objet  sensible  au  sens  qui  le 
peryoil  ». 

L'rtf/  tertiiiin  dit  (jue  «  la  séparation  des  choses  nuisibles  ou 
qui  corrompent  est  désirée  pour  autant  que  ces  choses-là  s'oppo- 
sent à  la  véritable  unité.  Aussi  bien  la  recherche  ou  l'amour  et 
le  désir  de  ces  sortes  de  séparations  n'est  pas  la  première  cause 
de  la  douleur;  cette  première  cause  est  l'amour  de  l'unité  ». 

Il  ne  se  peut  pas  qu'un  être  veuille  son  bien  et  qu'il  ne  veuille 
en  même  temps  l'unité  de  son  être  parfait,  constituée  par  la 
réunion  de  tous  les  éléments  qui  constituent  sa  perfection.  De 
même  donc  que  l'amour  du  l)ien  doit  être,  du  côté  du  sujet,  et 
par  mode  de  cause  d'où  procède  le  mouvement  de  la  tristesse  et 
de  la  douleur,  la  cause  première  et  universelle  de  cette  tristesse 
et  de  cette  douleur;  de  même  il  faut  rattacher  à  celte  première 
cause  l'apjx'lit  ou  l'amour  de  l'unité,  en  telle  sorte  (pie  paitout 
et  toujours,  ou  en  tout  êlic  et  en  toute  ciiconstance,  tout  ce  (jui 
nuira  à  l'unité  [)arfaite  d'un  sujet  donné,   provo(juera  dans  cet 
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èiro,  s'il  est  doué  de  connaissance,  un  mouvenncnl  de  Irislesse 
ou  de  douleur  qui  sera  causé  par  l'amour  même  que  ccl  èlre  a 
nécessairement  pour  riinité  de  son  èlre  dans  sa  [)erl"eclion.  — 
Nous  connaissons  la  cause  première  el  universelle  de  la  tristesse 
ou  de  la  douleur,  soit  du  côté  de  l'objet,  soit  du  côté  du  sujet. 
Mais,  du  côté  des  ai^"ents  extérieurs  au  sujet,  ne  se  peut-il  pas 
aussi  que  nous  tiouvions  une  raison  de  cause  de  la  douleur?  C'est 
ce  que  nous  devons  examiner  maintenant;  et  tel  est  l'ohjel  de 
Tarlicle  qui  suit. 

Article  IV. 

Si  la  puissance  à  laquelle  on  ne  peut  pas  résister  est  cause 

de  la  douleur? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  puissance  supérieure 
ne  doit  pas  être  assignée  comme  cause  de  la  douleur  ».  —  La 
première  est  que  «  ce  qui  est  dans  la  puissance  de  l'agent  n'est 
pas  encore  chose  présente,  mais  seulement  chose  future.  Or,  la 
douleur  porte  sur  le  mal  présent.  Donc,  la  puissance  supérieure 
n'est  pas  cause  de  la  douleur  ».  —  La  seconde  objection  fait  re- 
marquer que  «  tout  dommage  inféré  est  cause  de  douleur.  Or, 
le  dommage  [)eut  être  inféré  même  par  une  puissance  inférieure. 
Donc,  la  puissance  supérieure  ne  doit  pas  être  assignée  comme  la 
cause  de  la  douleur  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  a  les 
causes  des  mouvements  de  l'appétit  sont  les  inclinations  inté- 
rieures de  l'àine.  Or,  la  puissance  supérieure  est  quelque  chose 
d'extérieur.  Donc,  elle  ne  doit  pas  être  assignée  comme  cause  de 
la  douleur  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  fort  bien  choisi  de  «  saint 
Augustin  »,  qui  «  dit  au  livre  de  In  Xdture  du  bien  (ch.  xx)  : 
Dans  Vamp,  ce  qui  fait  la  douleur,  cent  la  volonté  résistant  à 
une  puissance  supérieure:  dans  le  corps,  c'est  le  sens  résistant 
à  un  corps  plus  puissant  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  la  doctrine  expo- 
sée ;\  l'article  premier.  «  Ainsi  qu'il,  a  été  dit,  remarque  le  saint 
Docteur,  le  mal  conjoinl  est  cause  de  la  douleur  ou  de  la  tristesse 
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par  mode  d'objet.  Par  conséquent,  ce  qui  est  cause  de  la  con- 
jonction du  mal  doit  être  assigné  comme  cause  de  la  douleur  ou 
de  la  tristesse.  Or,  il  est  manifeste  que  c'est  chose  contraire  à 
l'inclination  de  l'appétit,  qu'il  se  trouve  joint  à  un  mal  présent»; 
car  cela  lui  répugne  et  il  n'en  voudrait  pas.  «  D'autre  pari,  ce 
qui  est  contraire  à  l'inclination  d'un  être,  ne  se  trouve  jamais 
uni  à  cet  être,  sinon  par  l'action  d'un  èti'e  plus  fort  que  lui.  Et 
c'est  pour  cela  que  le  pouvoir  supérieur  est  assigné  comme  cause 
de  la  douleur  par  saint  Augustin.  Toutefois,  il  faut  savoir  que 
si  la  puissance  qui  est  plus  forte  va  jusqu'à  cliang'er  l'inclination 
contraire  du  sujet  en  son  inclination  propre,  déjà  il  n'y  aura  {)lus 
aucune  répugnance  ni  aucune  violence;  c'est  ainsi  qu'un  agent 
supérieur  peut  transformer  un  corps  lourd  el  lui  enlever  l'incli- 
nation qui  le  fait  tendre  en  bas  :  dans  ce  cas,  s'élever  vers  le 
haut  ne  sera  plus  chose  violente  mais  chose  naturelle  pour  ce 
corps  ainsi  transformé.  Ainsi  donc,  si  une  puissance  supérieure 
prévaut  jusqu'à  enlever  à  la  volonté  ou  à  l'appétit  sensible  leur 
inclination  pro[)re,  son  action  ne  produira  plus  la  douleur  ou  la 
tristesse;  elle  ne  les  produit,  (|ue  s'il  demeure  dans  l'appétit  une 
inclination  en  sens  contraire.  Et  c'est  pour  cela  cpie  saint  Augus- 
tin dit  que  ce  qui  cause  la  douleur,  c'est  la  oolonté  résistant  à 
la  puissance  supérieure  :  si,  en  effet,  la  volonté  ne  résistait  pas, 
mais  cédait  en  consentant,  il  ne  s'ensuivrait  plus  la  douleur  mais 
le  plaisir  ». 

]^'ad  primum  fait  observer  que  «  la  puissance  supérieure  cause 
la  douleur,  non  pas  selon  qu'elle  peut  agir,  mais  selon  qu'elle 
ag'it  actuellement,  c'est-à-dire  en  tant  qu'elle  cause  la  conjonc- 
tion du  mal  qui  répug'ue  ». 

Uad  secunduni  dit  que  «  rien  n'empêche  qu'une  puissance  qui 
n'est  pas  supérieure  purement  et  simplement,  soit  supérieure 
sous  un  certain  rapport;  el,  à  ce  titre,  elle  pourra  causer  du 
dommag-e.  Que  si  elle  n'était  supérieure  en  lien  ni  d'aucune  ma- 
nière, elle  ne  pourrait  j)as  nuire;  et,  jiar  suite,  elle  ne  pourrait 
en  rien  causer  la  douleur  ». 

\Ja(l  lerliiiin  pri'cise  en  quel  sens  un  agent  extérieur  peut  être 
cause  de  la  douleur  (pii  est  chose  intérieure.  «  Les  ag-ents  exté- 
rieurs  peuvent    èlic    cause    des    mouvements    de    l'appétit    pour 
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iuilaril  r|ii'ils  causent  In  présence  de  l'ohjel.  El  c'esl  de  celle  ma- 
nière que  la  puissance  supérieure  peul  être  cause  de  la  douleur  ». 
—  Celle  réponse  confirme  nc^s  précédentes  observations  sur  la 
vraie  nature  de  la  douleur.  La  douleur,  dans  sa  raison  formelle 
de  douleur,  est  toujours  chose  intérieure,  puisqu'elle  est  un  mou- 
vement de  l'appétit;  mais  la  cause  de  la  douleur,  ou  le  mal  qui 
la  motive  peut  être  quelque  chose  d'extérieur,  subjecté  dans  les 
oru^anes  et  soumis  ;\  l'action  des  agents  du  dehors.  Aristote,  déjà, 
avait  fait  cette  remarque  au  dixième  livre  de  rÈthi(jue  (cli.  m, 
n.  6),  comme  le  soulii^ne  saint  Thomas  dans  son  commentaire  sur 
ce  passa<^e  (leç.  3)  :  «  La  délection  ou  le  plaisir,  disait-il,  n'est  pas 
la  conjonction  du  bien,  pas  plus  que  la  [)rivation  du  bien  n'est  la 
douleur  ou  la  li'islesse;  c'esl  quelque  chose  qui  en  est  la  consé- 
quence; car  la  conjonction  du  bien  ou  sa  privation  peul  être  dans 
les  orccanes  du  corps,  tandis  (pie  la  délectation  ou  le  plaisir  et  la 
douleur  ou  la  tristesse  sont  toujours  dans  l'àme.  Lors  d<Mic  que 
la  conjonciion  du  bien  est  réalisée,  (iuel(|u'ùn  se  délecte;  et  quand 
c'esl  la  privation  du  bien,  lelle  une  lésio:i  dans  l'or^^ane,  le  sujet 
sent  la  douleur  et  s'attriste  ». 

Cette  question  de  la  cause  de  la  douleur  que  nous  venons  de 
lire  n'a  son  écpiivalenl  dans  aucun  autre  des  écrits  de  saint  Tho- 
mas. Elle  est  tout  à  fait  propre  à  la  Somme  thé()lo</iqiie.  Si,  apiès 
l'avoir  lue,  nous  jetons  sur  elle  un  regard  d'ensemble,  elle  nous 
apparaîtra  comme  un  vrai  joyau  du  «^éuie  analytique  et  synthé- 
tique de  notre  saint  Docteur'.  11  s'agissait  de  déterminer  d'une 
façon  générale  et  universelle  la  cause  propre  du  sentiment  ou  de 
la  passion  de  la  douleui-  et  de  la  tristesse,  dont  la  nature  avait 
élé  assignée  dans  la  question  précédente.  Or,  nous  avions  dit  là, 
précistMiienl,  (pie  la  douleui- ou  la  tristesse  est  un  mouvement  de 
l'appétit,  consislant  dans  le  malaise  ou  la  soulTrance  de  cet  a[)pé- 
til  en  présence  d'un  mal  conli'aire.  (Jiielh;  [)()uri'ait  bien  être  la 
cause  de  ce  mouvement  de  ra[)pé(il?  t'etle  cause  devait  èlre  d'a- 
bord cl  direcicment  ou  essenliciienuMil ,  si  l'on  peut  ainsi  dii'e,  la 
raison  même  de  mal,  puiscpie  c'esl  sous  celte  raison-là  ou  par 
elle  que  le  mouvement  de  ra[)|)é!il  eu  (pu'slion  se  trouvait  spc'cifié. 
l'oulefois,  c'(''lail  la  laison  de  mal  présent;  car  le  mal  eu  géïK'ial 
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pourrait  causer  d'autres  mouvements  de  l'appétit,  tels  la  haine 
ou  la  fuite.  Dès  l'instant  qu'il  s'ao'issait  d'un  mouvement  de 
l'appétit  se  terminant  au  mal  et  au  mal  présent,  ce  mouvement 
ne  pouvait  être  qu'un  mouvement  dérivé;,  supposant  d'autres 
mouvements  dans  l'appétit,  soit  le  mouvement  d'amour  qui  pré- 
cède et  commande  tous  les  autres,  soit  le  mouvement  de  détes- 
talion  impliqué  nécessairement  dans  le  mouvement  de  résistance 
de  l'appétit  au  mal  présent.  Mais  aussi,  et  très  spécialement,  ce 
mouvement  de  l'appétit  supposait  autre  chose,  de  toute  nécessité. 
Dès  là,  en  effet,  qu'il  s'agissait  d'un  mouvement  de  l'appétit  se 
terminant  à  un  mal  présent,  comme  d'autre  part,  si  le  sujet  où 
se  trouve  cet  appétit  était  libre  ou  indépendant  de  toute  influence 
étrang-ère,  il  n'y  aurait  jamais  en  lui  de  mal  présent,  il  fallait 
donc,  pour  expliquer  un  tel  mouvement,  l'action  effective  d'un 
agent  supérieur  faisant  actuellement  violence  au  sujet  et  s'impo- 
sant  à  lui  contre  son  gré.  En  telle  sorte  que  jamais  le  sentiment 
ou  la  passion  de  la  douleur  et  de  la  tristesse  ne  saurait  exister,  si 
l'on  n'avait  simultanément  l'action  de  ces  diverses  causes  par- 
tielles nécessaires  à  la  constitution  de  la  cause  totale  :  savoir  : 
une  raison  de  mal  s' imposant  à  un  appétit  qui  la  déteste^  sous 
l'action  d'un  pouvoir  supérieur  auquel  on  résiste  sans  pouvoir 
en  triompher.  Partout  où  l'on  aura  cela,  on  aura  la  tristesse.  Si, 
au  contraire,  l'un  quelconque  de  ces  éléments  fait  défaut,  la  tris- 
tesse ou  la  douleur  n'existeront  plus. 

Après  avoir  déterminé  les  causes  de  la  douleur  ou  de  la  tris- 
tesse, nous  devons  maintenant  en  déterminer  les  effets. 
C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XXXVII. 


i)i:s  i:fki:ts  de  la  i)ouli:l'i\  ou  de  la  tiustlssl. 


C-cUe  (|uestion  comprend  (juatre  articles  : 

lo  Si  la  douleur  enlève  la  faculté  d'apprendre  ? 

2«  Si  d'appesantir  l'Ame  est  un  efi'el  de  la  tristesse  ou  do  la  douleur'? 

3'i  Si  la  tristesse  ou  la  douleur  débilite  toute  opération  ? 

4"  Si  la  tristesse  nuit  au  corps,  plus  (jue  les  autres  passions  de  l'âme  ? 


De  ces  qiiaire  articles,  les  trois  premiers  considèrent  les  effets 
de  la  douleur  on  de  la  tristesse,  par  rapport  à  l'àine;  le  quatrième, 
par  rapport  an  corps,  —  Par  rapport  à  l'àme,  d'abord,  du  coté 
de  l'intelligence  (art.  i);  puis,  du  côté  de  la  volonté  (art.  2); 
enfin,  d'une  manière  générale,  du  côté  des  opérations  causées 
par  l'àme.  —  D'abord,  des  effets  de  la  tristesse  ou  de  la  douleur, 
par  rapport  à  l'intelligence. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  la  douleur  enlève  la  faculté  d'apprendre? 

Comme  nous  le  verrons  à  l'arg-ument  sed  contra^  cet  article  a 
été  inspiré  à  saint  Thomas  par  un  très  beau  texte  de  saint  Augus- 
tin. —  Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  douleur  n'en- 
lève pas  la  faculté  d'apprendre  ».  —  La  première  rappelle  qu'  «  il 
est  dit,  dans  Isaïe,  cli.  xxvi  (v.  9)  :  Ouar\d  vous  exercez  vos 
jiK/i'innils  SI//-  1(1  lerrr,  tons  ceux  f/ui  habitent  l'uni  vers  uppreii- 
nent  la  justice  ;  (i\,  plus  loin  (v.   i())  :  Dans  la  trihulation  et  (tu 
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mUien  du  murmure,  vous  les  instruisiez.  Or,  les  jugements  de 
Dieu  et  la  liibulalion  engendrent  la  douleur  ou  la  tristesse  dans 
les  cœurs  des  hommes.  Donc,  la  douleur  ou  la  tristesse  n'enlève 
pas,  mais  plutôt  augmente  la  faculté  d'apprendre  ».  —  La  seconde 
objection  s'appuie  encore  sur  un  texte  d'  «  Isaïe  ».  Il  est  «  dit,  au 
chapitre  xxviii  (v.  9)  :  A  qui  enseignera-t-il  la  science,  et  à  qui 
se  f'era-t-il  entendre?  A  des  enfants  à  peine  sevrés.,  détachés  de 
la  mamelle,  c'est-à-dire  des  délectations.  Or,  la  douleur  et  la  tris- 
tesse plus  que  tout  enlèvent  les  délectations;  car  la  tristesse 
empêche  toute  délectation,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre  de 
l'Éthique  (ch.  xrv,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  i4);  et  dans  l'Ecclésias- 
tique, il  est  dit,  ch.  xi  (v.  29)  :  L'affliction  d'un  moment  fait 
oublier  les  plus  grands  plaisirs.  Donc,  la  douleur  n'enlève  pas, 
mais  donne  plutôt  la  faculté  d'apprendre  ».  —  La  troisième  objec- 
tion rappelle  que  «  la  tristesse  intérieure  l'emporte  sur  la  douleur 
extérieure,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  35,  art.  7).  Or,  même 
avec  la  tristesse,  l'homme  peut  apprendre.  Donc,  à  plus  forte 
raison  le  peut-il  avec  la  douleur  corporelle  ».  —  Cette  dernière 
objection  nous  montre  que  l'article  présent  vise,  d'une  manière 
toute  spéciale,  la  douleur  extérieure. 

L'argument  sed  contra  est  le  texte  de  saint  Augustin  auquel 
nous  faisions  allusion  au  début  de  l'article.  «  Saint  Aug'ustin  dit 
au  premier  livre  des  Soliloques  (ch.  xii)  :  Ces  Jours  derniers, 
fêtais  torturé  par  une  atroce  douleur  de  dents:  et  cela  ne  me 
permettait  de  ni  occuper  dans  mon  esprit  que  des  choses  que  Je 
pouvais  avoir  apprises  déjà.  Quant  à  apprendre  des  choses 
nouvelles,  J'en  étais  totalement  empêché,  parce  qu'il  m'aurait 
fallu  pour  cela  toute  l'attention  de  mon  esprit  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  s'appuyer  sur  la  doc- 
trine si  profonde  qu'il  expose  toujours,  quand  il  s'ag'it  des  rap- 
ports des  diverses  puissances  de  1  ïime  entre  elles  [cf.  1  p.,  (|.  77]. 
«  Parce  que,  nous  dit-il,  toutes  les  puissances  de  l'àme  ont  leur 
racine  dans  la  même  essence  de  l'âme,  il  est  nécessaire  que  si 
l'application  de  l'âme  est  tirée  avec  force  du  côté  de  l'opération 
d'une  des  puissances,  elle  se  tiouve  retirée  de  l'opération  des 
autres  puissances;  l'àme,  en  effet,  étant  une,  ne  peut  avoir  qu'une 
seule  application   »,   au   sens  (rap]>licalion    proprement  dite,   ou 


QUESTION    WWir.    DRS    KFFKTS    DR   LA    DOri.KHR.  3(5 

(l'applicalioii  iiitciisc.  u  Va  de  là  \ient  (pie  si  (juolqiio  clioso  lire 
à  soi  toute  l'application  de  I  àiin',  ou  sa  plus  grande  partie,  cela 
lie  soullVe  pas  avec  soi  autre  chose  qui  deinaiide  une  j^ratide 
attention.  —  Or,  il  est  manifeste  (pie  la  douleur  sensible  attire 
à  elle,  au  plus  liant  point,  l'application  de  l'àme;  car  c'est  natu- 
rellement (jue  tout  être  tend  selon  tout  lui-niènie  à  repousser  ce 
qui  lui  est  conti'aire,  comme  on.  le  voit  même  dans  les  choses 
naturelles  »  et  inanimées.  «  Pareillement  aussi,  il  est  manifeste 
(jue  pour  apprendre  quelque  chose  pour  la  première  fois,  réiude 
et  l'elFort  sont  retpiis  avec  nne  i^rande  application,  comme  on 
le  voit  par  ce  riui  est  dit  au  livre  des  Proverbes,  chapitre  ii 
(v.  4,  «î)  :  Si  lu  cherches  In  scKjesse  coniine  C argent,  et  si  tu  la 
creuses  comme  pour  découvrir  un  trésor,  alors  tu  saisiras  la 
discipline.  Et  voilà  pourquoi,  si  la  douleur  est  intense,  l'homme 
se  trouve  empêché  de  rien  apprendre  dans  cet  état.  Il  se  pourra 
même  (pie  la  douleui-  [irenne  un  tel  degré  crintensité,  que 
l'homme  sera  jusque  dans  l'impossibilité  de  fixer  son  espi'it  sur 
ce  (]u'il  sait  déjà.  —  Toutefois  »,  remarque  très  à  propos  saint 
Thomas  en  finissant,  et  l'on  dirait  qu'il  [)arle  ici  d'après  sa  [pro- 
pre expérience,  «  il  y  aura  de  la  diversité  en  cela,  selon  la  diver- 
sité de  l'amour  que  l'homme  porte  au  fait  d'apprendre  ou  de 
considérer  en  son  esprit;  lequel  amour,  selon  qu'il  est  plus 
grand,  retient  davantage  l'ajiplicalion  de  l'esprit  et  l'empêche  de 
se  porter  entièrement  à  la  douleur  ».  Nous  savons,  par  les  his- 
toriens du  saint  Docteur,  que  lui-même,  devant  un  jour  subir 
une  opération  douloureuse,  que  sa  nature  extrêmement  sensible 
redoutait  beaucoup,  demanda  à  son  compagnon  de  le  prévenir 
assez  à  temps  pour  qu'il  pût  se  livrer  à  ses  contemplations  favo- 
rites, où  il  avait  coutume  de  s'absorber;  et  l'absorption  fut  telle 
qu'elle  enleva  jus(pi'à  la  sensation  de  la  douleur. 

l^'ad  pri/nuni  ré[)ond  (pie  «  la  tristesse  modérée,  (pii  exclut  la 
divag-alion  de  l'àme,  peut  aider  à  recevoir  l'enseig-nemenf,  sur- 
tout (piand  il  s'agit  de  choses  qui  peuvent  fournir  à  l'homme  un 
motif  d'espérer  qu'il  se  libérera  de  sa  tristesse.  Et  c'est  en  ce 
sens  que  dans  In  trihulation  et  la  plainte,  les  hommes  reçoivent 
excellemment  les  enseignements  de  Dieu  ». 

\j\id  secunduiu  fait  observer  (pie  «  soit  la  (h'declalion,  soit  la 
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douleur,  pour  autant  qu'elles  tirent  à  elles  l'application  de  l'àmc, 
empêchent  l'usage  actuel  de  la  raison;  aussi  bien  est-il  dit,  au 
septième  livre  de  V Éthique  (ch.  xi,  n.  4;  de  S.  Th.,  leç.  ii), 
(\\xil  est  impossible  que  dans  les  plaisirs  sexuels,  l'homme 
fasse  acte  d'intelligence.  Toutefois,  la  douleur  tire  davantage  à 
soi  l'application  de  l'âme,  que  ne  le  fait  la  délectation;  comme, 
du  reste,  nous  voyons,  même  dans  les  choses  naturelles,  que 
l'action  du  corps  naturel  se  fait  plus  intense  quand  il  s'agit  de 
son  contraire;  et  c'est  ainsi  que  l'eau  chaulïée  est  plus  accessible 
à  l'action  du  froid  et  se  congèle  avec  plus  de  force.  Si  donc  la 
douleur  ou  la  tristesse  est  modérée,  il  se  peut  qu'accidentellement 
elle  serve  à  la  discipline,  en  ce  sens  qu'elle  enlève  l'excès  des 
délectations;  mais,  de  soi,  elle  est  un  obstacle;  et  si  elle  devient 
trop  intime,  elle  l'empêche  totalement  ». 

h' ad  tertium  dit  que  «  la  douleur  extérieure  provient  d'une 
lésion  corporelle;  et,  de  ce  chef,  elle  entraîne  avec  elle  la  trans- 
mutation du  corps,  plus  que  ne  le  fait  la  douleur  intérieure; 
laquelle  douleur  intérieure,  cependant,  est  plus  grande,  à  consi- 
dérer ce  qu'il  y  a  de  formel  dans  la  douleur  et  qui  se  tire  du 
côté  de  l'âme.  Et  voilà  pourquoi  la  douleur  corporelle  empêche 
davantage  la  contemplation  de  l'esprit,  qui  demande  un  repos 
parfait.  Toutefois,  même  la  douleur  intérieure,  si  elle  devient 
intense^  attire  à  elle  l'application  de  l'âme,  en  telle  sorte  que 
l'homme  ne  peut  pas  apprendre  quelque  chose  de  nouveau.  Aussi 
bien  »,  ajoute  saint  Thomas,  dans  une  réflexion  exquise,  «  saint 
Grégoire,  en  raison  de  la  tristesse,  dut  interrompre  son  explica- 
tion d'Ézéchiel  »  (cf.  homélie  xxii  sur  Ezéchiel). 

La  tristesse  et  surtout  la  doulonr  extérieure  a  pour  premier 
effet,  du  côté  de  l'âme,  de  paralyser  sa  force  d'application  intel- 
lectuelle. Elle  peut  aller  même  jusqu'à  empêcher  totalement  l'acte 
d'intelligence  ou  de  raison.  Toujours  est-il  rpi'à  moins  (pi'il  ne 
s'agisse  d'une  tristesse  modérée  et  qui  est  un  heureux  contre- 
poids à  l'entraînement  des  plaisirs  ou  des  joies  dissipantes, 
l'esprit,  sous  le  coup  de  la  tristesse  ou  de  la  douleur,  n'a  pas 
cetl(;  liberté  d'action  (jui  lui  est  indispensable  pour  vacpwr 
avec  un  fruit  plein  et  entier  à  ses  opérations  propres.  La  tristesse 
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OU  la  (loiileiir  sont,  de  soi,  un  ohslaclc  au  plein  épauouisseineul 
(le  la  vie  intellectuelle  de  l'homme.  —  Sont-elles  aussi  un  obsla- 
cle  au  parfait  épanouissement  de  sa  vie  atï'ective,  dans  le  sens  de 
l'énergie  volontaire  ou  morale?  D'un  mot,  la  tristesse  ou  la  dou- 
leur est-elle  (pielipie  chose  qui  appesantit  l'àme?  —  C'est  ce  (|ue 
nous  alloiLs  consid«'Mer  à  l'article  (pii  suit,  un  vrai  petit  cliei- 
d"(euvre  de  description,  en  ce  qui  est  des  effets  psyclii(jues  de  la 
tristesse  et  de  la  douleur. 

Article  II. 

Si  d'appesantir  l'âme  est  un  effet  de  la  tristesse 
ou  de  la  douleur? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'appesantissement 
de  l'àme  n'est  pas  un  ellet  de  la  tristesse  ».  —  La  première 
cite  un  texte  de  «  l'apôtre  »,  saint  Paul,  qui  «  dit,  dans  sa 
seconde  épître  <nix  Corinthiens,  chapitre  vu  (v.  ii)  :  Quel 
empressement  nn-t-elle  pas  produit  en  vous,  cette  tristesse 
selon  Dieu ,  quelle  justification ,  (juelle  indignation  !  Or , 
l'empressement  et  l'indig^nation  se  rattachent  à  une  certaine 
vivacité  de  l'âme,  (jui  est  le  contraire  de  l'appesantisse- 
ment. Donc,  l'appesantissement  n'est  pas  un  effet  de  la  tris- 
tesse ».  —  La  seconde  ol)jection  rappelle  que  «  la  tristesse 
s'oppose  à  la  délectation.  Or,  l'effet  de  la  délectation  est  de  dila- 
ter, dont  le  contraire  n'est  pas  d'alourdir  ou  d'appesantir  mais 
de  resserrer.  Donc,  l'efFet  de  la  tristesse  ne  doit  pas  être  d'appe- 
santir ».  —  La  troisième  objection  dit  (pie  «  le  propre  de  la 
tristesse  est  d'absorber,  comme  on  le  voit  par  ce  que  FApcjtre  dit 
dans  la  seconde  épitre  aux  Corinthiens,  chapitre  ii  (v.  7)  :  De 
peur  (/a' il  ne  soit  absorbé  par  une  tristesse  excessive.  Or,  ce  qui 
est  a[)pesanti  n'est  pas  absorbé  :  bien  plus,  il  est  affaissé  sous  le 
poids  (pii  rop[)rime;  tandis  que  ce  qui  est  absorbé  est  inclus 
dans  l'être  qui  l'absorbe.  Donc,  l'appesanlissemenl  ne  doit  j)as 
être  assigné  comme  effet  de  la  tristesse  ». 

L'ari^umeut  sed  contra  se  contente  d'en  a|)pelei'  à  saint  (îré- 
a;"oire  de  Xysse  (Némésius)  et  à  saint  Jean  Damascène  qui  disent 
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que  la  tristesse  appesantit  »  (de  la  Nature  de  l/iom/ne,  cli.  xix, 
ou  livre  IV,  ch.  xii;  —  de  la   Foi  Orthodoxe,  liv.  II,  cli.  xiv). 

Au  corps  de  l'arlicle,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  les 
effets  des  passions  de  l'àme  sont  désigi-nés  parfois,  d'une  façon 
métaphorique,  selon  la  similitude  des  choses  sensibles  corporel- 
les; et  cela,  parce  (jue  les  mouvements  de  l'appétit  de  l'àme,  sont 
semblables  aux  mouvements  de  l'appétit  naturel.  C'est  en  ce 
sens  que  la  ferveur  est  attribuée  à  l'amour,  la  dilation  à  la  délec- 
tation, l'appesantissement  à  la  tristesse.  L'homme,  eu  effet,  est 
dit  appesanti,  de  ce  qu'il  se  trouve  empêché  dans  son  propre 
mouvement  par  quelque  poids.  Or,  il  est  manifeste  d'après  tout 
ce  qui  a  été  dit,  (pie  la  tristesse  a  pour  cause  un  mal  présent  : 
lequel  mal,  par  cela  seul  qu'il  répug"ne  au  mouvement  de  la 
volonté,  appesantit  l'âme,  ne  lui  permettant  pas  de  jouir  de  ce 
qu'elle  veut.  Que  si  la  violence  du  mal  qui  attriste  ne  va  pas 
jusqu'à  enlever  l'espoir  d'y  échapper,  bien  que  l'âuie  soit  a[)pe- 
santie  quant  au  fait  qu'elle  ne  peut  point  présentement  jouir  de 
ce  qu'elle  veut,  ce[:cndant  elle  garde  encore  la  faculté  de  se  mou- 
voir pour  repousser  le  mal  qui  Pallrisle.  Mais  si  la  violence  du 
mal  s'accroît  au  point  d'enlever  tout  espoir  d'y  échapper,  alors 
le  mouvement  intérieur  de  l'àme  qui  est  ainsi  angoissée  se  trouve 
totalement  empêché,  en  telle  sorte  qu'elle  ne  |)eul  plus  aller  ni 
de  droite  ni  de  gauche.  Et  parfois  même  c'est  jusqu'au  mouve- 
ment extérieur  du  corps  qui  se  trouve  [)aialysé,  en  telle  sorte 
que  l'homme  demeure  comme  frappé  de  stupidité,  immobile  en 
lui-même,  ita  rjuod  reinaneat  liomo  stupidas  in  seipso  ».  —  On 
aura  remarqué  tout  ce  qu'a  d'expressif  ce  dernier  mot  et  comme 
il  achève  excellemment  le  ravissant  petit  tableau  que  saint  Tho- 
mas vient  de  nous  tracer  des  effets  de  la  tristesse  sur  la  partie 
affective  de  l'ànu'. 

\Jad  primum  dit  que  «  ce  redressement  »  et  cette  vivacité  «  de 
l'àme  »  dont  les  elfels  sont  mar(piés  par  saint  Paul,  «  provient 
de  la  tristesse  qui  est  selon  Dieu,  à  cause  de  l'espoir  (ju'elle 
laisse  de  la  rémission  des  péchés  ». 

\Sad  secnndnni  fait  observer  (pie  «  [)our  ce  (pii  est  du  mouve- 
ment de  I'aj)p(''lil,  le  l'ail  d'appesanlir  et  de  resserrer  reviennent 
au  même.   De  ce  (pi'en  elfet  l'àme  est  appesantie  an  point  de  ne 
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pouvoir  plus  lihiciiiciil  se  poilor  aux  clioses  du  dehors,  elle  se 
li"()ii\e  i"(Mirée  en  cllc-nièmc  et  comme  resseri'ée  au  dedans. 

\Jad  tertium  reniarcjue  (jue  «  la  tristesse  est  dite  absorber 
l'Iionime,  (juand  la  violence  du  mal  affecte  si  complètement  sou 
àme  qu'il  ne  reste  plus  aucun  espoir  d'y  échapper.  Et  de  cette 
sorte,  ici  encore,  absorber  et  apj)esantir  ne  font  (pi'un.  —  (7est 
(ju'en  effet  »,  observe  saint  Thomas,  e.\pli(piant  cette  réponse  et 
la  réponse  précédente,  a  (piand  il  s'aiç'it  des  choses  qui  se  disent 
diMK;  façon  métaphori(jiie,  on  [)eut  avoir  des  rapports  de  conve- 
nance là  même  où  dans  les  choses  [)rises  au  sens  propre  il  n'y  a 
(propj)osilion  ». 

La  tristesse  ou  la  douleur,  (|ui  trouble  l'esprit  dans  son  opéra- 
lion  propre  et  ne  lui  permet  [»as  de  vaquer  à  la  recherche  ou 
même  à  la  contemplation  de  la  vérité,  trouble  aussi  et  paralyse 
l'àme  dans  ses  mou\emenls  affectifs;  —  avec  cette  différence 
pourtant  qu'il  semble  (pie  la  douleur  extérieure  agit  davantag'e 
dans  le  ti'ouble  de  l'espiMl,  tandis  que  la  tristesse  intérieure  aigil 
davantaq^e  dans  le  trouble  ou  la  paralysie  de  l'àme.  —  Que  penser 
de  l'action  de  la  tristesse  sur  les  opérations  de  l'homme  en  i;érié- 
ral  ?  Devons-nous  dire  qu'elle  les  affaiblit,  qu'elle  les  débilite, 
(pj'elle  les  empêche  toutes,  ou  [)Ouvons-nous  supposer  qu'elle  les 
laisse  totalement  indemnes,  si  même  elle  n'ajoute  à  leur  vigueur? 

C'est  ce  (pie  nous  allons  examiner  à  l'article  sui\'ant. 


Article  III. 
Si  la  tristesse  ou  la  (iouleur  débilite  toute  opération  ? 

Trois  objections  veulent  prou\er  (pie  «  la  tristesse  n'empêche 
pas  toute  opération  ».  —  La  première  rappelle  (jue  ((  l'empresse- 
ment est  causé  par  la  tristesse,  comme  il  ressort  de  l'autorité  de 
l'Apcjlre  citée  à  l'aiticle  précédent.  Or,  l'empressement  aide  à  bien 
agir;  aussi  bien  saint  Paul  dit  dans  sa  seconde  ('pître  (/  Tiino- 
Ihrc,  ch.  H  (v.  if))  :  Aie  bien  soin  de  le  inonli-ci-  nraiinriit  un 
oiwrier  ii-rrpi'OclKiblc.  Donc,  la  tristesse  n'empèclie  pas  l'opéra- 
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tion,  mais  plutôt  aide  à  bien  agir  ».  —  La  seconde  objection 
remarque  que  «  la  tristesse  cause  en  beaucoup  de  sujets  la  con- 
cupiscence, ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre  de  l'Ethique 
(ch.  XIV,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  i4)-  Or,  la  concupiscence  concourt 
à  l'intensité  de  l'acte.  Donc^  aussi  la  tristesse  ».  —  La  troisième 
objection  fait  observer  que  «  si  certaines  opérations  sont  propres 
à  ceux  qui  sont  dans  la  joie,  d'autres  opérations  sont  propres  à 
ceux  qui  sont  dans  la  tristesse;  tel,  par  exemple,  le  fait  de  pleu- 
rer. Or,  toute  chose  est  accrue  par  ce  qui  lui  convient.  Donc, 
il  est  des  opérations  qui  ne  sont  pas  empêchées,  qui  sont  au 
contraire  rendues  plus  parfaites  par  la  tristesse  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  mot  d'  «  Aristote,  au  dixième 
livre  de  l'Ethique  »  (ch.  iv,  n.  6  ;  de  S.  Th.,  leç.  4)>  où  il  est 
«  dit  que  la  délectation  parfait  l'opération  et  qu'au  contraire 
la  tristesse  r empêche  » .   ■ 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  préciser  le 
rapport  qui  peut  exister  entre  la  tristesse  et  les  opérations  du 
sujet  en  qui  elle  se  trouve.  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  rappelle 
saint  Thomas,  la  tristesse  parfois  n'appesantit  pas  ni  n'absorbe 
pas  l'àme,  au  point  d'enlever  tout  mouvement  intérieur  ou  exté- 
rieur ;  bien  plus,  certains  mouvements  sont  quelquefois  causés 
par  la  tristesse  elle-même.  Il  suit  de  là  que  l'opération  peut  avoir 
à  la  tristesse  un  double  rapport.  —  Elle  peut,  en  effet,  se  com- 
parer à  elle  comme  à  ce  qui  en  est  l'objet.  Et,  de  ce  chef,  la 
tristesse  empêche  toute  opération  »,  qui  se  compare  à  elle  de 
cette  manière.  «  Jamais,  en  effet,  nous  n'accomplissons  aussi  bien 
ce  que  nous  faisons  avec  tristesse  que  ce  que  nous  faisons  avec 
délectation  ou  sans  tristesse.  Et  la  raison  en  est  que  c'est  la 
volonté  qui  est  la  cause  de  toute  opération  humaine.  Par  consé- 
quent, si  l'opération  porte  sur  ce  qui  est  une  cause  de  tristesse, 
il  faut  de  toute  nécessité  qu'elle  s'en  trouve  affaiblie  »  :  en  pareil 
cas,  le  cœur  n'y  est  pas;  et  (juand  le  cœur  n'y  est  pas,  la  chose 
que  l'on  fait  ne  saurait  être  entièrement  bien  faite,  si  tant  est 
(ju'elle  se  fasse.  —  «  D'une  autre  manière,  l'opération  se  compare 
à  la  tristesse  comme  à  sou  principe  ou  à  sa  cause.  Dans  ce  cas: 
il  est  nécessaire  qu'une  telle  opération  se  trouve  accrue  par  la 
tristesse.  C'est  ainsi  que  plus  on  est  attristé  par  une  chose,  plus 


QUESTION    XXXVII.    —    DES    EFFETS   DE   LA   DOULEUR  32  1 

on  s'ellorce  de  repousser  cette  tristesse,  pourvu  (ju'il  reste  quel- 
que espoir  d'eu  trioniphei-;  car  s'il  ny  avait  plus  aucun  espoii', 
la  tristesse  ne  causerait  déjà  plus  aucune  opération  ni  aucun 
mouvement  »,  ainsi  qu'il  a  été  dit  à  l'article  précédent. 

«  Et.  par  là,  ajoute  saint  Thomas,  les  objections  se  trouvent 
résolues  ». 

S'il  s'ai^it  de  l'àme,  de  ses  opérations  pro{)res,  ou  des  opéra- 
tions dont  elle  est  le  principe,  la  douleur  et  la  tristesse  parfois 
sont  un  obstacle  et  parfois  sont  un  excitant  ou  un  secours.  Elles 
sont  un  obstacle  toutes  les  fois  qu'elles  absorbent  l'activité  inté- 
rieure de  l'àme,  au  point  de  la  détourner  de  toute  autre  chose 
étrang"ère  à  l'objet  de  la  douleur.  Elles  peuvent  être  un  secours, 
quand  elles  retiennent  l'activité  de  l'àme,  l'empêchant  de  se 
répandre  sur  des  sujets  qui  seraient  encore  plus  en  op[)Osition 
avec  ses  opérations  {)ropres,  ou  (piand  elles  rappli({U(MU  avec  un 
redoublement  d'intensité  à  ce  qui  doit  être  un  remède  même  à  la 
douleur  ou  à  la  tristesse.  —  Que  penser  des  effets  de  la  tristesse 
par  rappoit  au  coi'ps?  Il  ne  nous  reste  plus  que  ce  dernier  point 
à  examiner;  et  ce  va  être  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  IV. 

Si  la  tristesse  nuit  au  corps  plus  que  les  autres  passions 

de  l'âme? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  tristesse  n'est  pas 
ce  qui  nuit  le  plus  au  corps  ».  — La  première  observe  que  «  la 
tristesse  a  un  être  spirituel  dans  l'âme.  Or,  les  choses  qui  n'ont 
(pTuu  être  spirituel  »,  au  sens  d'être  intentionnel,  par  opposition 
à  l'être  physico-chimique,  «  ne  causent  pas  de  transmutation 
dans  le  corps;  comme  on  le  voit  pour  les  images  des  couleurs 
qui  sont  dans  l'air  et  qui  ne  colorent  point  les  corps.  Donc,  la 
liislesse  ne  nuit  en  rien  au  cor[)S  ».  — La  secoiule  objection  dit 
(pie  ((  si  la  tiistesse  nuit  en  (piel(|ue  manière  au  corps,  ce  ne  sera 
(ju'en  tant  (ju'une  transmutation  cor[)orclle  lui  est  adjointe.  Or, 
T.  VII.  Les  passions.  21 
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la  Iraiisinulation  corporelle,  ainsi  comprise,  se  trouve  dans  tontes 
les  passions  de  l'àme,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  22,  art.  i ,  3). 
Donc,  ce  n'est  pas  à  un  titre  spécial,  par  rappoi't  aux  autres  pas- 
sions, que  la  tristesse  nuit  au  corps  ».  —  La  troisième  objection 
cite  l'autorité  d'  «  Arislote  »,  qui  «  dit,  au  septième  livre  de 
l'Ethique  (cli.  m,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  3),  que  les  colères  et  les 
concupiscences  rendent  certains  hommes  Joiis ;  or,  ceci  paraît  être 
de  tous  les  effets  le  plus  pernicieux,  la  raison  étant  ce  qu'il  y  a 
de  plus  excellent  dans  l'homnie.  De  même,  le  désespoir  semble 
être  plus  nuisible  que  la  tristesse,  puisqu'il  en  est  la  cause.  Donc, 
la  tristesse  n'est  pas,  de  toutes  les  passions  de  l'àme,  celle  qui 
nuit  le  plus  au  corps  ». 

L'argument  sé-r/  contra  apporte  trois  textes  de  l'Ecriture  sainte, 
admirablement  choisis.  —  «  Il  est  dit,  au  livie  des  Proverbes, 
ch.  XVII  (v.  22)  :  Un  cœur  joyeux  rend  la  vie  toute  en  fleurs; 
un  esprit  triste  dessèche  les  os.  —  De  même,  encore  dans  les 
Proverbes,  ch.  xxv  (v.  20)  :  Comme  la  teigne  nuit  au  vêtement, 
et  le  ver  au  bois,  ainsi  la  tristesse  nuit  au  cœur.  —  El,  au  livre 
de  r Ecclésiastique,  ch.  xxxviii  (v.  19)  :  Après  la  tristesse,  la 
mort  vient  en  hâte  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  la  tristesse, 
parmi  toutes  les  passions  de  l'âme,  nuit  le  plus  au  corps.  La  rai- 
son en  est,  ajoute  le  saint  Docteur,  que  la  tristesse  répugne  à  la 
vie  humaine,  quant  au  côté  spécifique  de  son  mouvement;  et  non 
pas  seulement  quant  à  sa  mesure  ou  à  son  intensité,  comme  les 
autres  passions  de  l'âme.  La  vie  humaine  consiste,  en  effet,  dans 
un  certain  mouvement,  qui,  du  cœur,  se  répand  dans  les  autres 
membres;  lequel  mouvement  convient  à  la  nature  humaine  selon 
une  certaine  mesure  déterminée.  Si  donc  ce  mouvement  va  au 
delà  de  ce  (|ui  est  la  mesure  voulue,  il  répugnera  à  la  vie  humaine, 
quant  à  ce  cpii  est  sa  mesure;  mais  non  (piant  à  ce  {]ui  constitue 
son  caractère  spécifique.  One  si  la  marche  même  de  ce  mouve- 
ment est  entravée,  on  aura  (juelque  chose  (pii  réj)ugne  à  la  vie 
selon  son  esj)èce.  —  Or,  il  faut  remai(juer  (pie  dans  toutes  les 
passions  de  l'âme,  la  transmutation  corporelle,  qui  est  ce  (ju'il  y 
a  en  elles  de  matériel,  est  conforme  et  proportionnée  au  mouve- 
ment de  l'appétit,  (pii  est  en  elles  ce  ipi'il  y  a  de  formel;  comme 
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CM  Ion  les  choses  la  matière  est  pioporlionnée  à  la  forme.  Il  suit 
(le  là  fjue  ces  passions  de  l'âme  qui  impliquent  un  niouvcuieut 
de  rapj)t'til  vers  (|uel(]ue  chose,  ne  répugnent  pas  au  mouvement 
vital  selon  son  espèce,  mais  peuvent  lui  répugner  quant  à  sa 
mesure;  tels  sont  l'amour,  la  joie,  le  désir,  et  autres  passions 
semblables.  Nous  dirons  donc  (jue  ces  passions,  à  les  prendre 
selon  leur  espèce,  aident  phit(U  la  nature  du  corps,  bien  cpi'elles 
puissent  lui  nuire  en  raison  de  l'excès.  Les  passions,  au  con- 
traire, qui  impliquent  un  mouvement  de  l'appétit  dans  le  sens 
de  la  fuite  et  du  retrait,  répugnent  à  la  motion  vitale,  non  pas 
seulement  (pianl  à  sa  mesure,  nuiis  encore  cpiant  à  l'espèce  de 
son  mouvement  »,  ou  quant  à  ce  qui  constitue  son  être;  «  et,  à 
ce  titre,  elles  nuisent  d'une  façon  pure  et  simple;  telles  sont  la 
crainte,  le  désespoir,  et,  par-dessus  tout,  la  tristesse  qui  appesan- 
tit l'àme  en  raison  d'un  mal  présent  dont  l'impression  est  plus 
ferle  que  celle  du  mal  à  venir  ».  —  On  ne  saurait  trop  remar- 
quer et  retenir  cette  explication  si  profonde  et  si  lumineuse  de 
saint  Thomas  sur  la  diversité  des  mouvements  passionnels  dans 
leurs  rapports  avec  la  vie  physique  de  l'homme;  et  comment  les 
uns,  en  raison  même  de  leur  nature,  favorisent  l'épanouissement 
de  cette  vie,  ne  pouvant  lui  nuire  qu'en  raison  d'un  excès;  tandis 
(jue  les  autres,  cl,  i)ar-dcssus  tout,  le  mouvement  de  la  tristesse, 
lui  sont  essentiellement  nuisibles  et  contraires. 

l^'dd  priinuni  n'accepte  pas  la  parité  que  voulait  faire  l'objec- 
tion entre  ce  qui  est  dans  l'âme  et  ce  qui  est  seulement  intentions 
spirituelles.  «  L'âme  est  appelée  naturellement  à  mouvoir  le  corps; 
et  c'est  pourquoi  le  mouvement  spirituel  de  l'âme  est  naturelle- 
ment cause  de  transmutations  corporelles.  Il  n'en  est  pas  de 
même  des  intentions  spirituelles  qui  ne  sont  pas  naturellement 
ordonnées  à  mouvoir  les  autres  corps  non  destinés  naturellement 
à  être  mus  par  l'âme  ». 

L'ad  secundum  fait  remarquer  que  «  les  autres  passions  ont 
une  transmutation  corporelle  qui  est  conforme  selon  son  espèce 
au  mouvement  vital;  tandis  que  la  tristesse  a  une  transmutation 
C()r[)orelIe  contraire,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  ». 

\'(iil  tciliiini,  parliculièi'emenl  à  nolei',  observe  (pie  «  l'usage 
de  la   raison  se  trouve  empêché  pour  des  causes  moindres  (pie 
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celles  qui  corrompent  la  vie  »  physique;  «  et  nous  voyons,  en 
effet,  de  nombreuses  maladies  enlever  l'usage  de  la  raison,  qui 
n'enlèvent  pas  encore  la  vie.  —  Et  cependant  »  nous  pouvons 
accorder  que  «  la  crainte  et  la  colère  nuisent  le  plus  au  corps, 
en  raison  de  la  tristesse  qu'elles  impliquent  relativement  à  l'ab- 
sence de  ce  qu'on  désire.  —  D'ailleurs,  la  tristesse  elle-même 
enlève  parfois  la  raison,  comme  on  le  voit  en  ceux  qui  sous  le 
coup  de  la  douleur  tombent  dans  la  mélancolie  ou  la  manie  w,  au 
sens  péjoratif  de  ces  mots  et  selon  qu'ils  désignent  ce  qu'il  y  a  de 
plus  mauvais  dans  la  neurasthénie  ou  la  névropathie  aiguës. 

Précisément  parce  que  la  tristesse  a  des  effels  plus  particuliè- 
rement pernicieux  au  point  de  vue  de  la  vie  humaine,  de  là  l'im- 
portance ou  même  la  nécessité  d'étudier  d'une  façon  spéciale  ce 
qui  peut  en  être  le  remède.  Et  c'est  pourquoi,  de  toutes  les  pas- 
sions de  Tàme,  la  tristesse  est  la  seule  au  sujet  de  laquelle  saint 
Thomas  inslilue  une  question  spéciale  ayant  trait  à  ses  remèdes. 
C'est  cette  question  que  nous  devons  aborder  maintenant.  Nous 
ne  saurions  trop  en  recommander  l'étude  à  tous  ceux  que  peu- 
vent intéresser,  de  près  ou  de  loin,  ces  terribles  phénomènes  de 
névropathie  ou  de  neurasthénie  que  saint  Thomas  lui-même  nous 
laissait  entrevoir  à  la  fin  du  dernier  article,  et  qui  sont  aujour- 
d'hui si  fréquents  dans  certains  milieux. 


QUESTION  XXXVIII. 


DES  REMEDES  DE  LA  TRISTESSE  OU  DE  LA  DOULEUR. 


Celte  question  comprend  cinq  articles  : 

lO  Si  la  douleur  ou  la  tristesse  est  mitigée  par  n'importe  quelle  délec- 
tation? 
20  Si  elle  est  mitigée  par  les  pleurs? 
3o  Si  par  la  compassion  des  amis  ? 
/|0  Si  par  la  contemplation  de  la  vérité? 
50  Si  par  le  sommeil  et  par  les  bains  ? 


De  ces  cinq  articles,  le  premier  examine  ce  qu'on  pourrait 
appeler  le  remède  général  contre  la  tristesse  on  la  douleur;  les 
quatre  autres,  des  remèdes  particuliers  :  en  raison  directe  de  la 
douleur  et  de  la  tristesse  :  du  côté  du  sujet  lui-même  (art.  2); 
du  côté  des  amis  qui  compatissent  (art.  3);  en  raison  de  causes 
étrani^ères  à  la  douleur  mais  plus  particulièrement  bienfaisantes 
contre  elle  :  du  côté  de  l'àme  (art.  4j  ;  du  côté  du  corps  (art.  5). 
—  D'abord,  le  remède  général. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 

Si  la  douleur  ou  la  tristesse  est  mitigée  par  n'importe  quelle 

délectation? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  toute  délectation  ne 
milice  pas  toute  douleur  ou  toute  tristesse  ».  —  La  première  est 
que  «  la  délectation  ne  mitigé  la  tristesse  qu'en  tant  qu'elle  lui 
est  contraire;  car  les  remèdes  se  font  pur  les  contraires,  ainsi 
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(ju'il  esl  dil  au  second  livre  de  V Ethique  (cli.  m,  n.  l\\  de  S.  Th., 
leç.  3).  Of,  il  n'est  pas  vrai  que  loule  délectation  soit  conlraice 
à  toute  tristesse,  comme  on  l'a  vu  j)lus  haut  (q.  35,  art.  4)-  Oonc 
ce  n'est  pas  toute  délectation  «pii  mitigé  toute  tristesse  ».  —  La 
seconde  objection  dit  que  «  ce  qui  cause  la  tristesse  ne  la  mitigé 
pas.  Or,  il  est  des  délectations  qui  causent  la  tristesse;  car,  ainsi 
qu'il  esl  dit  au  neuvième  livre  de  V Ethique  (cli.  iv,  n.  lo;  de 
S.  Tli.,  leç.  l\)i  le  méchant  s'attriste  parce  qu'il  s'est  délecté. 
Donc,  toute  délectation  ne  mitigé  pas  la  tristesse  ».  —  La  troi- 
sième objection  cite  un  très  beau  passage  de  «  saint  Augustin, 
au  quatrième  livre  de  ses  Confessions  »  (ch.  vu),  où  il  «  dit  que 
lui-même  s'enfuit  de  sa  patrie  où  il  avait  coutume  de  converser 
avec  son  ami  mort  maintenant  ;  car  ses  yeux  le  cherchaient  moins 
où  ils  n'avaient  pas  coutume  de  le  voir.  D'où  l'on  peut  tirer  que 
ce  qui  nous  unissait  à  nos  amis  morts  ou  éloignés,  nous  devient 
à  charge  quand  nous  nous  affligeons  de  leur  mort  ou  de  leur 
absence.  Or,  ce  qui  nous  unissait  le  plus  à  eux,  c'étaient  les  joies 
goûtées  en  commun.  Donc,  les  délectations  elles-mêmes  nous 
deviennent  à  charge,  quand  nous  sommes  dans  la  tristesse;  et, 
par  suite,  il  n'est  pas  vrai  que  toute  délectation  mitigé  toute  tris- 
tesse ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  formel  d'  «  Arislote  »,  qui 
«  dit,  au  septième  livre  de  l'Ethique  (ch.  xiv,  n.  ()  ;  de  S.  Th., 
leç.  i4),  que  la  délectation  chasse  la  tristesse,  et  quand  elle  est 
contraire,  et  quelle  quelle  soit,  pourvu  qu'elle  soit  forte  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  se  référer 
à  ce  qui  a  été  dil,  dans  les  questions  précédentes,  sur  la  nature 
de  la  délectation  et  de  la  tristesse.  «  Ainsi  (ju'il  ressort  de  tout 
ce  qui  a  été  dit  jusqu'ici,  la  délectation  esl  un  certain  repos  de 
rap{)étit  dans  le  bien  qui  convient;  la  tristesse,  au  conti'aire,  a 
pour  cause  ce  qui  répugne  à  l'appétit.  Il  s'ensuit  que  la  délecta- 
tion est  à  la  tristesse,  dans  les  mouvements  de  l'appétit,  ce  (ju'est, 
dans  les  mouvements  corporels,  le  repos  à  la  fatigue  (pii  {)ro- 
vient  de  quelque  transmutation  non  naturelle;  car  la  tristesse 
elle-même  im[)lique  une  certaine  fatigue  ou  une  certaine  maladie 
de  la  faculté  a[)pélitive.  De  même  donc  que  tout  repos  du  corps 
iq)j)oi'te  un   remède  contre  toute  fatigue  provenant  d'une  cause 
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iiiiiatiirelle  (Hielconqiie;  paroillemeiil,  loiile  (ItMocInlifui  iij)[)()rt(' 
iiii  lemède  contre  n'iniporle  (|iiellc  Irislessc,  d'où  (\\\(^  celte  li'is- 
lesse  provienne  »,  —  On  le  voit,  c'est  à  l'idée  de  repos  et  de 
fatig-iie  qu'a  recours  saint  Thomas  pour  montrer,  dans  une  con- 
clusion tout  à  fait  lumineuse,  qu'en  effet  toute  délectation  est  un 
remède  contre  toute  tristesse. 

Ij'ad  primum  fait  observer  que  «  si  toute  délectation  n'est  pas 
contraire  à  toute  tristesse,  du  point  de  vue  spécifique,  elle  lui 
est  contraire  cependant  au  point  de  vue  généri(pie,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  [)Ius  haut  ((|.  35,  art.  4)-  Et  c'est  pourquoi,  du  côté  de  la 
disposition  du  sujet,  toute  tristesse  peut  être  mitigée  par  n'im- 
porte quelle  délectation  ». 

L'ad  secundnm  remarque  (pie  «  les  plaisirs  des  méchants  ne 
leur  sont  pas  une  cause  de  tristesse  (jiiand  ils  en  jouissent;  mais 
après,  quand  ils  sont  passés;  en  ce  sens  qu'ils  se  rej)entent  du 
mal  qui  a  été  pour  eux  cause  de  plaisir.  Mais  on  subvient  à  cette 
tristesse  par  des  délectations  contraires  w. 

IJad  tertiuin  l'épond  que  «  lorsqu'il  y  a  deux  causes  inclinant 
à  des  nKjuvements  contraires,  chacune  d'elles  empêche  l'autre  »  ; 
elles  se  neutralisent  mutuellement;  «  loutefois,  celle-là  l'emporte 
qui  est  la  [)lus  forte  et  la  plus  tenace.  Or,  en  celui  (pii  s'attriste 
des  choses  où  il  avait  coutume  de  se  complaire  avec  un  ami  mort 
ou  absent,  deux  causes  se  trouvent  (pii  meuvent  en  sens  con- 
traire. Il  y  a  la  mort  ou  l'absence  de  l'ami,  qui  ra[)pelée  à  l'es- 
prit, porte  à  la  douleur;  et  il  y  a  le  bien  présent  (jui  porte  ;\  la 
délectation.  Aussi  bien  ces  deux  causes  se  neutralisent  et  les 
deux  effets  s'atténuent  l'un  l'autre.  Toutefois,  parce  que  le  sen- 
timent du  présent  est  plus  for't  que  le  souvenir  du  passé  et  que 
l'amoui'  de  soi  est  plus  tenace  (pie  l'amour  d'autrui,  il  s'ensuit 
(pie  finalement  la  délectation  chasse  la  tristesse.  Et  voilà  pour*- 
(jiioi  saint  Augustin  ajoute  j)eii  a[)i-ès,  à  l'eudr'oit  précité 
(ch,  vin),  (pu;  s(i  doiileiii-  cédait  deoant  les  a/icicn/ifs  délecta- 
tions qui  l'pparaissaicnt  »,  Il  n'est  pas  de  douleur  causée  par  la 
perle  ou  l'absence  de  l'ami  le  [)lus  cher"  (pii,  peu  à  (leii,  ne  dimi- 
nue et  ne  finisse  par-  disparaître  sous  l'eiilfaînemenl  des  diver- 
sions imposi-es  j)ai'  les  nécessiti's  de  la  \  ie  (jui  se  i)rolou!j;"e. 
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Toute  tristesse  étant  une  fatigue  et  toute  délectation  étant  un 
repos,  en  ce  qui  est  des  affections  de  l'âme,  il  est  nécessaire  que 
la  délectation,  quelle  qu'elle  soit,  devienne  un  remède  contre 
toute  tristesse.  C'est  là^  nous  l'avons  dit,  un  remède  général.  — 
Mais  il  y  a  aussi  des  remèdes  plus  particuliers  qu'il  nous  est  per- 
mis d'assigner.  Nous  trouvons,  d'abord,  en  raison  directe  de  la 
tristesse  et  de  la  douleur,  et  du  côté  du  sujet  lui-même,  ce  qui 
est  précisément  un  effet  de  la  douleur  et  de  la  tristesse,  savoir 
les  larmes  ou  les  pleurs.  Pouvons-nous  dire  que  les  pleurs  ou 
les  larmes  soient  un  remède  contre  la  tristesse  ou  la  douleur? 

C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 

Article  II. 
Si  la  douleur  ou  la  tristesse  est  mitigée  par  les  pleurs? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  les  pleurs  ne  miligent 
pas  la  tristesse  ».  —  La  première  arguë  de  ce  que  «  nul  effet  ne 
diminue  sa  cause.  Or,  les  pleurs  et  les  gémissements  sont  un 
effet  de  la  tristesse.  Donc,  ils  ne  la  diminuent  pas  ».  —  La  se- 
conde objection  remarque  que  «  les  pleurs  et  les  gémissements 
sont  un  effet  de  la  tristesse,  comme  le  rire  est  un  effet  de  la 
joie.  Or,  le  rire  ne  diminue  pas  la  joie.  Donc  les  pleurs  ne  mili- 
gent  pas  la  tristesse  ».  —  La  troisième  objection  observe  que, 
«  dans  les  larmes,  nous  avons  devant  l'esprit  le  mal  qui  nous 
attriste.  Or,  la  représentation  de  ce  qui  nous  attriste  augmente 
li>  tristesse,  comme  la  représentation  de  ce  qui  réjouit  augmente 
la  joie.  Donc  il  semble  que  les  larmes  ne  mitigent  pas  la  tris- 
tesse ». 

L'argument  sed  contra  est  encore  un  très  beau  texte  de  «  saint 
Augustin,  au  quatrième  livre  de  ses  Confessions  »  (ch.  vu),  où 
il  «  dit  que  dans  la  douleur  causée  par  la  mort  de  son  ami,  // 
n'i/  avait  pour  lui  un  peu  de  repos  que  dans  les  seuls  gémisse- 
ments et  les  larmes  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  les  larmes 
et  les  gémissements  adoucissent  naturellement  la  tristesse.  Et 
cela,  j)our  une  double  raison.  —  D'abord,  parce  que  tout  ce  qui 
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nuit,  si  ou  INMifcnne  au  dedaus,  afllii^e  davaula^e,  raltentiou  de 
l'àmo  se  cotïcentraul  da\aula^e  tout  autour;  lois(|U(\  au  cou- 
traiie,  cela  se  ré[)and  au  dehors,  raileiiliou  de  làine  se  trouve 
en  (|uel(jue  sorte  dispersée  sur  ces  clioses  exlérieures,  et  pour 
autant  la  douleur  est  diminuée.  Et  c'est  pour  cela  que  si  les  hom- 
mes (pii  sont  dans  la  tristesse  manifestent  leur  tristesse  au  de- 
hors, soit  par  des  larmes,  ou  des  gémissements,  ou  aussi  par  la 
j)arole,  leur  tristesse  est  adoucie.  —  Une  seconde  raison  est  que 
toujours  l'opération  qui  convient  à  l'homme  selon  la  disposition 
où  il  se  trouve,  est  [)our  lui  chose  délectable.  Or,  le  fait  de  pleu- 
rer et  le  fait  de  gémir  sont  des  opérations  qui  conviennent  à 
celui  qui  est  dans  la  tristesse  ou  dans  la  douleur.  Aussi  bien 
elles  sont  pour  lui  chose  délectable.  Puis  donc  que  toute  délec- 
tation adoucit  en  quelque  manière  la  tristesse  et  la  douleur, 
ainsi  (ju'il  a  été  dit  (art.  préc),  il  s'ensuit  que  par  les  pleurs  et 
les  gémissements  la  tristesse  se  trouve  mitigée  ».  —  Il  suit  de  là 
que  pour  les  âmes  affligées  et  qui  sont  sous  le  coup  d'une  peine, 
d'une  tristesse,  d'une  douleur,  il  n'est  pas  bon  qu'elles  se  raidis- 
sent contre  elles-naêmes  et  que  par  une  sorte  de  vertu  mal  placée 
ou  de  stoïcisme  orgueilleux,  elles  se  refusent  le  soulag-ement  et 
la  consolation  qu'elles  trouveraient  naturellement  dans  le  fait  de 
pleurer,  ou  de  gémir  et  de  se  plaindre,  ou  encore  de  raconter 
leurs  douleurs  et  leurs  peines.  Sans  doute,  l'excès  devra  être 
évité  ici,  comme  en  toutes  choses;  et  il  pourra  ne  pas  convenir  à 
tous  les  êtres  humains  qu'ils  manifestent  de  la  même  manière,  ou 
dans  le  même  degré,  au  dehors,  leurs  peines  intérieures;  mais 
cette  manifestation  n'en  demeure  pas  moins^,  en  soi,  un  remède 
que  la  nature  elle-même  a  mis  pour  chacun  de  nous  à  côté  de 
la  tristesse  et  de  la  douleur. 

\Jad  primiiin  fait  remarquer  que  «  le  rapport  même  de  cause 
à  effet  est  contraire  au  rapport  d'attristant  et  d'attristé;  car  tout 
effet  convient  à  sa  cause,  et  par  suite  est  chose  délectable  par 
rapport  à  elle;  tamlis  (jue  l'attristant  est  contraire  à  l'attristé.  Il 
s'ensuit  que  l'effet  de  la  tristesse  a  au  sujet  en  qui  elle  se  trouve 
\\n  rapport  contraire  à  celui  de  l'objet  qui  la  cause.  Et  c'est  pour 
cela  (|ue  la  tristesse  est  mitigée  par  l'efTet  de  la  tristesse,  en  rai- 
son de  la  contrariété  dont  nous  venons  de  parler  ». 
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L'ad  secundum  applique  la  inême  remarque  à  la'soconde 
objeclioii.  «  Le  lapporl  d'cfFel  à  cause  esl  semblable  au  rapport 
de  chose  délectable  à  sujet  qui  se  délecte;  car  de  part  et  d'autre 
il  y  a  convenance  et  harmonie.  Or,  tout  semblable  accroît  son 
semblable.  Et  voilà  pourquoi  le  rire  et  les  autres  effets  de  la  joie 
augmentent  la  joie;  à  moins  qu'ils  ne  deviennent  pour  elle  acci- 
denlellement  un  obstacle^  en  raison  de  l'excès  ». 

h'ad  tertium  dit  que  «  la  représentation  de  la  chose  qui 
attriste  est  de  nature,  par  elle-même,  à  augmenter  la  tristesse; 
mais  de  ce  que  l'homme  se  représente  qu'il  fait  ce  cpii  lui  con- 
\ient  selon  l'état  où  il  se  trouve,  une  certaine  délectation  en 
résulte  pour  lui.  Et  de  là  vient,  par  la  même  raison.,  que  s'il 
échappe  à  quelqu'un  de  rire  dans  un  état  où  il  lui  semble  fju'il 
devrait  pleurer,  il  s'attriste  de  cela  même,  comme  faisant  ce  qui 
ne  convient  pas,  ainsi  que  le  dit  Cicéron,  au  troisième  livre  des 
Questions  Tiisciilanes  (ch.  xxvii). 

Un  remède  naturel  et  très  efficace  contre  la  tristesse  et  la 
douleur  est  de  ne  point  renfermer  au  dedans  de  soi,  d'une  ma- 
nière absolue,  sa  tristesse  ou  sa  douleur,  uiais  de  les  laisser  en 
quelque  sorte  suivre  leur  cours  normal,  leur  permettant  de  se 
manifester  ou  de  se  répandre  en  pleurs,  en  gémissemenls,  en 
|)aroles.  —  Mais  cela  môme  nous  invile  à  considérer  un  second 
remède  spécial,  qui  n'est  guère  que  le  complément  du  premier 
dont  nous  venons  de  j)arler;  savoir  la  compassion  des  amis. 

Nous  allons  l'examiner  à  l'article  suivant. 


Article  III. 

Si  la  douleur  et  la  tristesse  sont  mitigées  par  la  compassion 

des  amis? 


Trois  objections  veulent  pr-ouver  (pie  «  la  douleur  d'un  ami 
compatissant  ne  mitigé  pas  la  tris((\sse  ».  —  La  première  arguë 
de  ce  (pie  «  les  contraires  ont  des  effets  contraires.  Or,  selon 
(pie    saint    vVugustin    le  dit    au    huitièine   livre   des    Confessions 
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(l'Ii.  iv)  :  OiKuul  1(1  joie  est  goûtée  en  com/nrin  jxir  un  f/rvind 
nornhrr,  elle  est  plus  (jrande  en  rlidcnn  (I'cilt  :  ils  s'excitent,  en 
effet,  et  s'enflaniment  les  uns  les  autres.  Donc,  pour  la  inèiue 
raison,  il  seiiihie  que  si  plusieurs  sont  à  s'altrisler  en  même 
lemps,  la  tiislessc  de  chacun  doit  être  plus  grande  ».  —  La 
seconde  ohjeclion  remarque  que  «  le  propre  de  l'amitié  est  de 
rendre  amour  pour  amour,  ainsi  que  le  dit  saint  Augustin  au 
(juatrième  livre  de  ses  Confessions  (cli.  ix).  Or,  l'ami  qui  com- 
patit souffre  de  la  douleur  de  l'ami  auquel  il  compatit.  Il  s'ensuit 
(pie  la  douleui"  même  de  l'ami  qui  compatit  est  cause,  poui' 
l'ami  qui  souffrait  déjà  de  sa  propre  douleur,  d'une  douleur 
nouvelle.  Et  cette  douleur  nou\'eIle  ajoutée  à  la  première  doit 
faire,  seml)le-t-il,  une  somme  plus  grande  de  tristesse  ».  —  \a\ 
troisième  objection  insiste  dans  le  même  sens  :  «  Tout  mal  de 
l'ami  attriste  comme  si  c'était  un  mal  (pii  fût  notie  pro[)ic  mal; 
car  rnmi  est  un  antre  noiis-mênie .  Or.  la  douleur  est  un  cei'tain 
mal.  Il  s'ensuit  que  la  douleur  de  l'ami  qui  compatit  ajoute  <à  la 
tristesse  de  l'ami  auquel  il  compatit  ». 

L'arg'ument  sed  contra  se  réfère  à  «  Aristote  »,  (jui  «  dit  au 
neuvième  livre  de  l'Ethique  »  (cli.  xi,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  i3), 
dans  son  beau  traité  de  l'amitié,  «  que  lorsqu'on  est  dans  la 
tristesse,  un  ami  qui  compatit  console  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  naturelle- 
ment l'ami  qui  compatit  quand  on  est  dans  la  tristesse,  est  une 
source  de  consolation  ».  Et  le  saint  Docteur  ajoute  qu'  «  Aris- 
tote indique  de  cela  une  double  raison  au  neuvième  livre  de 
l'Ethique  (endroit  pi"écité).  —  La  première  est  que  la  tristesse 
ayant  pour  effet  d'appesantir,  elle  est  une  sorte  de  poids  dont  celui 
qui  en  est  chargé  s'efforce  de  se  décharger  ou  de  s'alléger.  Lors 
donc  que  celui  fjui  est  triste  voit  les  autres  attristés  de  sa  propre 
tristesse,  il  lui  semble  (pi'ils  l'aident  à  jiorlei"  le  poiils  qui  le 
charge,  comme  s'efforçant  à  lui  rendre  son  poids  plus  léger;  d'où 
il  suit  que  le  poids  de  la  tristesse  lui  devient  plus  léger,  en  effet  : 
un  peu  comme  nous  voyons  qu'il  arrive  dans  le  portement  des 
poids  corporels  ».  Cette  raison,  comme  le  fait  remarjpier  saint  Tho- 
mas dans  son  commentaire  sur  ce  passage  de  l' Ethique,  n'est 
[)rol)ante  (pj'cn  jjarlie;  car  la  similitude  ne  s'a|)plique  qu'impar- 
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faitement.  Dans  le  support  du  poids  corporel,  en  effet,  c'est  le 
même  poids  numérique  qui  est  porté  par  ceux  qui  se  prêtent 
secours;  tandis  que  la  tristesse  de  l'ami  qui  compatit  n'est  pas 
une  part  de  la  tiislesse  de  l'ami  auquel  il  compalit;  elle  s'y  ajou- 
terait plutôt  comme  douleur  nouvelle,  ainsi  que  le  notaient  les 
objections.  —  iXussi  bien,  «  une  seconde  raison,  et  qui  est  meil- 
leure, consiste  à  dire  que  l'ami  (jui  voit  ses  amis  s'attrister  avec 
lui,  constate  par  là  qu'il  en  est  aimé;  et  c'est  là  chose  délectable, 
ainsi  qu'il  a  élé  dit  plus  haut  (q.  32,  art.  5).  Puis  donc  que  toute 
délectation  milig-e  la  tristesse,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (article  premier), 
il  s'ensuit  que  l'ami  qui  compatit  esl  lui-même  une  mitig'ation  de 
la  tristesse.  » 

\Jad primum  fait  observer  que  «  dans  les  deux  cas,  l'amitié  se 
manifeste,  savoir  quand  on  s'unit  à  la  joie  et  quand  on  s'unit  à 
la  tristesse.  Et  voilà  pourquoi,  en  raison  de  la  cause  qui  est  la 
même,  ces  deux  choses-là  sont  l'une  et  l'autre  délectables  »  :  toutes 
deux  sont  délectables,  en  raison  de  l'amitié  qui  se  manifeste  dans 
les  deux. 

Uad  seciindiim  accorde  que  «  la  douleur  de  l'ami  prise  en  elle- 
même  attristerait  en  effet.  Mais  la  considération  de  sa  cause,  qui 
est  l'amour,  fait  qu'elle  délecte  plutôt  ». 

«  Et  la  même  réponse  vaut  pour  la  troisième  objection  ». 

Ainsi  donc  la  compassion  des  amis,  parce  qu'elle  témoig'ne  de 
leur  amitié,  est  une  cause  de  délectation  qui  console.  On  est 
consolé  en  sentant  (|u'on  n'est  pas  seul  dans  sa  tristesse;  et  pour 
autant  on  peut  dire  que  la  compassion  des  amis  est  un  soulage- 
ment qui  aide  à  porter  le  poids  de  la  tristesse  et  de  la  douleur.  — 
Nous  avons  vu  un  double  remède  spécial  qui  a  une  affinité  toute 
particulière  à  la  douleur  et  à  la  tristesse.  Nous  devons  maintenant 
considérer  deux  autres  remèdes,  qui,  en  soi,  ne  se  rattachent  pas 
à  la  tristesse  et  à  la  douleur  ;  l'un  se  lire  du  côté  de  l'àme  ;  et 
c'est  ce  que  saint  Thomas  appelle  la  contemplation  de  la  vérité; 
l'autre  se  lire  du  côté  du  corps. 

Voyons  d'abord  le  remède  (jui  se  tire  du  côté  de  l'àme.  —  C'est 
l'objet  de  l'article  qui  suit. 
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Article  IV. 

Si  par  la  contemplation  de  la  vérité  la  douleur  et  la  tristesse 

s'adoucissent? 


Trois  objections  veulenl  prouver  que  «  la  coiilempialion  de  la 
vérité  ne  initiée  pas  la  douleur  ».  —  La  première  cite  une  parole 
très  expressive  de  «  l'Ecclésiaste  »,  où  il  est  «  dit,  ch.  i  (v.  i8)  : 
Celai  qui  augmente  sa  science  augmente  sa  douleur.  Or,  la 
science  se  rattache  à  la  contemplation  de  la  vérité.  Donc,  la  con- 
templation de  la  vérité  ne  milii^'e  pas  la  douleur  ».  —  La  seconde 
objection  observe  que  «  la  contemplation  de  la  vérité  appartient  à 
l'intelligence  spéculative.  Or,  L' intelligence  spéculative  ne  meut 
pas,  comme  il  est  dit  au  troisième  livre  de  l'Ame.  Puis  donc  que 
la  joie  et  la  douleur  sont  de  certains  mouvements  de  l'àme,  il 
semble  que  la  contemplation  de  la  vérilé  ne  fait  rien  à  la  mitiga- 
tion  de  la  douleur  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  le  remède 
du  mal  doit  être  apposé  là  où  est  le  mal.  Or,  la  contemplation  de 
la  vérité  est  dans  l'intelligence.  Elle  ne  mitig'e  donc  pas  la  douleur 
corporelle  qui  est  dans  le  sens  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  l'autorité  de  «  saint  Aug^us- 
tin  »,  qui  «  dit,  au  [)remier  livre  des  Soliloques  (ch.  xii)  :  //  me 
semblait  que  si  cet  éclat  de  la  vérité  apparaissait  à  nos  esprits, 
ou  Je  ne  sentirais  plus  ma  douleur,  ou  certainement  cette  douleur 
ne  me  semblerait  plus  rien  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler 
l'admirable  doctrine  établie  plus  haut,  savoir  que  «  la  plus  grande 
de  toutes  les  délectations  consiste  dans  la  contemplation  de  la 
vérité,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  3r,  art.  5;  (j.  34,  art.  3).  Or,  toute 
délectation  mitigé  la  douleur,  comme  il  a  été  dit  plus  haut  (arti- 
cle premier).  11  s'ensuit  que  la  contemplation  de  la  vérité  milig-e 
la  tristesse  ou  la  douleur;  et  cela,  ajoute  saint  Thomas,  d'autant 
[)lus  que  quelqu'un  est  plus  paifaitement  épris  de  la  sag-esse. 
Aussi  bien,  poursuit  notre  saint  Docteur,  sous  le  coup  de  la  con- 
templation des  choses  de  Dieu  et  de  la  future  béatitude,  les 
hommes  se  réjouissent  dans  les  tribulations.  Et  ce  qui  est  plus,  on 
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trouve  celle  joie,  même  au  milieu  des  lounuents  corporels;  c'esl 
ainsi  que  le  martyr  saint  Tiburce,  comme  il  marchait,  les  pieds 
nus,  sur  des  charbons  ardents,  dit  :  Il  me  semble  que  je  marche 
sur  un  chemin  de  roses,  au  nom  de  Jésus-Christ  »  (dans  le  bré- 
viaire dominicain,  antienne  pour  la  mémoire  de  S.  Tiburce, 
lo  août).  —  Nous  avions  eu  l'occasion  de  faire  une  remarque  ana- 
logue, en  parlant  des  effets  de  la  douleur  (q.  87,  art.  i). 

h'ad  primum  explique  le  texte  de  l Ecclésiaste  en  disant  (pic 
((  celui  qui  augmente  sa  science  augmente  sa  douleur,  soit  à  cause 
de  la  difficulté  el  du  risque  qu'il  y  a  à  chercher  la  vérité,  soit 
parce  que  l'homme,  par  sa  science,  connaît  beaucoup  de  choses 
qui  sont  contraires  à  sa  volonté.  C'est  donc  du  côté  des  choses 
connues  que  la  science  cause  la  douleur;  mais  en  tant  qu'elle 
impllcjne  la  contcniplation  de  la  vérité,  c'esl  la  délectation  qu'elle 
cause  ». 

Uad  secundum  accorde  que  «  l'inleHigence  spéculative  ne  meut 
pas  l'âme,  du  côté  de  la  chose  contemplée;  mais  elle  la  meut,  du 
côté  de  la  conlem{)lalion  elle-même,  qui  est  un  certain  bien  de 
l'homme,  et  chose  naturellement  délectable  pour  lui  »  :  qu'un 
Iriang-le  ait  ses  trois  ang-les  égaux  à  deux  angles  droits,  cela  ne 
saurait  guère  émolionner  le  cœur  de  l'homme;  mais  que  l'homme 
voie  des  yeux  de  son  esprit  cette  vérité  qu'un  triangle  a  ses  trois 
angles  égaux  à  deux  angles  droits,  c'est  chose  qui  emplit  d'aise 
son  cœur  épris  du  besoin  de  voir  et  de  connaître. 

]Jad  tertium  répond  que  «  parmi  les  puissances  de  l'àme,  il  y 
a  un  rejaillissement  des  puissances  supérieures  sur  les  puissances 
inférieures.  Et  c'est  ainsi  que  la  délectation  de  la  contemplation 
existant  dans  la  partie  supérieure  de  l'àme  rejaillit  à  l'effet  de 
miliger  môme  la  douleur  qui  est  dans  le  sens  ». 

Du  côté  de  l'àme,  la  contemplation  de  la  vérité,  quand  on  peut 
suflisamment  maîtriser  sa  douleur  ou  sa  tristesse,  pour  s'y  livrer, 
est  un  remède  souverainement  eflicace  pour  mitiger  ou  adoucir 
cette  douleur  el  celle  tristesse.  Ce  remède  est  parliculièremenl 
efficace  dans  les  âmes  nalin-ellement  contemplatives  el  éprises  de 
vérité,  surtout  s'il  s'agit  de  la  v(''rilé  surnalurelle  (\\n  j)orle  avec 
elle  les  {)lus  ineffables  consolations.  —  Du  côté  <lu  corps,  n'y  aura- 
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l-il  ])as  aussi  un  remède  })arluMilièienieiil  a|)pi()|trié?  Saint  Thomas 
se  l'esl  (lemaiulé;  et  il  u'hésile  pas,  tanl  la  question  olï're  à  ses 
yeux  d'iiuporlauce,  à  en  faire  l'objet  d'un  article  de  sa  Somme 
théolo(ji(jiu'.  Cet  article  est  celui-là  même  que  nous  allons  lire. 

AUTICI.K    \'. 

Si  la  douleur  et  la  tristesse  sont  mitigées  par  le  sommeil 
et  par  les  bains? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  le  sommeil  et  le  bain 
ne  nnlii^ent  pas  la  tristesse  ».  —  La  première  est  que  «  la  tris- 
tesse se  trouve  dans  l'àme.  Or,  le  sommeil  et  le  l)ain  appartien- 
nent au  corps.  Donc,  ils  ne  peuvent  point  être  de  quelque  utilité 
pour  milii^er  la  tristesse  ».  —  La  seconde  objection  remarque 
que  «  le  même  efïel  ne  semble  pas  être  causé  par  des  causes  con- 
traires. Or,  ces  choses-là,  étant  corporelles,  répugnent  à  la  con- 
templation de  la  vérité,  (jui  est  cause  tle  milii^ation  de  la  tris- 
tesse, ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc).  Donc,  par  ces  sortes  de 
choses,  la  tristesse  n'est  pas  milig^ée  ».  —  La  troisième  objection 
observe  que  «  la  tristesse  et  la  douleur,  selon  qu'elles  appartien- 
nent au  corps,  consistent  dans  une  certaine  transnmtation  du 
cœur.  Or,  ces  sortes  de  remèdes  dont  il  s'ay;it,  semblent  se  rap- 
porter aux  sens  extérieurs  et  aux  mend)res,  plutôt  (pi'à  la  dis- 
position intéiieure  du  cœur.  Donc,  par  ces  sortes  de  choses,  la 
tristesse  n'est  point  mitigée  ». 

L'argument  sed  contra  en  ;ip[)elle  à  l'autorité  de  «  saint 
Augustin  »,  qui  «  dit,  au  neuvième  livre  de  ses  Confessions 
(ch.  xii)  :  J' avais  appris  que  le  bain  lirait  son  nom  de  ce  qiiil 
cliasse  la  tristesse  de  l'âme.  Et  plus  bas  :  Je  dormis;  et  je 
m'éveillai.  l'^t  je  trouvai  que  ma  douleur  n'était  pas  médiocre- 
ment adoucie.  Et  il  cite  ce  qui  est  dit  dans  l'hymne  de  saint 
Ambroise  (Deus  creator  omnium)  :  Le  repos  rend  à  l'applica- 
tion du  travail  les  membres  rompus;  il  allège  les  esprits  fati- 
gués; il  dissout  les  chagrins  anxieux  ». 

Au  cor[)S  de  l'article,  saint  Thomas  se  réfère  à  la  doctrine 
exposée  dans  le  dernier  article  de  la  (piestion  j)ré(édente  ;  c'est 
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de  là,  en  effet,  que  nous  devons  tirer  la  solution  du  point  qui 
nous  occupe.  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (art.  précité),  la 
tristesse,  selon  son  espèce,  répugne  à  la  molion  vitale  du  corps. 
Il  suit  de  là  que  ce  qui  reforme  la  nature  corporelle  dans  l'état 
voulu  de  la  motion  vitale  répugnera  à  la  tristesse  et  la  mitigera  ». 
Or,  il  n'est  pas  douteux  que  tel  est  l'effet,  soit  du  sommeil,  soit 
des  bains.  Il  est  donc  nécessaire  qu'ils  milig-ent  la  tristesse.  — 
«  Il  y  a  aussi  que  ces  sortes  de  remèdes,  en  ramenant  la  nature 
à  sa  disposition  normale  »,  par  le  repos  el  la  détente,  «  sont 
cause  de  délectation  ;  car  c'est  cela  même  qui  cause  la  délecta- 
lion,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  3i,  art.  i).  D'autre  part, 
comme  toute  délectation  mitigé  la  tristesse,  il  suit  de  là  que  par 
ces  sortes  de  remèdes  corporels  la  tristesse  est  mitig-ée  ».  — 
L'une  et  l'autre  de  ces  deux  raisons,  mais  surtout  la  première 
qui  est  plus  spéciale,  expliquent  pourquoi  aujourd'hui  on  traite 
par  l'hydrothérapie  les  maladies  nerveuses,  dont  le  propre  ou  la 
caractéristique  est  de  plonger  dans  la  mélancolie  et  la  tristesse. 

\Jad  pri/num  fait  observer  que  «  la  disposition  normale  du 
corps,  pour  autant  qu'elle  est  objet  de  perception  sensible,  cawse 
la  délectation;  et,  par  suite,  mitigé  la  tristesse  ». 

L'ad  seciindum  répond  que  «  parmi  les  délectations,  l'une 
empêche  l'autre,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  3i,  art.  8); 
et  cependant  toute  délectation  mitigé  la  tristesse.  Il  n'y  a  donc 
pas  d'inconvénient  à  ce  que  la  tristesse  soit  mitigée  par  des  cau- 
ses qui  s'opposent  entre  elles  ». 

Uad  tertium  dit  que  «  toute  bonne  disposition  du  corps 
rejailHt  en  quelque  sorte  sur  le  cœur,  comme  sur  le  principe  et 
la  fin  de  tous  les  mouvements  corporels,  ainsi  qu'il  est  marqué 
au  livre  f/e  l(i  Cause  du  mouoement  des  animaux  »  (ch.  xi). 

Toute  délectation,  d'où  qu'elle  vienne,. est  un  remède  contre 
la  douleur  et  la  tristesse.  Parmi  les  causes  qui  peuvent  plus  spé- 
cialement adoucir  ainsi  la  tristesse  et  la  douleur,  se  trouvent  les 
actes  mêmes  qui  sont  plus  particulièrement  en  harmonie  avec 
les  dispositions  où  l'on  se  trouve;  ces  actes  peuvent  êlre  le  fait 
du  sujet  lui-même  ou  de  ceux  qui  lui  sont  unis  par  les  liens  de 
l'amitié.  D'une  autre  manière,  et  par  voie  de  contraste,  on  aura, 
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coinnic  remèdes  à  la  tristesse  et  à  la  douleur,  tout  ce  (jui  peut 
al)s  II  lier  l'àMic  dans  des  joies  plus  hautes  et  plus  pures;  ou  repo- 
ser et  déleudre  le  corps,  de  façon  à  le  rétablir  dans  sa  disposi- 
tion normale. 

Après  avoii'  traité  de  la  tristesse  ou  de  la  douleur  en  elle- 
même,  de  ses  causes,  de  ses  effets,  de  ses  remèdes,  il  ne  nous 
reste  plus  qu'à  considérer  sa  bonté  ou  sa  malice  au  point  de  vue 
moral,  —  C'est  ce  que  nous  allons  étudier  dans  la  question  qui 
suit. 


T.  VII.  Les  passions. 


OUESTION  XXXIX. 

DE  LA  BONTÉ  ET  DE  LA  ^LVLICL  DE  LA  TIUSTESSL 
ET  DE  LA  DOULEUR. 


Celte  qucslion  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  toute  tristesse  est  mauvaise  V 

20  Si  clic  peut  être  un  bien  honnête? 

30  Si  elle  peut  être  un  bien  utile? 

4°  Si  la  douleur  du  corps  cât  le  souverain  mal? 


De  ces  quatre  articles,  les  tiois  premiers  étudient  la  raison  de 
bien,  dans  la  tristesse  ou  la  douleur;  le  quatrième,  la  raison  de 
mal.  —  Pour  ce  qui  est  du  bien,  saint  Thomas  le  considère 
d'abord  sous  sa  raison  g-énérale  de  bien  (art.  i);  puis,  sous  |a 
double  raison  particulière  de  bien  honnête  (art.  2),  et  de  bioti 
utile  (art.  3);  —  il  ne  saurait  èlre  (|ueslion  du  bien  sous  sa  raison 
d'agréable,  quand  il  s'agit  de  la  tristesse  ou  de  la  doideuj'. 


AuncLE  Premirk, 
Si  toute  tristesse  est  mauvaise? 

En  se  demandant  si  toute  tristesse  est  mauvaise,  saint  Thomas 
se  propose  de  montrer,  nous  le  verrons,  cpie  la  tristesse  n'a  pas 
nécessairement  la  raison  de  mal,  mais  qu'elle  peut  avoir  la  rai- 
son de  bien,  à  prendre  le  bien  sous  sa  raison  générale  de  bien. 
—  Trois  ol)jections  veulent  [)rouver  (pie  «  toute  tristesse  est 
mauvaise  ».  —  La  j)remière  cile  un  texte  de  <(  saint  (iiéy'oire  de 
Nvsse  »  (Némésius,  de  lit  Xalurc  de  riioininc,  eh.  \i\,  ou  ii\.  I\  , 
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cil.  Ml),  OÙ  il  l'si  «  ilil  :  Toute  ti-islessc  est  un  mal,  pa/-  s(i  n<i- 
tiii-t'  nirmr.  Of,  ce  (jiii  est  iialiirelleinenl  un  mal,  est  mal  parlout 
(•(  Ion joiii's.  Donc,  loulc  lrisl(!ss('  est  mauvaise  ».  —  La  seconde 
objeclion  dit  (jue  «  ce  (jue  tout  le  monde  fuit,  même  les  i^ens 
veilueiix,  est  un  mal.  Or,  tout  le  monde  fui(  la  tristesse,  même 
ceux  (|ui  sont  vertueux;  car,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre 
de  rKthitjuc  (cli.  xi,  n.  ^j  ;  de  S.  Th.,  leç.  ii),  si  rhoinme  pru- 
dent ne  se  propose  pas  lu  délectation,  il  fuit  ce  qui  attriste. 
Donc,  la  tiistesse  est  un  mal  ».  —  La  troisième  objection  remar- 
que que  «  le  mal  spirituel  est  l'objet  et  la  cause  de  la  tristesse 
spiiiluelle,  comme  le  mal  corporel  esl  l'objet  et  la  cause  de  la 
douleur  corporelle.  Oi-,  toute  douleur  corporelle  est  un  mal  du 
cor[)s.  Donc,  toute  tristesse  spirituelle  est  un  mal  de  l'ame  ». 

L'argument  sed  contra  observe  (jue  «  la  tristesse  du  mal  est 
contraire  à  la  délectalion  du  mal.  Or,  la  délectation  du  mal  est 
mau\aisc;  si  bien  cpi'à  titre  de  blâme,  il  est  dit  de  plusieurs, 
dan-;  le  livre  des  Prouerbes,  cli.  ii  (v.  i4)  :  Us  se  réjouissent 
(junnd  ils  ont  mal  agi.  Donc,  la  tristesse  du  mal  est  bonne  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  qu'  «  on  peut 
dire  d'une  chose  qu'elle  est  l)onne  ou  mauvaise,  d'une  double 
manière.  —  D'abord,  purement  et  simplement,  ou  en  raison 
d'elle-même.  De  ce  chef,  toute  tristesse  est  un  certain  mal;  car 
cela  même,  (pie  la  faculté  affective  dans  l'iiomme  est  torturée 
par  la  piésence  d'un  mal,  a  raison  de  mal;  il  s'ensuit,  en  effet, 
que  la  faculté  affective  est  empêchée  de  se  reposer  dans  le  bien  »  : 
le  repos  dans  le  bien  présent  est  incompossible  avec  l'inquiétude 
ou  le  tourment  causés  par  le  mal  présent;  or,  cette  impossibilité 
de  ie[)os  est  chose  nuiuvaise,  de  soi  ou  en  soi.  —  «  D'une  autre 
manière,  on  dit  d'une  chose  qu'elle  est  bonne  ou  mauvaise  », 
non  pas  selon  qu'on  la  prend  en  soi  ou  en  elle-même,  mais  «  en 
raison  d'une  autre  chose  qui  est  présupposée;  c'est  ainsi  que  la 
houle  esl  une  chose  bonne,  à  supposer  qu'on  ait  commis  quelque 
action  mauvaise,  selon  qu'il  esl  dit  au  quatrième  livre  de  l'/it/ii- 
f/ue  (ch.  IX,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  17).  Ainsi  donc,  à  supposer  la 
préseiu-e  d'un  objet  altiistant  ou  douloureux,  il  est  de  la  raison 
de  bonli'  (pie  (pichpruii  s'attriste  ou  soit  dans  la  douleur.  Si,  en 
effet,  il   ne   s'attristait   pas   ou   ne  souffrait  pas,   ce    ne   pourrait 
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êlrc  que  parce  qu'il  ne  perçoit  pas  l'objet  dont  il  s'agit,  ou  que 
cet  objet  ne  l'affecte  pas;  et  soit  l'un  soit  l'autre  est  manifeste- 
ment ciiose  mauvaise.  Donc,  il  appartient  à  la  raison  de  bonté, 
qu'étant  donnée  la  présence  du  mal,  la  tristesse  ou  la  douleur 
s'ensuive.  Et  c'est  ce  que  dit  saint  Augustin,  au  huitième  livre 
du  Commentaire  littéral  de  la  Genèse  (ch.  xiv)  :  C'est  encore 
chose  bonne,  qiion  souffre  de  la  perte  du  bien;  car  s'il  ne  res- 
tait pas  quelque  bien  dans  la  nature,  la  douleur  d'aucun  bien 
perdu  ne  serait  une  souffrance  ». 

Ainsi  donc,  la  tristesse,  ou  le  fait  de  n'avoir  pas  sa  partie  af- 
fective dans  le  repos  de  la  délectation^  est,  de  soi,  chose  mau- 
vaise; car  le  repos  de  l'appétit  est  en  soi  chose  bonne.  Mais,  si 
l'on  suppose,  dans  le  sujet,  la  présence  d'un  mal,  la  privation 
ou  l'absence  de  repos  dans  l'appétit  devient  chose  bonne.  Non  pas 
que  cette  absence  ou  celte  piivation  de  repos  dans  l'appétit  cesse 
d'être  en  soi  chose  mauvaise;  mais  parce  que  la  présence  du  mal 
l'exig'e,  en  telle  sorte  que  si  le  repos  existait  conjointement  avec  ce 
mal,  le  sujet  où  se  trouve  cet  appétit  ne  serait  pas  dans  l'état  où  il 
doit  être.  Voilà  en  quel  sens  et  pourquoi  la  coexistence  du  mal  dans 
le  sujet  et  du  manque  de  repos  dans  l'appétit  de  ce  sujet  est  chose 
bonne.  Ce  n'est  pas  le  manque  de  repos,  considéré  en  lui-même, 
qui  est  un  bien;  au  contraire,  de  ce  chef,  il  reste  un  mal.  Ce  qui 
est  un  bien,  c'est  la  coexistence  ou  la  composition  de  ce  .manque 
de  repos  avec  le  mal  présent.  Les  deux  maux  joints  ensemble 
deviennent  un  bien,  parce  que  l'un  exclut  l'autre,  autant  qu'il 
est  en  lui.  Il  serait  mieux  assurément  qu'aucun  des  deux  ne  fût 
dans  le  sujet;  mais  si  l'un  des  deux  s'y  trouve,  il  faut  (pie  Tau- 
Ire  y  soit;  car,  s'il  n'y  était  pas,  son  absence  en  présence  de 
l'autre  serait  un  nouveau  mal  qui  at,'"e;'raverait  extrêmement  le 
premier.  Et  cela  est  vrai  soit  dans  l'ordre  physique,  soit  dans 
l'ordre  moral  :  dans  l'ordre  physique,  où  la  présence  d'un  mal 
physique  dans  le  sujet  demande  que  ce  sujet  en  soit  douloureu- 
sement affecté;  dans  l'ordre  moral,  où  la  présence  d'un  mal 
moi'al  dans  le  sujet  demande  que  sa  volonté  en  souffre  et  fasse 
loiil  ce  (pii  est  en  elle  pour  s'en  débarrasser,  en  le  réparant. 

Si  donc  nous  nous  doniaiidoiis  ce  (pii  en  est  de  la  tristesse,  au 
point  (le  \  ue  de  la  laison  de  bien  et  de  la  raison  de  mal,  dans 
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l'ordre  moral,  comme,  dans  cel  ordre-là,  on  jnye  purement  et 
simplement  d'une  chose,  non  [)as  selon  (pi'elle  est  en  soi,  mais 
selon  (|u"ell(*  existe  dans  le  concret  et  le  [)arti('uiier,  il  s'ensuit 
que  la  tristesse  est  purement  et  simj)lement  un  bien,  (|U()i(|ue 
d'une  certaine  manière,  ou  sous  un  certain  ra[)port,  elle  soit  un 
mal,  puisqu'elle  présuppose,  dans  le  sujet,  un  mal  qui  justifie  le 
manque  tie  rej)Os  dans  l'appétit.  —  i\)ur  la  même  raison,  elle  se- 
rait aussi  un  l)i(Mi,  à  considérer  sou  existence  concrète  dans  tel 
sujet,  en  tant  (ju'acte  particulier  de  tel  appétit  en  piésence  de  tel 
mal,  même  d'ortire  physique.  —  C'est  en  ce  double  sens  que 
saint  Thomas  prend  ici  le  mot  moral,  (juand  il  ajoute  :  «  Paice 
que  les  jugements  moraux  poitenl  sur  le  particulier,  où  se  trou- 
vent les  opérations,  il  s'ensuit  qu'on  doit  jui^er  bon  ce  qui  est 
bon  en  raison  d'une  chose  présup[)osée  et  qui  existe;  comme  est 
jugé  volontaire  »,  purement  et  simplement,  «  ce  qui  est  volon- 
taire »  ou  voulu  «  étant  donnée  telle  condition  ou  circonstance 
qui  existe  en  fait  »,  bien  que  la  chose  dût  ne  pas  être  voulue  eu 
soi  ou  en  dehois  de  cette  circonstance  particulièi'e,  «  ainsi  (ju'il 
est  dit  au  troisième  livre  de  l'Ethique  (ch.  i,  ii.  lo;  de  S.  Th., 
le<;.  2),  et  que  nous  l'avons  établi  plus  haut  »  (q.  ("),  art.  G). 

Uad  primiini  répond  que  «  saint  (irégoire  de  Nysse  (Némé- 
sius)  parle  de  la  tristesse  considérée  du  côté  du  ip.al  qui  attriste  »  ; 
et  cela,  en  etïet,  est  toujours,  de  soi,  et  en  toute  hypothèse, 
chose  mauvaise.  «  11  ne  parle  pas  de  la  tristesse,  considérée  du 
côté  du  sujet  qui  perçoit  le  mal  et  qui  y  répugne  »  :  ceci,  en 
effet,  est  chose  bonne,  non  pas  en  soi,  et  d'une  façon  absolue, 
car  il  vaudrait  mieux  n'avoir  pas  à  percevoir  le  mal  et  à  le  re- 
[)Ousser;  mais  dans  le  cas  j)articidiei"  et  à  su{)poser  la  présence 
effective  du  mal.  —  «  C'est  aussi  en  ce  sens  que  tout  le  monde 
fuit  la  tristesse,  ce  qui  veut  dire  qu'on  fuit  le  mal  »,  cause  de  la 
tristesse;  «  mais  on  ne  fuit  pas  la  peiception  et  la  répudiation 
du  mal  »;  bien  au  contraire,  dans  la  mesure  où  l'on  est  en  santé, 
soit  au  physique  soit  au  moral,  on  s'estime  luMireux  de  percevoir 
le  mal  présent  et  de  le  cond)attre.  —  C-ar,  et  saint  Thomas 
l'ajoute  expressément,  ce  que  nous  disons  de  la  tristesse  spiri- 
tuelle «  doit  se  dire  aussi  de  la  douleur  corporelle  :  la  percep- 
tion, en  effcl,  et  le  rejet  du  mal  corpoi'el  tcMuoiguent  de  la  bonté 
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de  la  nature  »,  comme  la  perception  immtkliate  et  la  tristesse  on 
la  douleur  spirituelle  du  mal  moral  témoigne  de  la  honte  morale 
du  sujet. 

<(  Et,  par  là,  observe  saint  Thomas,  la  seconde  et  la  troisième 
objection  se  trouvent,  elles  aussi,  résolues.  » 

La  tristesse  ou  la  douleur  qui  sont  chose  mauvaise,  considé- 
rées en  elles-mêmes  ou  sous  leur  raison  propre  de  douleur  et  de 
tristesse,  n'en  sont  pas  moins  chose  bonne  quand  elles  existent 
en  fait,  motivées  par  la  présence  du  mal  dans  le  sujet.  Elles  sont 
si  bien,  alors,  chose  bonne,  que  si  elles  n'étaient  pas,  ce  serait 
pour  le  sujet  un  nouveau  mal,  pire  que  le  premier.  —  Mais 
quelle  sorte  de  bien  sont  alors  la  douleur  ou  la  tristesse?  Sonl- 
elles  ou  peuvent-elles  être  un  bien  honnête?  Sont-elles  un  l)ien 
utile?  G'est-ce  que  nous  devons  maintenant  examiner.  —  D'abord, 
peuvent-elles  être  un  bien  honnête? 

C'est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 

Article  II. 
Si  la  tristesse  peut  être  un  bien  honnête? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  tristesse  n'a  [)as 
raison  de  bien  lionnête  ».  —  La  première  est  que  «  ce  qui 
conduit  aux  enfers  est  contraire  au  bien  honnête.  Or,  selon  que 
le  dit  saint  Augustin  au  douzième  livre  du  (^ommentairr  littêrnl 
de  la  Genèse  (ch.  xxxiii),  Jacob  semble  avoir  craint  cela, 
d'être  tellement  troublé  par  une  trop  grande  tristesse,  qu'au 
lieu  d'être  admis  au  repos  des  bienheureux,  il  n  allât  à 
l'enfer  des  pécheurs.  Donc,  la  tiistesse  n'a  pas  raison  de  bien 
lïonnête  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  le  bien  honnête  a 
raison  de  bien  louable  et  méritoire.  Or,  la  tristesse  diminue  la 
raison  de  louange  et  de  mérite.  Saint  Paul  dit,  en  effet,  dans  sa 
seconde  é[)ître  aux  Corinthiens,  ch.  ix  (v.  7)  :  Que  chacun 
donne  comme  il  l'a  résolu  dans  son  cœitr,  non  avec  tristesse  on 
par  contrainte.  Donc,  la  tiistesse  n'est  pas  un  bien  honnête  ».  — 
La  troisième  objection  cite  un  autre  texte  de  «  saint  Au^iislin  », 
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(|iii  «  d'il.  Mil  livre  XI \'  dt;  /a  (Utr  dr  Dieu  (cli.  xv)  :  Ld  frisfrssr 
noiie  sur  ce  (jtti  nous  urrirc  cl  (fiic  nous  ne  ihju/o/is  pus.  Oi",  ne 
pas  voiiloii-  ce  (|ui  se  l'ait  ac(uelleineiil  est  avoir  sa  volonté  en 
opposilion  avec  la  volonlé  divine  dont  la  Providence  s'étend  à 
tout  ce  (pii  se  fait.  Donc,  puisque  la  conformité  de  la  volonté 
linmaiiie  à  la  volonté  divine  fait  partie  de  la  rectitude  de  la 
volonlé,  ainsi  qu'il  a  été  dit  [)lus  haut  ((j.  19,  art.  9),  il  semble 
que  la  tristesse  s'oppose  à  la  rectitude  de  la  volonté;  et,  par 
suite,  elle  n'a  pas  la  raison  dlionnèle  »  ou  de  bien  moral.  — 
Celle  dernière  objection  est  parlictdièrement  intéressante.  Nous 
de\  rons  noter  la  réponse  (jue  lui  fera  saint  Thomas. 

L'ari^ument  sed  conlra  est  cpie  ((  tout  ce  qui  mérite  la  récom- 
pense de  la  vie  éternelle  a  raison  de  bien  honnête.  Or,  la 
tristesse  est  de  celle  sorte,  comme  on  le  voit  par  ce  qui  est  dit  en 
saint  Matthieu,  ch.  v  (v.  5)  :  Birn/ieurenx  ceux  qui  pleurent, 
parce  (/u'ils  seront  consoles.  Donc,  la  tristesse  est  un  bien 
honnête  ».  —  Il  est  aisé  de  voir,  par  cet  argument  sed  contra 
et  par  les  objections  qui  précèdent,  que  le  bien  honnête  se  prend 
ici  au  sens  de  bien  moral,  ou  de  chose  conforme  à  la  droite 
raison.  C'est  d'ailleurs  ce  qui  va  apparaître  mieux  encore  dans  le 
corps  de  l'article,  et  dans  les  réponses. 

Au  cor[)s  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  la  raison 
même  sous  laquelle  la  liislessc  est  un  bien,  fait  qu'elle  peut  être 
un  bien  honruîle.  Il  a  été  dit,  en  effet,  que  la  tristesse  est  im 
bien  »,  non  pas  en  elle-même,  ou  sous  sa  raison  propre  de 
trouble  dans  la  partie  alfective,  mais  «  en  raison  de  la  connais- 
sance et  de  la  ré[)udiation  du  mal  »  (ju'elle  implique.  «  Ces  deux 
choses  »,  savoir  la  connaissance  el  la  répudiation  du  mal,  «  dans 
la  douleur  cor[)orellc,  atlestent  la  bonté  de  la  nature,  de  hupielle 
bonté  j)i()vient  que  h'  sens  j)erçoil  el  que  la  nature  rejette  ce 
fpii  est  nuisible,  d'où  naît  la  douleur  ».  Ceci  est  donc  toujours 
bon,  à  j)arl(M'  de  bien  dans  l'ordre;  physique.  «  Pour  ce  (pii  est 
de  la  tristesse  intérieure,  la  connaissance  du  mal  est  due  [)arfois 
à  un  justement  droit  de  la  raison;  el  sa  répudiation,  à  la  volonté 
bien  disposée  qui  déteste  le  mal  ».  En  d'autres  termes,  de  même 
qu(!  la  |»('r(e[»li()n  cl  la  répudiation  d'un  mal  sensible  accusent 
une  nalure   d'oi-dic  sensible   bien  constituée;  de  même,   la  f)er- 
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ception  par  la  raison  et  la  répudiation  par  la  volonté  de  ce  qui 
est  vr.iiment  mal  aux  yeux  de  la  droite  raison,  témoignent  d'un 
être  moral  bien  ordonné.  «  Car  tout  bien  honnête  »,  c'est-à-dire 
tout  bien  d'ordre  moral,  constituant  bon  l'être  humain  ou  moral 
en  tant  que  tel,  «  procède  de  ces  deux  causes,  savoir  une  raison 
et  une  volonté  droites.  —  D'où  il  suit  manifestement,  conclut 
saint  Thomas,  que  la  tristesse  peut  avoir  raison  de  bien 
honnête  ». 

L'ad  primum  confirme  cette  doctrine.  Il  observe  que  «  toutes 
les  passions  de  l'àme  doivent  être  réglées  selon  la  règle  de 
la  raison,  qui  est  la  racine  du  bien  honnête  [Cf.  ce  que  nous 
avons  dit,  sur  la  raison  source  et  racine  de  toute  moralité,  dans 
notre  précédent  volume,  p.  477  ^^  suivantes].  Or,  cette  règle  de 
la  raison  n'est  pas  g^ardée,  dans  la  tristesse  excessive  dont  parle 
saint  Aug'ustin;  et  voilà  pourquoi  une  telle  tristesse  n'a  plus  la 
raison  de  bien  honnête  ». 

h'ad  seciindiim  fait  observer  que  «  si  la  tristesse  du  mal  pro- 
cède de  la  volonté  et  de  la  raison  droites  où  se  trouve  la 
déteslation  du  mal,  pareillement,  la  tristesse  du  bien  procède  de 
la  raison  et  de  la  volonté  perverse  qui  déteste  le  bien.  Et  voilà 
pourquoi  une  telle  tristesse  enlève  la  louange  et  le  mérile  du 
bien  honnête  ;  comme  si  quelqu'un  fait  l'aumône  avec  tris- 
tesse »  :  l'aumône  est,  de  soi,  chose  bonne,  aux  yeux  de  la 
droite  raison;  mais  qu'on  la  fasse,  en  reg-rettant  d'avoir  à  la 
faire,  c'est  manifestement  chose  mauvaise,  du  côté  du  sujet  qui 
la  fait;  et,  pour  autant,  l'acte  lui-même  cesse  d'être  un  acte 
bon,  au  point  de  vue  moral. 

\Jad  tertium,  nous  l'avons  déjà  dit,  doit  être  parliculièremenl 
noté.  Saint  Thomas  distingue  entre  les  choses  qui  arrivent 
aciiiellement  pour  quehpi'un.  —  «  Parmi  ces  choses  (pji  arrivent 
actuellement,  il  en  est  qui  se  font,  non  point  parce  (pie  Dieu  les 
veut,  mais  parce  qu'il  les  permet,  comme  les  péchés.  Il  s'ensuit 
que  la  volonté  qui  déleste  le  péché,  en  soi  ou  dans  les  autres, 
n'est  point  en  opposition  avec  la  volonté  de  Dieu.  —  Quant  au 
mal  de  peine  qui  arrive  en  fait,  il  arrive  »  non  seulement  parce 
<jue  Dieu  le  peiinel,  mais  «  aussi  j)arce  (pie  Dieu  le  \eut.  Toute- 
fois »,  même  alors,  «  il  n'est  pas  reipiis  pour  la  droiture  de  la 
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volonté,  que  l'Iionime  veuille  ces  maux  en  eux-mêmes  »,  ou 
selon  qu'ils  oui  la  raison  île  mal  el  de  chose  affliclive;  <(  il  suffit 
(|u'il  n'aille  [)as  contre  l'ordre  de  la  justice  divine,  ainsi  (ju'il  a  été 
dit  plus  haut  »  (cj.  19,  art.  10).  —  Ainsi  donc,  l'homme  a  le 
droit,  il  a  même  le  devoir  de  détester  le  mal  du  j)éché,  où  qu'il 
le  trouve,  et  de  tout  mettre  en  œuvre,  dans  la  mesure  du 
possible,  soit  pour  l'empêcher,  soit  pour  en  ré[)arer  les  effets; 
car,  si  Dieu,  pour  des  raisons  plus  liautes,  le  permet,  il  n'en 
demeure  [)as  moins  qu'il  le  réprouve  el  (jue  sa  volonté  ne  le  veut 
pas  'Cf.  I  p.,  q.  il\.  art.  10;  q.  19,  art.  9].  —  Mais,  s'il  s'agit 
du  mal  de  peine,  il  suffit  (pie,  par  sa  volonté  délibérée,  l'homme 
se  soumette  à  l'ordination  de  la  justice  divine  à  son  endroit  ou 
à  l'endroit  des  autres;  il  n'est  pas  nécessaire,  il  n'est  même  pas 
possible,  naturellement  parlant,  qu'il  se  complaise  dans  ce  mal, 
d'une  complaisance  sensible  ou  naturelle  [Cf.,  à  ce  sujet,  le  beau 
texte  du  commentaire  sur  les  Sentences,  liv.  I,  dist.  48,  q.  1, 
ai't.  l\,  que  nous  avons  reproduit  dans  notre  précédent  volume, 
q.   19,  art.  10,  p.  601]. 

La  tristesse,  quand  elle  est,  a  purement  et  simplement  la 
raison  de  bien  ;  car  elle  implique  la  connaissance  et  le  rejet  d'un 
certain  mal.  Toutefois,  elle  n'est  pas  nécessairement  un  bien 
moral  ou  honnête.  Il  se  peut,  en  effet,  que  le  mal  dont  il  s'agit 
et  qui  cause  la  tristesse,  ne  soit  pas  un  vrai  mal,  mais  seulement 
un  mal  apparent,  pour  le  sujet  qui  s'en  attriste.  Dans  ce  cas, 
cela  même  qui  fait  que  la  tristesse  est  un  bien,  fait  ici  qu'elle  est 
un  mal.  En  effet,  la  connaissance  qui  porte  sur  ce  mal  et  la 
volonté  qui  le  rejette  ne  sont  pas  ce  (pi'elles  devraient  être. 
Il  s'ensuit  que  le  caractère  de  bonté  qu'elles  devraient  donner  à 
la  tristesse,  se  change  en  caractère  de  malice.  Pour  que  la  tris- 
tesse soit  un  bien  honnête  ou  moral,  il  faut  qu'elle  porte  sur  un 
vrai  mal  aux  yeux  de  la  droite  raison  ;  et  que  le  sujet  où  elle  se 
trouve  rejette  ce  mal  sous  cette  raison  même  de  vrai  mal.  Alors, 
toujours,  la  tristesse  est  un  vrai  bien,  aux  yeux  de  la  raison, 
pourvu  que  de  par  ailleurs  elle  soit  entourée  de  toutes  les  cir- 
constances (jue  la  dioite  raison  impose.  —  Mais  si  la  tristesse 
peut  être  un  bien  honnête  ou  moral,  peut-elle  aussi  être  un  bien 
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utile?  N'est-ellc  pas,  au  contraire,  toujours,  quelque  chose  de 
nuisible  pour  le  sujet  en  qui  elle  se  trouve?  —  C'est  ce  qu'il  nous 
faut  maintenant  examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 

Article  III. 
Si  la  tristesse  peut  être  un  bien  utile? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  tristesse  ne  peut  pas 
être  un  l)ien  utile  ».  —  La  première  est  un  texte  formel  de 
«  l'Ecclésiastique  »,  cli.  xxx  (v.  25),  où  il  est  «  dit  :  La  tristesse 
en  fait  mourir  beaucoup  ;  et  il  n'est  pas  d'utilité  en  elle  ».  —  La 
seconde  objection  fait  observer  que  «  ce  qui  est  utile  à  l'obtention 
de  la  fin  tombe  sous  l'élection.  Or,  la  tristesse  n'est  pas  chose 
qu'on  puisse  choisir;  bien  plus,  la  même  cliose  qui  se  présente 
sans  la  tristesse  doit  être  plutôt  cJioisie  que  si  elle  se  présente  avec 
la  tristesse,  ainsi  qu'il  est  dit  au  troisième  livre  des  Topiques 
(ch.  II,  n.  i6).  Donc,  la  tristesse  n'estpas  un  bien  utile  ».  —  La 
troisième  objection  rappelle  que  «  toute  chose  est  pour  son  opéra- 
tion, ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  du  Ciel  et  du  Monde 
(ch.  III,  n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  4)-  Ov,  la  tristesse  empêche  l'opé- 
ration, ainsi  qu'il  est  dit  au  dixième  livre  de  l'Ethique  (ch.  v, 
n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  7).  Donc,  la  tristesse  n'a  pas  raison  de  bien 
utile  ». 

L'argument  sed  contra  remarque  que  «  le  sag-e  ne  cherche  que 
ce  qui  est  utile.  Or,  selon  qu'il  est  dit  au  livre  de  l'Ecclésiasle, 
ch.  VII  (V.  5)  :  Le  cœur  des  sages  est  dans  la  maison  de 
tristesse;  le  cœur  des  insensés,  dans  la  maison  de  Joie.  Donc,  la 
tristesse  est  utile  ». 

Au  corps  de  l'ai-ticle,  saint  Thomas  j)résuppose  que  la  tristesse 
est  un  mouvement  de  l'appétit  causé  ])ar  la  présence  du  mal. 
Parlant  (h;  là,  il  oljserve  (pie  «  an  mal  présent,  s'élève  dans 
l'appétit  un  double  mouvement. —  L'un,  qui  consiste  à  désavouer 
ce  mal  présent.  De  ce  chef,  la  tristesse  n'a  pas  d'utilité;  car  ce 
qui  est  présent  ne  peut  pas  ne  pas  être  présent.  —  Un  second 
mouvement  (pii  s'élève  dans  raj)[)élit,  consiste  à  vouloir  fuir  ou 
repousser  le   mal    «pii    allrisle.  A   ce  litre,    la  tristesse  est  utile, 
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(|ii;iii(l  elle  poih*  sur  un  mal  qu'il  est  Itou  de  fuir  on  ellcl.  ()r, 
c'est  d'iiur  double  mauière  (|u"il  [»eut  èlre  hou  de  fuir  une  chose. 
D'ahoiiK  eu  raison  d'elle-inênie,  et  parce  qu'elle  est  contraire  au 
hien  ;  comme  le  péché.  Aussi  la  tristesse  du  péché  est-elle  utile 
pour  amener  l'homme  à  le  fuir,  selon  ce  que  dit  l'apôtre  saint 
Paul,  dans  sa  secoiui(;  ("pître  aux  Corinthiens,  ch.  vu  (v.  9)  : 
Je  nw  réjouis,  non  de  ce  (pie  vous  avez  éfé  ulfrisfes.  mais  parce 
(pie  votre  tristesse  vous  a  portc's  à  la  pt'nifence.  D'une  autre 
matiière,  une  chose  est  à  fuir,  non  pas  parce  qu'elle  est  un  mal 
en  elle-même,  mais  parce  qu'elle  est  une  occasion  de  mal  :  soit 
parce  ([ue  l'homme  s'v  attache  trop  par  amour  ;  soit  parce  (pi'il 
est  j)0ussé  [)ar  cela  à  commettre  le  mal;  comme  on  le  voit  au 
sujet  des  biens  temporels.  A  ce  titre,  la  tristesse  qui  porte  sur 
les  biens  temporels  peut  être  utile.  El  c'est  ainsi  qu'il  est  dit 
dans  VEcclésiaste,  ch,  vu  (v.  3)  :  Mieux  vaut  aller  (t  la  maison 
de  deuil  rpù)  la  maison  de  festin  :  car  dans  la  premi(h-e  appa- 
raît la  fin  de  tout  homme.  —  Or,  que  la  tristesse  soit  utile  toutes 
les  fois  qu'il  s'ai^it  d'une  chose  A  fuir,  c'est  parce  qu'elle  ajoute 
une  nouvelle  cause  de  fuite.  El  en  effet,  le  mal  par  lui-même  est 
objet  de  fuite;  de  même,  la  tristesse  en  elle-même  est  pour  tous 
objet  de  fuite;  comme,  par  contre,  tous  les  hommes  recherchent 
le  bien  et  la  délectati(jn  qui  porte  sur  le  bien.  De  même  donc  que 
la  déleclation  du  bien  fait  (jue  le  bien  est  recherché  avec  plus 
d'avidité;  de  même,  la  tristesse  du  mal  fait  ([ue  le  mal  est 
repoussé  avec  plus  de  force  ». 

Uad  primum  répond  que  «  ce  texte  de  l'Ecclésiastique  s'en- 
tend de  la  tristesse  immodérée,  qui  absorbe  l'àme.  Cette  tris- 
tesse, en  effet,  immobilise  l'àme  et  empêche  la  fuite  du  mal, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  »  (i\.  iiy,  art.  •!). 

]j'ad  seciindiim  dit  que  «  si  l'objet  du  choix  devient  moins 
apte  à  être  choisi  en  raison  de  la  tristesse,  l'objet  de  la  fuite,  au 
contraire,  n'en  devient  (pie  [)lusa[)te  à  causer  cette  fuite.  Et,  de 
ce  chef,  la  tristesse  est  utile  ». 

Uad  lertium  accorde  que  «  la  tristesse  <pii  a  pour  objet  l'opé- 
ration, empêche  cette  opération;  mais  la  tristesse  qui  a  j)Our 
(tbjet  la  cessation  de  ro[)ération,  fait  (pi'ou  recherche  cett<"  opé- 
ration avec  plus  d'avidilc'   n. 
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On  appelle  utile,  ce  qui  sert  à  obtenir  une  fin.  D'autre  part, 
la  fin  est  toujours  un  bien  que  le  sujet  se  propose.  La  tristesse 
sera  donc  utile,  si  elle  sert  à  l'acquisition  d'un  certain  l)ien  ou  à 
la  libération  d'un  certain  mal.  Considérée  simplement  comme 
souffrance  de  l'appétit  actuellement  sous  le  coup  d'un  mal  pré- 
sent, il  n'y  a  pas  à  parler  d'utilité  au  sujet  de  la  tristesse  :  en 
fait  le  sujet  souffre  et  il  ne  peut  pas  ne  pas  souffrir,  tant  que  ce 
mal  est  là  présent.  Mais,  si  nous  considérons  ce  mal  présent 
comme  pouvant  être  repoussé,  ou  les  effets  de  ce  mal  comme 
pouvant  être  réparés,  ou  un  mal  semblable  comme  pouvant  être 
prévenu  et  évité,  dans  ce  cas,  la  tristesse  peut  devenir  un  puis- 
sant secours,  en  excitant  le  sujet  à  agir  avec  plus  d'attention  et 
plus  d'énergie  contre  le  mal  et  en  faveur  du  bien  contraire.  C'est 
en  ce  sens  que  nous  parlons  d'utilité,  au  sujet  de  la  tristesse. 
Dans  l'ordre  des  biens  de  l'âme,  surtout  au  point  de  vue  sui'na- 
turel,  la  tristesse  peut  être,  et  est  en  effet,  de  l'utilité  la  plus 
grande.  Elle  contribue  à  détacher  de  tout  ce  qui  n'est  pas  selon 
Dieu  et  à  fixer  le  cœur  de  l'homme  sur  les  seuls  vrais  biens  qui 
sont  les  biens  de  la  patrie  céleste.  —  Nous  avons  dit  comment 
la  raison  de  bien  pouvait  convenir  à  la  tristesse,  soit  sous  la  rai- 
son de  bien  en  général,  soit  sous  la  raison  de  bien  honnête  et  de 
bien  utile.  —  Il  ne  nous  reste  plus  qu'à  examiner  la  raison  de 
mal  dans  la  tristesse  :  non  pas  la  raison  de  mal  purement  et 
simplement,  ou  considérée  en  elle-même;  car  nous  savons  déjà 
en  quoi  ou  comment  elle  convient  à  la  tristesse;  mais,  si  l'on 
peut  ainsi  dire,  le  degré  de  cette  raison  de  mal,  selon  qu'elle 
convient  à  la  tristesse,  comparée  aux  autres  raisons  de  mal  (pii 
peuvent  être  dans  l'homme.  —  D'un  mot,  la  tristesse  ou  la  dou- 
leur peut-elle  être  le  souverain  mal  de  l'homme? 

C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  qui  suit. 

Article  IV. 
Si  la  douleur  du  corps  est  le  souverain  mal? 

Les  objerlions,  surtout  la  dernière,  vont  nous  expli(|uer  jiour- 
quoi    saint    Thomas  pose   son    aiiicle  sous    la    forme   (]uc    nous 
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venons  de  lire,  alors  que  l'objet  du  point  en  question  semble  viser 
et  vise,  en  ellel,  toute  tristesse  ou  toute  douleur.  —  Des  trois 
objections,  les  deux  premières  veulent  prouver  (ju' «  il  doit  y 
avoir  quelque  tristesse  (pii  est  le  souverain  mal  ».  —  La  pre- 
mière observe  fju' «  à  ce  (jit^il  //  a  île  plus  excellent  s'oppose  ce 
qu'il  1/  (I  (le  piv(\  ainsi  qu'il  est  dit  au  huitième  livre  de  l'Ethi- 
que (cil.  X,  n.  2  ;  de  S.  Th.,  leç.  lo).  Or,  une  certaine  délecla- 
liou  est  ce  qu'il  y  a  de  meilleur,  savoir  la  délectation  qui  aj)par- 
lienl  à  la  félicité.  Donc,  une  certaine  tristesse  doit  être  ce  qu'il  y 
a  de  pire  ».  —  La  seconde  objection  rappelle  que  «  la  béatitude 
est  le  souverain  bien  de  l'homme,  parce  qu'elle  est  sa  fin  der- 
nière. Or,  la  béatitude  consiste  en  ce  que  Vliomme  ait  tout  ce 
qu'il  veut  et  qu'il  ne  veuille  rien  de  mal,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  (q.  3,  art.  4;  ci-  -^j  iî'"t-  8).  Donc,  le  souverain  bien  de 
l'homme  consiste  dans  l'accomplissement  de  sa  volonté.  D'autre 
part,  la  tristesse  consiste  en  ce  qu'une  chose  arrive  contre  la 
volonté,  comme  on  le  voit  par  saint  Aug-ustin,  au  livre  XIV  de 
la  Cité  de  Dieu.  Il  s'ensuit  que  la  tristesse  est  le  souverain  mal 
de  l'homme  ».  —  La  troisième  objection  veut  prouver  que  ce 
souverain  mal  est  la  douleur  corporelle;  et  elle  le  fait,  en  s'ap- 
puyant  sur  «  saint  Augustin  ».  qui  «  argumente  comme  il  suit, 
au  premier  livre  des  Soliloques  (cli.  xii)  :  Nous  sommes  compo- 
sés de  deux  parties,  savoir  rame  et  le  corps,  dont  la  partie  la 
moins  noble  est  le  corps.  Le  souverain  bien  est  ce  qu'il  y  a  de 
meilleur  dans  la  meilleure  partie;  le  souverain  mal,  ce  quil  // 
a  de  pire  dans  la  partie  la  moins  noble.  Or,  ce  qu'il  y  a  de 
meilleur  dans  l'âme,  c'est  la  sagesse;  ce  (pi  il  y  a  de  pire  dans 
le  corps,  c'est  la  douleur.  Il  s'ensuit  que  le  souverain  bien  de 
l'homme  est  dans  l'acte  de  la  sagesse;  et  son  souverain  mal, 
dans  l'acte  de  la  douleur  ». 

L'arg"ument  sed  contra  fait  observer  que  «  la  coulpe  est  un 
plus  g-rand  mal  que  la  peine,  ainsi  qu'il  a  été  vu  dans  la  Pre- 
mière Partie  (q.  48,  art.  (>).  Or,  la  tristesse  ou  la  douleur  appar- 
tient à  la  peine  du  péché,  comme  la  jouissance  des  choses  mua- 
bles  »  supposant  qu'on  met  en  elles  sa  fin  dernière,  ou  qu'on 
s'y  arrête  plus  que  la  vraie  fin  dernière  ne  le  permet,  «  consti- 
tue le  mal  de  coulpe.  Saint  Augustin  dit,  en  effet,  dans  le  livre  de 
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la  Vraie  religion  (cli.  xii)  :  On  est-ce  (jue  la  douleur  qui  est 
appelée  douleur  de  l'âme,  sinon  (pion  manque  des  choses  mua- 
bles  dont  on  jouissait  ou  dont  on  espérait  pjouvoir  jouir.  Et 
c'est  tout  ce  qui  est  appelé  mal,  savoir  le  péché  et  la  peine  du 
péché.  Donc,  la  Irislesse  ou  la  douleur  n'esl  pas  le  souverain  mal 
de  l'homme  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  qu'«  il  est  impossi- 
ble qu'une  tristesse  ou  une  douleur  quelconque  soit  le  souvei'ain 
mal  »,  pour  l'homme.  «  Toute  tristesse,  en  elîet,  ou  toute  dou- 
leur, ou  bien  porte  sur  ce  qui  est  un  vrai  mal;  ou  se  trouve  avoir 
pour  objet  uti  mal  apparent,  qui  est,  en  réalité,  un  bien.  La  dou- 
leur ou  la  tristesse  qui  porte  sur  ce  qui  est  un  vrai  mal,  ne  peut 
pas  elle-nu''me  être  le  souverain  mal;  car  ce  serait  un  mal  pire 
de  ne  pas  tenir  pour  mal  ce  qui  est  un  vrai  mal  ou  de  ne  pas  le 
répudier.  Quant  à  la  tiistessc  ou  à  la  douleur  dont  l'objet  est  un 
mal  apparent  qui  en  réalité  est  un  vrai  bien,  elle  ne  peut  pas 
non  plus  être  le  souverain  mal;  car  ce  serait  quelque  chose  de 
pire  d'être  totalement  privé  du  Nrai  l)ien.  Par  où  l'on  voit  qu'il 
est  impossible  qu'une  tristesse  ou  une  douleur  quelconque  soit  le 
souverain  mal  de  l'homme  ».  A  la  tristesse  ou  à  la  douleur, 
même  sous  sa  raison  de  douleur  ou  de  tristesse,  se  mêle  toujours 
un  certain  bien;  car  elle  est  elle-même  chose  bonne  purement  cl 
simplement,  quand  elle  a  pour  objet  un  vrai  mal;  et  si  elle  a 
pour  objet  un  faux  mal,  cela  même  qu'elle  a  un  fau.v  mal  pour 
objet  est  encore  un  certain  bien.  Donc,  la  ti'islesse  ou  la  douleur 
ne  peut  pas  être  le  souverain  mal  pour  l'homme. 

\Jad  primuni  complète  celte  liimineuse  exposition  du  corps 
de  l'article.  «  Il  y  a  deux  biens  qui  sont  communs  à  la  délecta- 
tion et  à  la  tristesse,  savoir  :  le  jugement  vrai  du  bien  et  du 
mal;  et  l'ordi'e  voulu  de  la  volonté  cpii  approuve  le  bien  et  rejette 
le  mal.  Par  où  l'on  voit  que  dans  la  douleiii"  ou  la  tristesse  se 
trouve  un  certain  bien,  dont  la  [)rivation  constituerait  quehpic 
chose  de  pire.  Dans  la  délectation,  au  contraire,  il  n'y  a  pas  ton- 
jours  quebjue  mal  dont  l'éloignemenl  puisse  constituer  un  plus 
^rand  bien.  Et  voilà  j^ourquoi  il  j)eul  y  avoir  une  ceiMaine  délec- 
tation (]ui  sei'a  1<*  souverain  bien  de  l'homme,  au  sens  où  il  a  été 
dit  plus  haut  ((j.  'M\,  art.  3);  mais  il  ne  peut  [)as  y  avoir  une  tris- 
tesse quelconque  (jui  soit  pour  lui  le  souverain  mal  ». 
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\'(i(l  seriuiiliiin  insiste  dans  le  sens  de  la  même  docdiiie.  «  Cela 
même  ([iie  la  volonlé  lépiii-ne  au  mal  est  im  certain  bien.  El  voilà 
|)Oiir(|U()i  la  tristesse  ou  la  douleni-  ne  peut  [)as  être  le  souverain 
mal;  car-  elle  a  toujours  un  certain  luélange  de  bien  »  ;  et  cela, 
dans  sa  raison  propre,  et  non  pas  seulement  en  laison  du  sujet 
où  elle  se  trouve,  ce  (pii  conviendrait  éi^aleiuent  ;\  toute  espèce 
de  mal. 

\^\id  tcrtiuni  n'accorde  pas  l'arî^uiuent  fjue  citait  l'objection. 
C'est  (pi'en  eflet  «  ce  qui  nuit  à  ce  qui  est  meilleur  est  pire  que 
ce  (pii  luiil  à  ce  <jui  est  moins  bon.  Or,  le  mal  est  précisément 
ce  (jiii  nuit,  comrue  le  dit  saint  Augustin  dans  V Enchiridion 
(cil.  xtii.  Il  s'ensuit  (pie  le  mal  de  l'àme  est  un  plus  grand  mal 
que  le  niai  du  corps.  Aussi  bien  l'ar^-ument  cité  dans  l'objection 
ne  |ti'ouve  j)as;  et  saint  Aui^ustin  ne  le  doiiiuiil  pas  coiuiue  étant 
sa  pensée,  mais  comme  étant  la  j»ensée  d'un  antre  »  (savoir  Cor- 
nélius Celse).    . 

La  tristesse  ou  la  douleur  était  la  dernière  des  {)assions  du 
concupiscible.  Elle  consiste  dans  un  mouvement  de  répudiation 
causé  dans  l'appétit  sous  le  coup  d  un  mal  présent  :  si  le  mal 
est  dans  le  sens,  surtout  dans  le  sens  du  toucher,  on  a  la  dou- 
leur j)roprement  dite;  si,  au  contraire,  il  s'ayit  d'un  mal  perçu 
plutôt  par  les  facultés  intérieures,  ou  a  la  tristesse,  (|ui  existe 
d'abord  dans  l'appétit  sensible,  et  qui  n'existe  même  que  là  avec 
son  caractère  propre  de  passion,  mais  qui  se  retrouve  aussi, 
comme  toutes  les  autres  passions,  dépouillée  du  caractère  de 
passion  proprement  dite,  dans  l'appétit  ralioniud  ou  la  \olonté. 
La  ti-istesse  on  la  douleur  a  pour  cause  propre  le  mal  présent, 
en  <)p[)osition  avec  ce  qui  constitue  le  bien  du  sujet,  et  qui  est 
imposé  à  ce  sujet  par  une  puissance  supérieure,  à  laquelle  pour- 
tant so!i  ap[)étit  ne  chA^  pas.  Son  ellet  direct  est  d'absorber  les 
préoccupations  de  l'àme,  si  bien  qu'on  devient  incapable  de  fixer 
son  esprit  sur"  des  travaux  difficiles,  comme  aussi  de  se  porter 
avec  ardeur  à  (pioi  que  ce  soit,  en  dehors  de  l'objet  même  de  la 
tristesse  et  de  la  douleur;  le  corps  lui-même  se  trou\(;  comme 
atteint  dans  ce  (jui  est  le  principe  de  sa  \ie.  Aussi  bien  est-il 
nécessaire  de  chercher  un  remède  à  celte  [)assiou  ou  à  ce  senti- 
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ment  de  la  tristesse  et  de  la  douleur,  remède  qu'on  trouve, 
d'une  façon  générale,  en  toute  délectation,  quelle  qu'elle  puisse 
être;  mais,  plus  spécialement,  dans  la  délectation  qu'apportent 
les  actes  en  harmonie  avec  Tétat  où  l'on  se  trouve,  tels  que  les 
pleurs,  les  gémissements,  les  plaintes;  ou  encore  la  compassion 
des  amis;  mais  surtout,  dans  la  mesure  où  l'on  le  peut,  la  con- 
templation de  la  vérité;  sans  négliger,  d'ailleurs,  même  les  remè- 
des corporels,  qui  reposent  l'organisme  fatigué  par  la  douleur  et 
la  tristesse  :  tels  sont,  notamment,  les  bains  et  le  sommeil.  La 
tristesse,  cependant,  qui  est  chose  mauvaise,  considérée  sous  sa 
raison  propre,  ne  doit  pas  être  tenue,  quand  elle  existe,  pour  un 
mal  au  sens  pur  et  simple.  Elle  est  même  plutôt,  de  ce  chef,  un 
réel  bien.  Toutefois,  elle  n'est  un  bien  d'ordre  moral  que  si  elle 
porte  sur  un  vrai  mal,  proclamé  tel  par  la  raison  droite,  et  si 
elle-même  ne  dépasse  pas,  dans  sa  teneur  ou  dans  ses  effets,  les 
limites  de  la  raison.  Elle  pourra  aussi  avoir  la  raison  de  bien 
utile,  selon  qu'elle  est  un  motif  ou  un  excitant  nouveau  de  fuir 
le  mal  qui  s'y  rapporte.  En  aucun  cas,  et  sous  quelque  jour 
qu'on  la  considère,  elle  ne  peut  avoir  la  raison  de  mal  souverain 
pour  l'homme. 

Nous  venons  de  rappeler  que  la  tristesse  ou  la  douleur  est  la 
dernière  des  six  passions  de  l'appétit  concupiscible.  Elle  forme, 
avec  la  délectation  ou  la  joie,  à  laquelle  elle  s'oppose  par  mode 
de  contraire,  la  troisième  conjugaison  des  passions  de  cet  appé- 
tit, dont  les  deux  autres  conjugaisons  sont  celles  de  l'amour  et 
de  la  haine,  du  désir  et  de  la  fuite.  —  Après  avoir  déterminé  ce 
qui  avait  Irait  à  ces  diverses  passions  du  concupiscible,  «  nous 
devons  maintenant  considérer  ce  qui  regarde  les  passions  de 
l'irascible  :  et  d'abord  nous  traiterons  de  l'espoir  et  du  désespoir 
{q.  4o);  puis,  de  la  crainte  et  de  l'audace  (q.  l\i-l[5);  enfin,  de 
la  colère  »  (q.  li^-l^H).  —  Premièrement,  de  l'espoir  et  du  déses- 
poir. 

C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XL. 


dp:  l'espoik  ht  du  désespoir. 


Celte  (jueslion  comprend  huil  articles  : 

lo  Si  l'espoir  est  la  nicnie  chose  (]ue  le  désir  ou  la  cupidité? 

ao  Si  l'espoir  est  dans  la  faculté  de  connaître  ou  dans  la  Faculté  d'aimer? 

3"  Si  l'espoir  est  dans  les  animaux  sans  raison? 

/|''  Si  l'espoir  a  pour  contraire  le  désespoir? 

5i>  Si  la  cause  de  l'espoir  est  l'expérience  ? 

6"   Si  dans  les  jeunes  gens  c(  les  hommes  piis  de  vin,  l'espoir  abonde? 

70  De  l'ordre  de  l'espoir  à  l'amour? 

8»  Si  l'espoir  aide  à  agir? 


De  ces  Imil  articles,  les  quatre  premiers  considèrent  l'espoir  en 
liii-niènie;  l'article  ')  et  l'article  (3,  l'étudienl  dans  ses  causes; 
l'article  7  et  l'article  8,  dans  ses  effets.  —  En  lui-même  :  d'abord, 
directement  (art.  i-3);  puis,  dans  son  contraire  (art.  4)-  —  I^'- 
rectemeiit  :  dans  sa  nature  (art.  1);  datis  son  sujet  (art.  1,  3j. 
—  El  d'abord,  l'espoir  considéré  directement  dans  sa  nature. 

C'est  l'objel  de  l'article  premier. 


Articlk  Premier. 
Si  l'espoir  est  la  même  chose  que  le  désir  ou  la  cupidité? 

Trois  olijeclions  veulent  prouver  cpie  «  l'espoir  est  la  même 
chose  que  le  désir  ou  la  cupidité  ».  —  La  première  est  que  a  l'es- 
poir comple  comme  l'une  des  quatre  principales  passions  [Cf. 
q.  2'),  art.  !\  .  Or,  saint  Aui^ustin,  énumérant  les  quatre  [)rinci- 
pales  passions,  nomme  la  cupidité  à  la  [)lace  de  l'espoir,  comme 
T.  VII.  Les  passions.  23 
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on  le  voit  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (cli.  m,  vu  et  suiv.). 
Donc,  l'espoir  est  la  même  chose  (jue  la  cupidité  ou  le  désir  ». 

—  La  seconde  objection  rap[)ellc  ipie  «  les  passions  ditïèrenl  se- 
lon les  objets.  Or,  l'objet  est  le  même  pour  l'espoir  et  pour  la 
cupidité  ou  le  désir,  savoir  le  bien  à  venir.  Donc,  l'espoir  est  la 
même  chose  que  la  cupidité  ou  le  désir  ».  —  La  troisième  ol)jec- 
tion  ])révoit  une  réponse  :  «  Si  on  dit,  observe-t-elle,  que  l'es- 
poir ajoute  au  désir  la  possibilité  d'obtenir  le  bien  à  venir,  nous 
répondrons  que  ce  qui  est  accidentel  par  rapport  à  l'objet,  ne 
varie  pas  l'espèce  de  la  passion.  Or,  la  raison  de  possible  est 
quelque  chose  d'accidentel  par  i-ap[)ort  au  bien  à  venir,  qui  est 
l'objet  de  la  cupidité  ou  du  désir  et  de  l'espoir.  Donc,  res[)oir 
n'est  pas  une  passion  qui  dilï'ère  spécifitpiement  du  désir  ou  de  la 
cupidité  ». 

L'argument   sed  contra  fait   observer  que   «    la   divei'sité  des 

[)uissances  amène  une  diversité  spécifique  dans  les  passions.  Or, 

l'espoir  est  dans  l'irascible;  le  désir,  au  contraire,  ou  la  cupidité 

•  est  dans  le  concupiscible.    Donc,  l'espoir  diffère  spécifiquement 

du  désir  ou  de  la  cupidité  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  ra[)pelle  (]ue  «  l'espèce  de 
la  passion  se  tire  de  l'objet.  Or,  dans  l'objet  de  l'espoir,  nous 
pouvons  noter  quatre  conditions.  —  Premièrement,  cet  objet  est 
un  bien;  car,  à  proprement  parler,  l'espoir  ne  vise  que  le  bien. 
A  ce  titre,  l'espoir  diffère  de  la  crainte,  qui  a  poui'  objet  le  mal. 

—  Secondement,  l'objet  de  l'espoir  doit  être  (juelque  chose  à 
venir;  car  l'on  n'espère  point  ce  ([ue  l'on  [)ossède  déjà  présente- 
ment. De  ce  chef,  l'esjioir  diffère  de  la  joie,  (pii  a  pour  objet  un 
bien  présent.  —  Troisièmement,  il  est  ie(|uis  fjue  l'objet  de  l'es- 
poir soit  quelque  chose  d'ardu,  <|ui  ne  s'oblienl  (pie  difficilement; 
nul  ne  parle  d'espoir,  en  effet,  (piand  il  s'agit  de  choses  minimes 
qu'on  a  en  son  pouvoir  dès  qu'on  le  veut.  Par  là,  resj)oir  dill'èi'e 
du  désir  ou  de  la'  cupidité,  (pii  porte  sur  un  bien  à  venir,  d'une 
façon  absolue  »,  sans  pr('supposer  la  raison  de  difficile  ou  d'ardu; 
{(  aussi  bien,  le  désir  appartient-il  au  conciq)iscibI(\  tandis  (pie 
l'espoir  appartient  à  l'irascible.  —  Oin\triènn'menl,  l'objet  de 
l'espoii-  doit  être  (piehpie  chose  (pi'il  est  j)ossible  d'obtenir;  car 
nul   n'cs[)ère  ce  (pi'il  est  absolument   iujpossible   d'obtenir.    Et, 
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[)ar  là,  l'espoir  dilïï'ie  du  dcsospoir.  —  Par  où  l'on  voil  que 
l'espoir  diffère  du  désir,  comme  les  passions  de  l'irascible  diffè- 
rent des  passions  du  concnpiscihie.  C'est  ce  (pii  fail  (pie  res[)oir 
présuppose  le  désir,  comme  toutes  les  passions  de  l'irascible  pré- 
supposent les  passions  du  concupiscible,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  »  («{.  20,  art.  r  ). 

IJacl  pi-irniim  dit  cpie  «  saint  Augustin  place  la  cupidité  au  lieu 
de  l'espoir,  parce  que  l'une  et  l'autre  a  pour  objet  le  bien  futur, 
el  que  le  bien  qui  n'est  pas  ardu,  est  tenu  pour  rien;  comme 
pour  marquer,  par  là,  que  le  désir  semble  tendre  surtout  au  bien 
ardu,  auquel  tend  aussi  l'espoir  »;  seulement,  ce  bien  ardu  n'est 
[)as  l'objet  propre  du  désir,  comme  il  est  l'objet  propre  de  l'es- 
poir. 

L'rtr/  secundiini  lait  observer  que  «  l'objet  de  l'espoir  n'est  pas 
le  bien  futur,  d'une  manière  absolue,  mais  selon  qu'il  dit  cpielque 
chose  d'ardu  et  de  difficile  à  obtenir,  ainsi  qu'il  a  été  marqué  » 
(au  corps  de  l'article). 

YJad  tertiiim  répond  (pie  ((  l'objet  de  l'espoir  n'ajoute  pas  seu- 
lement la  possibilité  par  rap[)ort  à  l'objet  du  désir,  mais  aussi  le 
C(jté  ardu  et  difticile.  Or,  c'est  cela  qui  rattache  l'espoir  à  une 
autre  puissance,  dont  le  [)ro[)re  est  de  poursuivre  ce  qui  est  ardu, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  (q.  8i,  art.  2).  — 
Toutefois,  la  raison  de  possible  ou  d'impossible  n'est  pas  chose 
purement  accidentelle  j)ar  lapport  à  l'objet  de  la  faculté  appéti- 
tive  »,  comme  le  disait  l'objection.  <(  C'est  qu'en  effet,  l'appétit 
est  principe  de  mouvement.  Or,  rien  ne  se  meut  à  une  chose, 
sinon  [)arce  (pi'elle  a  pour  lui  la  raison  de  possible;  si,  en  effet, 
c'était  chose  entièrement  impossible  à  obtenir,  on  ne  s'y  mouvrait 
jamais.  Et  c'est  même  en  cela  que  l'espoir  diffère  du  désespoir, 
selon  la  diff'érence  du  possible  el  de  rimpossil)le  ». 

L'espoir  est  un  liiouvement  de  l'appétit,  distinct  de  tous  les 
autres,  sans  en  e.\cej)ler  le  désir  (pii  semble  s'en  rapprocher  le 
plus.  Leur  objet  n'est  [)as  formellement  le  même.  Une  raison 
spéciale  se  trouve  dans  l'un,  (pii  n'existe  pas  dans  l'aulre.  Tandis 
(pie  le  désii-  porle  sur-  le  bien  absent,  d'une  fa(;on  absolue,  l'es- 
poir porte  sur  un  bien  (pTon  n'a  [las  el  (pi'il  n'est  pas  facile  mais 


356  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

qu'il  est  cependant  possible  d'avoir.  Toutefois,  si  l'espoir  se  dis- 
ling-ue  du  désir,  il  ne  l'exclut  pas;  bien  plus,  il  le  suppose  et 
s'y  surajoute  comme  pour  lui  venir  en  aide,  si  l'on  peut  ainsi 
dire.  —  L'espoir,  qui  est  ce  que  nous  venons  de  rappeler,  où  se 
trouve-t-il  comme  dans  son  sujet?  Nous  l'avons  bien  défini  un 
mouvement  de  l'appétit;  mais  ce  dernier  mot  demande  à  être 
justifié,  et  nous  devons  notamment  montrer  les  rapports  des 
facultés  de  connaître  et  d'aimer,  en  ce  qui  est  de  ce  mouvement. 
De  là,  l'article  qui  suit. 

Article  II. 

Si  l'espoir  est  dans  la  faculté  de  connaître  ou  dans  la  faculté 

d'aimer? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'espoir  appartient  à  la 
faculté  de  connaître  ».  —  La  première  est  que  «  l'espoir  semble 
impliquer  une  certaine  expectative;  il  est  dit,  en  effet,  par  saint 
Paul,  dans  l'épître  aux  Romains,  ch.  viii  (v.  26)  :  Si  nous  espé- 
rons ce  que  nous  ne  voyons  pas,  nous  F  attendons  avec  patience. 
Or,  Vexpectative  semble  se  rapporter  à  la  faculté  de  connaître, 
dont  le  propre  est  de  reg-arder  (en  latin  exspectare).  Donc,  l'es- 
poir appartient  à  la  faculté  de  connaître  ».  —  La  seconde  objec- 
tion remarque  que  «  l'espoir  et  la  confiance  paraissent  être  une 
même  chose;  aussi  bien  nous  appelons  confiants  ceux  qui  espè- 
rent, comme  si  c'était  une  même  chose  qu'espérer  et  avoir  con- 
fiance. Or,  la  confiance,  comme  la  foi,  semble  appartenir  à  la 
faculté  de  connaître.  Donc,  l'espoir  lui  appartient  aussi  ».  —  La 
troisième  objection  observe  que  «  la  certitude  est  une  propriété 
de  la  faculté  de  connaître.  Or,  la  certitude  s'attribue  à  l'espoir. 
Donc,  l'espoir  appartient  à  la  faculté  de  connaître  ». 

L'argument  sed  contra  rappelle  que  «  l'espoir  a  j)our  objet  le 
bien,  ainsi  (|u'il  a  été  dit  (art.  préc).  Or,  le  bien,  en  tant  que  tel, 
M  est  j)as  objet  de  la  faculté  de  connaître,  mais  de  la  faculté  d'ai- 
mer. Donc,  resj)oir  n'aj)j)arlicnt  pas  à  la  faculté  de  connaître, 
niais  à  lu  fiicullé  d'aimer  ». 

Au  (•or|)s  (le  l  article,  saint  Thomas  répond  que  «  l'espoir,  im- 
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j)liijiiaiil  une  certaine  extension  de  l'appétit  vers  le  l)ien  »  à  con- 
quérir, «  appartient  manifestemenl  à  la  faculté  appélili\c  :  le 
nioiivenienl,  en  elïet,  du  sujet  vers  l'objet,  appartient  en  [Mopre 
à  l'appélil.  OnanI  à  l'action  de  la  facnllt;  de  connaître,  elle  se 
partait,  non  selon  le  mouvement  du  sujet  à  l'objet,  mais  [)lulôl 
selon  que  l'objet  connu  est  dans  le  sujet  connaissant.  Toutefois, 
parce  (pie  la  facidté  de  connaître  meut  la  faculté  ajipétilive,  lui 
présentant  son  objet,  selon  les  diverses  raisons  d'objet  perçu  on 
aura,  dans  la  faculté  appétitive,  des  mouvements  divers.  Autre, 
en  effet,  est  le  mouvement  qui  suit,  dans  l'appétit,  la  perception 
du  bien  ;  et  autre  le  mouvement  (|ui  suit  la  perception  du  mal;  de 
même,  autre  est  le  mouvement  qui  suit  la  perception  de  ce  qui 
est  présent  ou  de  ce  qui  est  futur,  de  ce  qui  est  tel  purement  et 
simplement  ou  de  ce  qui  est  ardu  et  difficile,  de  ce  qui  est  pos- 
sible et  de  ce  qui  est  impossible.  El,  en  ce  sens,  l'espoir  est  un 
mouvement  de  la  faculté  appétitive,  (]ui  suit  la  perception  d'un 
bien  futur,  difficile  ou  ardu,  mais  possible  à  acquérir;  ou  l'exten- 
sion de  l'appétit  vers  un  objet  de  cette  sorte  ».  —  On  voit  donc 
que  l'espoir  est  un  mouvement  de  l'appétit,  existant  dans  l'appé- 
tit, mais  conditionné,  dans  sa  nature  j)ropre,  par  l'acte  de  la 
faculté  de  connaître. 

L'ad  priinnin  fait  observer  que  «  l'espoir  ayant  [)oiir  objet  le 
bien  possible,  c'est  d'une  double  manière  que  l'espoir  naît  au 
cœur  de  l'homme,  comme  c'est  d'une  double  manière  qu'une 
chose  est  possible  pour  lui;  savoir,  en  raison  de  sa  propre  vertu, 
ou  en  raison  de  la  vertu  d'un  autre.  S'il  s'agit  de  ce  que  l'homme 
espère  obtenir  par  sa  propre  vertu,  on  ne  dit  pas  qu'il  l'attend  », 
ou  (pi'il  est  dans  l'expeclaiive  à  son  sujet;  «  on  dit  sinq)lement 
qu'il  l'espère.  Au  contraire,  ce  fju'il  espère  du  secours  de  la  vertu 
d'un  autre,  on  dit  proprement  qu'il  l'attend  »,  en  latin  exspectal; 
«  et  ce  mot  attendre  »  ou  exspectare  «  semble  marcjuer  qu'on  a 
les  yeux  fixés  sur  cet  autre  »  de  qui  on  attend  ce  (pi'on  es{)ère, 
«  en  ce  sens  que  la  faculté  de  connaître  qui  précède  l'acte  de  vou- 
loir, ne  porte  [)as  seulement  sur  le  bien  (ju'il  s'ayit  d'atteindre, 
mais  aussi  sur  celui  dont  la  vertu  motive  l'esjjoir  qu'on  a  d'at- 
teindre ce  bien,  selon  cette  parole  de  C lù'clésidstirjue,  cli.  \a 
(v.  lo)  :  Je  regardais  après  le  secours  des  hommes.  Nous  accor- 
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dorons  donc  que  le  monvenienl  de  l'espoir  »,  bien  qu'il  soil  un 
acte  de  la  faculté  ap[)étilive,  «  s'appelle  quelquefois  du  nom 
à'attente  (exspeclalio)  »,  qui  se  rapporte  plutôt  à  la  faculté  de 
connaître,  «  à  cause  de  l'acte  d'inspection  de  la  faculté  de  con- 
nnîlre  qui  précède  »  cet  acte, 

Uad  secundiim  donne  une  explication  analogue  pour  ce  qu'il 
y  a  de  confiant  dans  l'acte  d'espoir.  «  Ce  que  l'homme  désire  et 
estime  pouvoir  obtenir,  il  croit  qu'il  l'obtiendra;  et  en  raison  de 
celle  croyance  qui  précède  dans  la  facullé  de  connaître,  le  mou- 
vement de  l'appétit  qui  vient  après,  s'appelle  du  nom  de  confiance. 
Dans  ce  cas,  le  mouvement  de  raj)pétit  prend  le  nom  de  la  con- 
naissance qui  précède,  comme  l'effet  celui  de  sa  cause  plus  con- 
nue; il  est  clair,  en  effet,  que  la  faculté  de  connaître  connaît  plus 
son  acte  que  celui  de  la  facullé  appélilivc  ». 

Uad  tertium  dit  que  «  la  certitude  est  attribuée  au  mouve- 
ment de  l'appétit,  non  pas  seulement  quand  il  s'agit  de  l'appétit 
sensible  »,  précédé  de  la  connaissance  dans  le  sujet  où  il  se 
trouve,  «  mais  même  quand  il  s'agit  de  l'appétit  naturel;  c'est 
ainsi  que  la  pierre  est  dite  tendre  avec  certitude  vers  le  bas.  Que 
si  on  parle  de  certitude  au  sujet  de  ces  mouvements  de  l'appétit, 
c'est  en  raison  de  l'infaillibilité  ({iii  leur  \ient  de  la  certitude  de 
la  connaissance  qui  précède  le  mouvement  de  l'appétit  soit  sen- 
sible, soit  même  naturel  »  ;  car-,  dans  ce  dernier  cas,  si  la  connais- 
sance n'est  pas  dans  le  sujet  (jui  se  meut,  elle  est  en  Dieu  (\\\\ 
meut  toute  la  nature. 

S'il  s'agit  de  déterminer  la  faculté  où  nous  devons  placer  l'es- 
poir, dans  le  sujet  où  il  se  trouve,  nous  devons  dire  (jue  cette 
faculté  est  la  faculté  appétitive  et  non  la  facullé  de  connaître. 
Toutefois,  la  faculté  d'aimer,  quand  elle  [)rodui(  cet  acte,  dépend 
essentiellement  de  la  faculté  de  connaître  (jui  doit  nécessairement 
la  précéder  et  spécifier  son  acte  en  fixant  son  objet.  —  Oue  s'il 
s'agit  non  plus  seulement  de  la  faculté  dîins  tel  sujet  donné,  mais 
du  sujet  lui-même  en  qui  l'espoir  peut  se  trouver,  devons-nous 
dire  que  l'espoir  n'esl  que  dans  l'homme  ou  qu'il  se  trouve  aussi 
dans  les  animaux  sans  raison?  (-'est  ce  (ju'il  nous  faut  mainte- 
nant examiner;  et  Ici  est  l'ohjel  de  l'article  suivant. 
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Aimicm:  III. 
Si  l'espoir  se  trouve  dans  les  animaux  sans  raison? 

Trois  objections  veulent  pioiiver  ([ne  «  dans  les  animaux  sans 
ruison,  il  n'y  a  [)as  d'espoif  ».  —  La  prernière  est  que  «  l'espoir 
a  pour  ohjcl  le  bien  fiiliir,  coinnic  le  dit  saint  Jean  Damascène 
{(h  1(1  Foi  o/'f/io(/o.rr,  \\v.  Il,  cli.  xii).  Or,  connaître  le  futur 
n'ap[)aiii(Mil  pas  aux  animaux  sans  raison,  (jui  n'ont  (pie  la 
connaissance  sensible  dont  l'objet  n'es!  pas  le  futur.  Donc,  l'espoir 
n'est  pas  dans  les  animaux  sans  raison  ».  —  La  seconde  objection 
rappelle  (pie  «  l'objet  de  l'espoir  est  le  bien  [)ossible  à  obtenir. 
Or,  le  [)0ssible  et  limpossibie  sont  des  différences  du  vrai  et  du 
faux  (pii  ne  sont  (jue  dans  l'esprit,  ainsi  que  le  dit  Aristole  au 
sixième  livre  des  MétdphijsiqiiPii  (de  S.  Th.,  leç.  [\;  Did.,  liv.  V, 
cil.  IV,  n.  i).  Donc,  l'espoir  n'est  [)as  dans  les  animaux  sans 
raison,  eu  qui  uc  se  trouve  [)as  l'esprit  ».  —  La  troisième  objec- 
tion s'appuie  sur  un  texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui  «  dit,  dans 
son  Commentaire  littéral  de  la  (ienèse  (liv.  IX,  ch.  xiv),  que  les 
animaux  se  meuvent  par  ce  qu'ils  voient.  Or,  l'espoir  n'est  pas 
de  ce  (pion  voit;  cai'  si  (juchju'un  voit,  rju\'sp/'re-l-il?  comme 
il  est  dit  dans  l'Epîlre  au.v  Romains,  ch.  viii  (v.  24).  Donc, 
l'cîspoir  n'est  pas  dans  les  animaux  sans  raison  ». 

L'argument  sed  contra  fait  remar([uer  que  ((  l'espoir  est  une 
passion  de  l'irascible.  Or-,  dans  les  animaux  sans  raison,  se  trouve 
l'irascible.  Donc,  en  eux,  se  trouve  aussi  l'espoir  ». 

Au  coi'ps  de  l'article,  saint  Thomas  s'appuie,  pour  résoudre  le 
[)oint  en  (piestion,  sur  un  principe  de  ferme  bon  sens  et  sur  les 
données  de  l'expéiiencc.  Il  nous  avertit  (jue  ((  les  passions  inté- 
rieiii-es  des  animaux  [leiiveut  se  connaître  par  les  mouvements 
extérieurs  de  C(;s  mêmes  animaux.  Et  ces  mouvements  extérieurs 
prouvent  (pie  dans  les  animaux  sans  raison  se  trouve  l'espoii".  Si, 
en  effet,  le  chien  \()il  un  liè\re  ou  l'épervier  un  oiseau  (pii  se 
Ironvciil  trop  loin,  ils  ne  Ion!  anciiu  mouvement  \(M"s  eux,  comme 
n'ayant  aucun  esjioir  d(^  pouvoir  les  atteindre;  si,  au  conti'aire, 
ils  ne  sont  p;ts  trop  loin,  ils  y  tendent,  comme  avant  l'espoii"  de 
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les  avoir.  C'est  qu'en  effet,  ainsi  c]u'il  a  été  dit  plus  liant  ((j.  i, 
art.  2),  l'appétit  sensitif  des  animaux  sans  raison  et  même 
l'appétit  naturel  des  choses  insensibles  suivent  la  connaissance 
d'une  certaine  intellig'ence,  comme  l'appétit  de  la  nature  intellec- 
tuelle, qui  s'appelle  la  volonté.  Seulement,  il  y  a  cette  dilïéience, 
que  la  volonté  est  mue  par  la  connaissance  d'une  intelligence 
existant  dans  le  même  sujet,  tandis  que  le  mouvement  de  l'appétit 
naturel  suit  la  connaissance  de  l'Intelligence  séparée  qui  a  institué 
la  nature;  et  il  en  est  de  même  pour  l'appétit  sensible  des  ani- 
maux sans  raison,  qui  agissent,  eux  aussi,  mus  par  un  certain 
instinct  naturel.  Aussi  bien  voyons-nous  que  dans  les  actions  des 
animaux  sans  raison  et  de  toutes  les  autres  choses  naturelles  se 
manifeste  un  mode  d'agir  qui  est  senjblable  à  celui  de  l'art  et  de 
la  prudence.  —  Et  c'est  de  cette  manière,  que  dans  les  animaux 
sans  raison  se  trouve  l'espoir  et  le  désespoir  ». 

L'ad  primum  confirme  cette  doctrine  du  corps  de  l'article. 
«  Bien  que  les  animaux  sans  raison  ne  connaissent  pas  le  futur, 
cependant  l'animal  sans  raison  se  meut,  en  vertu  de  l'instinct 
naturel,  vers  quelque  chose  de  futur,  comme  s'il  prévoyait  ce 
futur.  Et,  en  effet,  cette  sorte  d'instinct  naturel  a  été  mis  en  eux 
par  l'intelligence  divine  qui  prévoit  les  choses  futures  ».  — 
Saint  Thomas  nie  ici,  expressément,  que  l'animal  sans  raison 
connaisse  le  futur,  c'est-à-dire,  conformément  aux  exemples 
précités,  que  le  chien  mis  en  présence  d'un  lièvre  placé  à  telle 
dislance  ne  peut  pas  savoir,  d'une  connaissance  existant  en  lui, 
soit  à  titre  de  certitude,  soit  à  titre  de  probabilité,  qu'il  prendra 
ce  lièvre  ou  qu'il  ne  le  prendra  pas.  Il  ne  peut  pas  le  savoir;  car 
pour  cela  il  faudrait  qu'il  puisse  calculer  les  chances  qu'il  a  de 
prendn;  le  lièvre  ou  de  ne  pas  le  prendre;  et  ceci  suppose  un 
acte  de  raison.  Et  cependant,  tantôt  il  s'y  meut,  comme  s'il  savait 
qu'il  le  prendra;  et  tantôt  il  ne  s'y  meut  pas,  comme  s'il  savait 
qu'il  ne  le  prendra  pas.  D'où  il  suit  que  sa  manière  d'agir  accu- 
sant une  connaissance  qui  n'est  pas  en  lui,  nous  devons  l'ex- 
pliquer par  l'effet  d'une  connaissance  j)lus  haute  ayant  mis  en 
lui  un  instinct  naturel  qui  le  dirige. 

\Jad  secundiuti  est  à  noter,  pour  marquer  la  différence  (pie  fait 
saint  Thomas  entre  la  raison  de  futur  et   la  raison   de  possible 
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(liuis  l'ohjt^  (le  l'cspoii'.  ï/ohjt'l  de  l'ospoir,  sous  sa  raison  de 
fiiliir,  relève  {liieeteiiieiil  de  la  raison  ou  de  l'iiilelli^ence;  car  le 
tiiliir,  en  (aiil  (|iie  (el,  ne  t()nd)e  [las  sous  les  sens  :  les  sens,  en 
elïet,  ne  pereoivent  (jue  ce  qui  est;  el  s'ils  représentent  ce  (pii  a 
été,  comme  dans  l'acte  de  la  mémoire  ou  de  l'imagination,  c'est 
parce  (pi'il  demeure  quelque  chose  de  ce  (pii  a  été,  (pii  continue 
d'agii"  sur  les  sens.  Pour  le  futur,  l'ien  de  semblable.  N'ayant  pas 
été,  il  ne  peut  agir  sur  les  sens,  ni,  j)ar  suile,  èlre  connu  d'eux. 
—  Quant  à  la  raison  de  possible  existant  dans  l'objet  de  l'espoir, 
saint  TJKuuas  n'accepte  j»as  qu'elle  soit  le  pro[)re  de  l'inlelligence, 
comme  le  voulait  l'objection,  sous  le  spécieux  prétexte  que  le 
possible  et  l'impossible  marcjuent  des  différences  du  vrai  et  du 
faux,  objet  pro()re  de  l'intelligence.  «  L'objet  de  l'espoir,  dit 
saint  Tliomas,  n'est  pas  le  possible  qui  est  une  différence  du  vrai; 
ce  possible  n'est  qu'une  conséquence  du  rapport  qui  existe  entre 
l'attribut  et  le  sujet»  dans  la  proposition;  et  ceci  est  manifeste- 
ment le  propre  de  l'intelligence.  «  Mais  l'objet  de  l'espoir  est  le 
possible  qui  se  dit  en  raison  d'une  puissance  »  existant  dans  les 
choses  ;  «  car  c'est  ainsi  que  le  possible  est  disling-ué  au  cinquième 
livre  des  MétnpJujsiques  (de  S.  Th.,  leç.  i4;  Did.,  liv.  IV*",  ch.  xii, 
11.  9);  savoir  selon  le  double  mode  que  nous  venons  de  dire  ».  — 
FJ'après  cette  ré{)onse,  il  semble  bien  que  saint  Thomas  n'entend 
pas  refuser  aux  facultés  sensibles  la  connaissance  du  possible, 
comme  il  leur  refusait  la  connaissance  du  futur.  Ne  pourrait-on 
pas  dire  que  la  connaissance  du  possible,  au  sens  que  vient  de 
préciser  saint  Tiiomas,  repose  sur  une  certaine  expérience  ou 
sensation  de  ce  (jui  est  actuellement,  soit  dans  le  sujet,  soit  autour 
de  lui;  ou  encore  sur  l'expérience  ou  la  sensation  d'une  chose 
passée  et  qui  demeure  dans  le  souvenir;  en  vertu  de  quoi,  l'ani- 
mal saisit,  non  pas  que  telle  chose  sera  ou  ne  seia  pas,  mais 
qu'elle  est  possible  pour  lui  ou  (pi'elle  ne  l'est  [)as;  ce  (pii  fait 
qu'il  s'y  porte,  en  vertu  de  l'instinct  naturel,  comme  sur  une 
chose  qui,  en  effet,  doit  être  et  sera. 

IJnd  tertuim  est  comme  la  fusion  des  deux  précédentes  ré- 
ponses, dans  le  sens  (jue  iu)us  venons  (\(^  dire.  «  Bien  que  ce 
qui  est  futur  ne  tombe  pas  sous  la  vue  »,  car  le  sens  de  la  vue 
ik;  perçoit  (pu3  ce  qui  est  présentement,  et  ce  (|ui  est  futur  n'est 
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p;is  présenlemenl,  «  cependant  de  ce  que  ranimai  voit  présente- 
ment »,  tel,  par  exemple,  pour  le  chien  de  chasse,  le  lièvre  qui 
est  sons  ses  yeux,  à  telle  dislance,  ou,  pour  l'agneau,  le  loup, 
«  l'appétit  de  cet  animal  est  mvl  à  poursuivre  ou  à  éviter  ce  qui 
est  futur  »  :  le  chien  poursuivra  la  capture  du  lièvre;  l'agneau 
fuira  la  morsure  du  loup.  Le  fait  de  la  capture  du  lièvre,  le  fait 
de  la  morsure  du  loup,  sont  chose  future;  mais  hi  possibilité  de 
faire  cette  capture  et  la  possibilité  de  fuir  cette  morsure,  sont 
chose  présente  :  ce  qui  les  constitue,  c'est,  d'une  pari,  les  facultés 
motrices  de  Kanimal  qui  doit  fuir  ou  poursuivre;  et,  de  l'autre, 
la  présence  de  l'animal  qui  doit  être  poursuivi  ou  évité. 

Nous  avons  vu  ce  qu'est  l'espoir,  considéré  en  lui-même  et 
dans  le  sujet  où  il  se  trouve.  Il  nous  faut  maintenant  l'éludier 
par  rapport  à  son  contraire,  qui  est  le  désespoir. 

C'est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 

Article  IV. 
Si  l'espoir  a  pour  contraire  le  désespoir? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'espoir  n'a  pas  pour 
contraire  le  désespoir  ».  —  La  première  est  que  ((pour  une  inihur 
chose,  il  n'est  jamais  qu'un  seul  contraire,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
dixième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  7  ;  Did.,  liv.  IX. 
ch.  V,  n.  i).  Or,  l'espoir  a  pour  contraire  la  crainte.  Donc,  il 
n'a  point  pour  contraire  le  désespoir  ».  —  La  seconde  objection 
observe  que  «  les  contraires  semblent  porter  autour  de  la  même 
chose.  Or,  l'espoir  et  le  désespoir  ne  portent  pas  sur  la  même 
chose  :  l'espoir,  en  clfel,  regarde  le  bien;  et  le  désespoir  est 
causé  par  un  mal  qui  empêche  l'acquisition  du  bien.  Donc,  l'es- 
poir n'est  j)as  contraire  au  désespoir  ».  —  La  troisième  objection 
dit  que  «  le  mouvement  a  j)Our  contraire  le  mouvement;  quant 
au  repos,  il  s'oppose  au  mouvement,  comme  privation.  Or,  le 
déses[)oir  semble  implifjuer  l'immobilité  plutôt  que  lemonvemenl. 
Donc,  il  n'est  ])as  le  contraire  de  l'espoir,  cpii  inq)li(pie  un  mou- 
vement de  propension  vers  le  bien  espéré  ». 


OIÎKSTION     XI,.     OK    l.KSl'OIH     K T     ni'     OKSr^SIM»!  U .  3(),'^ 

l/ari;iim{Mil  .sw/  conli'd  so  cophMilc  de  faire  icinarqiicr  (|ii(' 
((  le  (lésesj)()ir.  jusipie  dans  son  nom,  est  le  coiilraire  de  l'es- 
poif  ». 

An  corps  de  l'article,  sain!  Tlioinas  rap[)eile  que  a  dans  les 
mnlalions,  ainsi  (jn'ii  a  été  flit  [>lus  liant  (((.  23,  art.  2),  il  y  a  une 
d()id»le  soile  de  contrariétf'.  —  L'une  est  selon  (pi'on  ahoulil  à 
(les  termes  contraires.  Celte  contrariété  est  la  seule  qui  se  trouve 
dans  l'aj^pétil  concupiscihie.  Telle  est,  par  exemple,  la  contra- 
riété rpii  existe  entre  l'ainoui-  et  la  liaine  »;  elle  se  tire  de  l'objet 
même  cpii  est  contraire  :  d'un  côté,  on  a  le  bien;  et  d(;  l'auti'e, 
le  mal.  —  «  D'une  autre  manière,  la  contrariété  consiste  en  ce 
(pie,  par  i"apport  an  même  terme,  il  y  a  approche  ou  éloit^ne- 
ment.  Cette  conlrari(;ré  existe  dans  les  passions  de  l'irascible, 
ainsi  (pi'il  a  été  dit  pins  haut  »  (endroit  précité).  Puis  donc  qut; 
l'espoir  est  une  passion  de  l'irascible,  nous  pourrons  lui  assigner 
un  contraire,  selon  cette  seconde  manic^re  de  contrariété.  Et,  en 
effet,  «  l'objet  de  l'espoir,  (pii  est  le  bien  ardu,  a  raison  de  prin- 
cipe attractif,  si  on  le  considère  avec  la  possibilité  de  l'obtenir; 
c'est  de  cette  manière  (pje  tend  ver's  lui  l'espoir,  mouvement 
d'approche.  Mais  si  on  considèi'e  C(4  objet  comme  impossible  à 
obtenir,  il  a  la  raison  de  principe  répulsif;  car,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  troisième  livre  àa  tEtlii(jiie  (ch.  m,  n.  i3;  de  S.  Th.,  leç.  8), 
(jikiîkI  on  (irrioe  »,  dans  la  délibération;  «  à  (jiiehjiic  chose  (V im- 
possible, alors  les  hommes  se  séjxirent  et  s'en  vont.  Et,  précisé- 
ment, le  désespoir  le  considère  sous  ce  jour.  Aussi  bien  impli- 
({ue-l-il  un  mouvement  d'éloig'nement.  D'où  il  suit  qu'il  s'oppose 
à  l'espoir,  comme  réloii;;"nement  à  l'approche  ». 

XJad  primum  répond  que  «  la  crainte  est  contraire  à  l'espoir 
en  raison  de  la  contrariété  des  objets,  qui  sont  le  bien  et  le  mal. 
Cette  contrariété,  en  effet,  se  trouve  dans  les  ])assions  de  l'iras- 
cible, selon  (pi'elles  dérivent  des  passions  du  concupiscible. 
Quant  au  désespoir,  il  lui  est  contraire  seulement  en  raison  de 
l'approcln^  et.  de  l'éloi^nement  »  :  les  deux  contrariétés  ne  sont 
pas  de  même  nature;  elles  peuvent  coexister  ensemble. 

L'ac/  seciindiim  est  à  nolei',  |)oui-  bien  pi'(''cis(M"  l'objet  du  dé- 
sespoir. «  Le  d('!sesj)oir  ne  re^ai'de  pas  le  mal  sous  sa  raison  iW. 
mal;  c(î  n'est  (ju'accidentellement  ipie  parfois  il  le  ret^arde,  pour 
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autant  qu'il  cause  l'impossibilité  d'obtenir  le  bien  ardu  »  ;  car 
voilà  le  côté  formel  de  l'objet  du  désespoir  :  le  bien  ardu,  impos- 
sible à  obtenir.  Or,  celle  impossibilité  peut  provenir  de  la  seule 
grandeur  du  bien.  Et  c'est  pourquoi,  «  le  désespoir  peut  aussi 
être  causé  par  le  seul  excès  du  bien  ». 

\Jad  tertiiim  précise  encore  la  nature  du  désespoir.  «  Le  dé- 
sespoir n'implique  pas  seulement  la  privation  de  l'espoir  », 
comme  le  supposait  l'objection;  «  il  implique  un  certain  éloigne- 
ment  de  la  chose  désirée,  parce  qu'on  l'estime  impossible  à 
obtenir.  Aussi  bien,  le  désespoir  présuppose  le  désir,  comme 
aussi  l'espoir  :  ce  qui,  en  effet,  ne  tombe  pas  sous  notre  désir, 
n'est  objet  ni  d'espoir  ni  de  désespoir.  Et  c'est  pour  cela  que 
l'un  et  l'autre  ont  pour  objet  le  bien  qui  est  l'objet  du  désir  ». 

Après  avoir  examiné  l'espoir  en  lui-même  et  par  rapport  à  son 
contraire  direct  qui  est  le  désespoir,  nous  devons  l'étudier  dans 
son  rapport  avec  ses  causes.  —  A  ce  sujet,  saint  Thomas  se  de- 
mande premièrement,  quelles  sont  les  causes  de  l'espoir;  et  se- 
condement, quels  sont  les  sujets  en  qui  ces  causes  ont  le  plus 
d'action.  —  D'abord,  quelles  sont  les  causes  de  l'espoir. 

C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  V. 
Si  la  cause  de  l'espoir  est  l'expérience? 

La  lecture  de  l'article  nous  montrera  pourquoi  saint  Thomas 
pose  sous  cette  forme  la  question  des  causes  de  l'espoir.  —  Trois 
objections  veulent  prouver  que  «  l'expérience  n'est  pas  la  cause 
de  l'espoir  ».  —  La  [)remière  est  que  «  l'expérience  appartient  à 
la  faculté  de  connaître;  et  c'est  pounjuoi  Aristote  dit,  au  second 
livre  de  l'Éthique  (ch.  r,  n.  i;  de  S.  Th.,  Icç.  i),que  la  vertu 
intellectuelle  a  besoin  de  Veocpèrience  et  du  temps.  Or,  l'espoir 
n'est  pas  dans  la  faculté  de  connaître,  mais  dans  la  faculté  d'ai- 
mer, ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  ■>.).  Donc,  l'expérience  n'est  j)as  la 
cause  de  l'espoir  ».  —  La  seconde  objection  en  appelle  i\  «  Aris- 
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tole  »,  (jui  «  (lil,  au  second  livre  de  la  lîlu'lori(jnr  (cli.  xiii, 
n.  Il),  ([ue  les  vieillards  sont  (Viin  espoir  difficile,  à  cause  de 
rej'périence.  D'où  il  semble  que  l'expérience  est  cause  du  man- 
que d'espoir.  Or,  la  même  chose  ne  [)eul  pas  èlre  cause  d'elïels 
opposés.  Donc,  rex[)érience  n'esl  pas  cause  de  l'espoir  ».  —  La 
troisième  objection  cite  une  autre  parole  d'((  Arislole  »,  (jui  «  dit, 
au  second  livre  du  Ciel  et  du  Monde  (cli.  v,  n.  2;  de  S.  Th., 
leç.  7),  que  vouloir  se  prononcer  sur  tout,  sans  rien  laisser,  est 
parfois  un  signe  de  sottise.  Or,  que  l'homme  tente  toutes  choses 
semble  être  le  fait  d'un  grand  espoir.  D'autre  pari,  la  sottise 
vient  de  l'inexpérience.  Donc,  l'inexpérience  semble  être  plutôt 
la  cause  de  l'espoir  que  l'expérience  ». 

L'arg-umenl  sed  contra  oppose  un  autre  texte  d"«  Aristote  », 
qui  ((dit,  au  troisième  livre  de  l'Ethicjue  (cli.  vin,  n.  i3;  de 
S.  Th.,  leç.  17),  que  quelques-uns  sont  d'un  grand  espoir,  parce 
qu'ils  ont  souvent  triomphé  et  d'un  grand  nombre;  ce  qui  relève 
de  l'expérience.  Donc,  l'expérience  est  cause  de  l'espoir.   » 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  s'appuie  sur  ce  qui  a  été 
dit  du  véritable  objet  de  l'espoir.  <(  L'objet  de  l'espoir,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  (article  premier),  est  un  bien  futur  ardu,  possible  à 
obtenir.  Il  suit  de  là  qu'une  chose  pourra  èlre  cause  de  l'espoir, 
ou  bien  parce  qu'elle  fera  que  pour  l'homme  telle  chose  est  pos- 
sible, ou  bien  parce  qu'elle  donnera  à  l'homme  la  persuasion  que 
pour  lui  telle  chose  est  possible.  —  Au  premier  sens,  sera  cause 
de  l'espoir  tout  ce  qui  augmente  le  pouvoir  de  l'homme,  comme 
les  richesses,  la  force,  et,  entre  autres  choses,  l'expérience. 
L'expérience,  en  effet,  donne  à  l'homme  la  faculté  d'accomplir 
facilement  telle  chose,  d'où  provient  ensuite  l'espoir.  C'est  ce  qui 
fait  dire  à  Vegetius,  dans  son  livre  Des  Choses  militaires  (ch.  i)  : 
Nul  ne  redoute  d' accomplir  ce  qu^il  a  la  confiance  d'avoir  bien 
appris.  —  Au  second  sens,  sera  cause  de  l'espoir  tout  ce  qui 
donnera  à  quelqu'un  la  persuasion  (pie  telle  chose  est  possible 
pour  lui.  De  celte  manière,  renseignement  et  toute  autre  espèce 
de  persuasion  peut  être  cause  d'espoir.  Pareillement  aussi,  l'expé- 
rience, pour  autant  que  l'expérience  donne  à  l'homme  la  j)er- 
suasion  que  telle  chose,  qu'avant  l'expérience  il  croyait  impos- 
sible pour  lui,  se  trouve,  en  i-éalilé,  possible.  Toutefois,  de  cette 
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manière,  l'expérience  peut  aussi  èlre  cause  du  manque  tresjjoir. 
De  même,  en  effet,  (pie  par  l'expérience  l'homme  acquiert  la 
persuasion  qu'une  chose  qu'il  estimait  impossible,  est,  en  réalité, 
possible;  de  même,  par  contre,  l'expérience  peut  convaincre 
riionime  (]u'une  chose  (]u'il  cro\ait  possible  pour  lui,  csl,  en  réa- 
lité, impossible.  —  Ainsi  donc,  conclut  saint  Thomas,  c'est  de 
deux  manières  (pie  l'expérience  peut  être  cause  de  l'espoir;  et 
d'une  manière,  qu'elle  peut  être  cause  du  mantpie  d'espoir.  D'où 
il  suit  que  nous  pouvons  plutcM  dire  qu'elle  est  cause  de  l'espoir  ». 
Elle  est  cause  de  l'espoir,  en  fournissant  des  moyens  on  des  faci- 
lités d'action,  que,  sans  elle,  on  n'aurait  pas,  el  en  faisant  pren- 
dre conscience  d'une  force  (pie  l'on  ne  se  connaissait  pas;  tandis 
qu'elle  n'est  cause  du  manque  d'espoir  qu'eu  faisant  tomber  des 
illusions  qui  auraient  continué  d'exister  sans  elle. 

\Jad  primiim  fait  observer  que  «  l'expérience  dans  les  clioses 
de  l'action,  ne  cause  pas  seulement  la  science;  elle  produit  aussi 
un  habitus,  en  raison  de  la  coutume,  qui  reiul  l'action  ])lus  facile. 
D'ailleurs,  même  la  vertu  inlellectuelh;  contribue  à  accroître  le 
pouvoir  d'agir  avec  facilité.  Elle  convainc,  en  effet,  de  la  possi- 
bilité de  la  chose  à  réaliser.  El,  pour  autant,  elle  cause  l'es- 
poir ». 

L'rtf/  secnnduin  dit  que  «  dans  les  vieillards,  il  y  a  le  défaut 
d'espoir  en  i-aison  de  l'expérience,  paice  que  l'exj^érience  les 
convainc  de  l'impossibilité  d'aj^ir;  et  c'est  pourquoi,  au  même 
endroit  que  citait  l'objection,  Aristote  ajoute  (pie  pont'  les  vieil- 
lards, bien  des  c/ioses  ont  empiré  ». 

Uad  terlinm  fait  remarquei'  que  «  la  sottise  et  l'inexpérience 
peuvent  être  cause  de  l'espoir,  ciupielque  sorte  accidentellement, 
selon  qu'elles  éloignent  la  science  qui  donne  la  persuasion  vraie 
(pi'uiie  chose  n'est  |)as  impossible.  Par  où  l'on  voit  (pie  l'inex- 
périence est  cause  de  l'espoir  pour  la  même  raison  (jue  l'expé- 
rience est  cause  du  maïupie  d'espoir  ».  Mais  cela  n'em[)êche  pas 
(jue  rex[)érience  ne  soit  plul()t  cause  d'es[)()ir,  pour  la  raison  dite 
an  corps  de  l'article. 

Tout  (•(;  (jui  est  de  nature  à  accroître  la  facilité  ou  le  pouvoir 
d'ag"ir,  dans  l'homme,  ou  même  seulement  la  conscience  (ju'il  a 
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lie  son  ])()iiv()ir-,  est  de  iialiire  à  taire  naître  ou  à  aiiynicnler  en 
I(m'  le  senliinent  fie  l'espoir.  A  ce  titi'e,  l'usage  et  comme  la  mise 
à  ré[)ren\('  des  forces  (jni  sont  en  Uii,  doit  coin{)ter  (ont  s[)écia- 
lement  parmi  les  canses  de  l'espoir.  —  ('es  diverses  causes  dont 
nous  venons  de  parler,  ai'issenl-eiles  é^alemenl  dans  Ions  les 
hommes;  on,  an  contraire,  v  a-t-il  des  hommes  en  qui  l'espoir 
se  lron\e  avec  plus  de  lar^ilité  et  d'ahondance?  C'est  ce  (|ue  nous 
devons  maintenant  considérer;  et  tel  est   l'ohjet  de  l'article  sui- 


vant. 


AuTICMi    \'l. 

Si  dans  les  jeunes  gens  et  les  hommes  pris  de  vin 
l'espoir  surabonde? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  jeunesse  et  l'éhriété 
ne  sont  pas  causes  d'espoir  ».  —  La  pi'emière  arguë  de  ce  cpie 
«  l'espoir  im{)lique  une  certaine  certitude  et  fixité;  si  bien  (pie 
dans  l'épître  aux  Ilébreiu\  cli.  vi  (v.  19),  l'espérance  est  com- 
parée à  une  ancre.  Or,  les  jeunes  gens  et  les  hommes  j)ris  de  vin 
ne  brillent  point  par  la  fermeté  :  ils  ont,  en  effet,  l'esprit  facile- 
ment chan§^eant.  Donc,  la  jeunesse  et  l'ébriété  ne  sont  pas  can- 
ses d'espoir  ».  —  La  seconde  objection  rappelle  que  «  ce  qui  est 
surtout  cause  d'espoir,  c'est  ce  (jui  accroît  la  puissance,  ainsi 
(pi'il  a  été  dit  (art.  préc.j.  Or,  la  jeunesse  et  l'ébriété  portent 
avec  elles  une  certaine  faiblesse.  Donc,  elles  ne  sont  pas  causes 
d'espoir  ».  —  La  troisième  objection  observe  que  «  l'expérience 
est  cause  de  l'espoir,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  (art.  préc).  Or,  les  jeu- 
nes îii^cns  n'ont  pas  d'expérience.  Donc,  la  jeunesse  n'est  pas 
cause  d'espoir  ». 

L'argument  .sr^/  cont/-a  se  contente  d'apporter  l'autorité  d'Aris- 
lote.  —  «  Aristote  »,  en  effet,  «  dit,  au  troisième  livre  de  l'Ef/ii- 
(fiie  (ch.  VIII,  n.  i4;  de  S.  Th.,  hîç.  17),  (pie  les  r/ens  ivres  ont 
bon  espoir.  Et,  au  second  livre  de  l(i  Ji/ietorir/iie  (ch.  xii,  n.  8), 
il  est  dit  (pie  les  jeunes  gens  ont  bon  espoir  ».  —  Nul  doute  tpie 
saint  Thomas  n'ait  post;  le  |)résent  ai'ticle,  en  l'aison  de  ces  deux 
textes  d' Aristote. 
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Au  corps  de  l'article,  le  saint  Docteur  répond  que  «  la  jeunesse 
est  cause  d'espoir,  pour  trois  raisons,  comme  le  dit  Aristote  au 
second  livre  de  la  Rhétorique  (endroit  précité).  Et  ces  trois  rai- 
sons peuvent  se  rattacher  aux  trois  conditions  du  bien  qui  est 
objet  de  l'espoir.  Ces  conditions,  comme  il  a  été  dit  (article  pre- 
mier), sont  que  le  bien  doit  être  futur,  ardu,  et  possible  à  obte- 
nir. —  Or,  les  jeunes  gens  ont  beaucoup  d'avenir  el  peu  de 
passé.  Et  parce  que  la  mémoire  porte  sur  le  passé,  tandis  que 
l'espoir  regarde  l'avenir,  de  là  vient  que  les  jeunes  gens  ont  peu 
de  mémoire  »,  vivant  peu  dans  le  passé,  «  tandis  qu'ils  vivent 
beaucoup  dans  l'avenir.  —  Les  jeunes  gens,  aussi,  en  raison  de 
leur  nature  chaude,  ont  les  esprits  (au  sens  d'esprits  vitaux)  qui 
abondent  ;  et  de  là  vient  que  leur  cœur  s'emplit  et  s'élargit.  Or, 
c'est  quand  le  cœur  s'élargit  que  le  sujet  devient  apte  à  tenter  les 
choses  difficiles.  Aussi  bien  les  jeunes  gens  sont  généreux  et 
pleins  d'espoir.  —  Pareillement  aussi,  ceux  qui  n'ont  pas  essuyé 
de  revers  ou  qui  n'ont  pas  rencontré  d'obstacle  dans  leur  effort, 
croient  facilement  que  tout  leur  est  possible.  Et  de  là  vient  que 
les  jeunes  gens,  parce  qu'ils  n'ont  pas  l'expérience  des  difficultés 
ou  des  défauts,  croient  facilement  que  tout  leur  est  possible. 
D'où  il  suit  qu'ils  sont  pleins  d'espoir  ». 

On  aura  remarqué  ce  délicieux  tableau,  si  admirablement 
achevé,  en  trois  traits,  des  ardeurs  de  la  jeunesse,  de  ses  mouve- 
ments généreux,  de  ses  grands  espoirs.  —  Saint  Thomas  ajoute 
que  <(  deux  des  causes  dont  nous  venons  de  parler  se  trouvent 
aussi  dans  les  hommes  qui  sont  en  état  d'ivresse  ;  savoir  :  réchauf- 
fement et  la  multiplication  des  esprits  (toujours  au  sens  de  ce 
que  Bossuet  appelait  les  esprits  vitaux),  en  raison  du  vin  ;  et 
aussi  l'inconsidératiou  par  rapport  aux  difficultés  ou  au  manque 
de  ressources.  —  Et  cette  dernière  raison  explique  aussi  que  tous 
les  sots  et  tous  ceux  qui  agissent  sans  réfléchir,  sont  toujours 
prêts  à  tout  tenter  et  ne  maurpient  jamais  d'espoir  ». 

Uad  primum  fait  remanjuer  (pie  «  si  dans  les  jeunes  t>'ens  et 
dans  les  hommes  ivres  ne  se  trouve  j)as  on  fait  la  constance,  elle 
s'y  trouve  d'après  eux  :  ils  s'imaginent,  en  effet,  qu'ils  obtien- 
diont  très  cerlaincment  ce  (pi'ils  espèrent  ». 

«  Et  l'on  doit  faire  la  même  réponse  à  la  seconde  objection, 
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reinaniuo  siiiiil  Thomas;  car,  si,  en  etlet,  les  jeunes  gens  et  les 
hommes  ivres  manquent  de  ressources,  ils  sont  néanmoins  très 
persuadés  de  leur  pouvoir,  leur  esprit  ne  s'arrélant  [)as  à  consi- 
dérer ce  (jiii  leur  manque  ». 

L\t(/  tcftiuni  rappelle  que  «  non  seulement  l'expérience,  mais 
aussi,  d'une  certaine  manière,  l'inexpérience  est  cause  de  l'es- 
poir, ainsi  (ju'il  a  été  dit  »  (art.  préc,  ad  J"'"). 

Après  avoir  considéré  l'espoir  en  lui-même  et  dans  ses  causes, 
il  ne  nous  reste  plus  qu'à  l'étudier  dans  ses  effets.  —  Et,  à  ce 
sujet,  saint  Thomas  se  demande  deux  choses  :  si  l'espoir  est 
cause  de  l'amour;  si  l'action  y  trouve  un  secours  ou  un  obstacle. 
—  D'abord,  le  premier  point. 

C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 

Article  VII. 
Si  l'espoir  est  cause  de  l'amour  ? 

Cet  article  nous  va  livrer  un  point  de  doctrine  qui  sera  plus 
tard  d'une  g-rande  utilité,  quand  nous  devrons  fixer  les  rapports 
des  vertus  surnaturelles  de  charité  et  d'espérance.  A  ce  litre,  il 
mérite  de  notre  part  une  attention  spéciale.  —  Trois  objections 
veulent  prouver  que  «  l'espoir  n'est  pas  cause  de  l'amour  ».  — 
La  première  rappelle  que  «  d'après  saint  Augustin,  au  livre  XIV 
de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  vu),  la  première  des  affections  de  l'àme  est 
l'amour.  Puis  donc  que  l'espoir  est  une  certaine  affection  de  l'àme, 
il  s'ensuit  qu'il  est  précédé  par  l'amour;  et,  par  suite,  il  ne  le 
cause  pas  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  le  désir  précède 
l'espoir.  Or,  le  désir  est  causé  par  l'amour,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
(q.  26,  ail.  2).  Donc,  l'espoir  aussi  suit  l'amour;  et,  par  consé- 
(pieul,  il  ne  le  cause  pas  ».  —  La  troisième  objection  observe 
(jue  ((  l'espoir  cause  la  délectation,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
((j.  32,  art.  3).  Or,  la  délectation  ne  porte  que  sur  un  bien  qu'on 
aime.  Donc,  l'amour  précède  l'espoir  ». 

L'argument  sed  contra  cite   une  inter[)rétation   mystique    de 
«  la  Glose  »,  qui  «  sur  ce  passage  de  saint  Matthieu,  chapitre  i 
T.  VII.  Les  passions.  24 
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(v.  2)  :  Abraham  engendra  Tsaac,  Isaac  engendra  Jacob^  dit  : 
savoir  :  la  foi,  l'espérance  :  et  l'espérance,  la  charité.  Or,  la 
cliarité  est  l'amour.  Donc,  l'aïuonr  est  causé  par  l'espoir  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Tliomas  répond  que  «  l'espoir  peut 
porter  sur  deux  choses.  Il  porte  d'abord,  comme  sur  son  objet, 
sur  le  bien  qu'on  espère.  Mais,  parce  que  le  bien  qu'on  espère, 
est  une  chose  ardue  et  possible;  que,  parfois,  une  chose  est 
rendue  possible  pour  nous,  non  pas  par  nos  propres  forces, 
mais  par  le  secours  d'autrui;  de  là  vient  que  l'espoir  porte  aussi 
sur  ce  qui  rend  poui"  nous  une  chose  possible.  —  Pour  autant,, 
donc,  que  l'espoir  porte  sur  le  bien  qu'on  espère,  l'espoir  est 
causé  par  l'amour;  l'espoir,  en  effet,  ne  porte  que  sur  un  bien 
désiré  et  aimé.  —  Mais  selon  que  l'espoir  regarde  celui  dont  le 
secours  rend  j)Our  nous  une  chose  possii)le,  l'amour  est  causé 
par  l'espoir,  et  non  inversement.  Dès  là,  en  effet,  que  nous  espé- 
rons pouvoir  obtenir  certains  biens  du  secours  de  quelqu'un, 
nous  nous  mouvons  vers  ce  quelqu'un  comme  vers  notre  bien; 
et,  pour  autant,  nous  commençons  à  l'aimer.  Au  contraire,  du 
fait  que  nous  aimons  quelqu'un,  nous  n'espérons  pas  de  lui 
quelque  chose^  si  ce  n'est  d'une  façon  accidentelle  et  parce  que 
nous  croyons  être  aussi  aimés  de  lui.  —  Par  où  l'on  voit  qu'être 
aimés  de  quelqu'un,  nous  fait  espérer  quelque  chose  de  lui;  mais 
l'amour  que  nous  avons  pour  ce  quelqu'un  est  causé  {)ar  l'es- 
poir que  nous  avons  de  recevoir  de  lui  ». 

«  Et  ainsi  »,  remarque  saint  Thomas,  «  se  trouvent  résolues 
toutes  les  objections  ». 

Dans  les  Questions  disputées,  des  Vertus  (q.  [\,  art.  3),  saint 
Thomas  dislingue  entre  «  une  double  sorte  d'amour  :  l'un,  impar- 
fait ;  et  l'autre,  parfait.  —  L'amour  imparfait  est  celui  qui  [lorte 
sur  une  chose,  non  pour  lui  vouloir  du  bien  à  elle,  en  elle-mêtne, 
mais  [)0ur  avoir  nous-mèrnc  le  bien  (jui  est  en  elle;  cet  amour 
est  celui  ([ue  d'aucuns  a|)[)elient  la  concupiscence;  ainsi,  nous 
aimons  le  vin  pour  savoui'er  son  arôme,  ou  même  tel  homme, 
pour  notre  intérêt  ou  noti'e  j)laisir.  —  L'autre  amour  est  l'amour 
parfait.  Il  consiste  à  aimei-  le  bien  de  (piehpruii  en  lui-même; 
comme  si,  en  aimant  (pielcprun,  je  veux  (pu;  lui-même  ait  du 
bien,  alors  même  (ju'il  ne  m'en  revienne  rien  à  moi-même.  Cet 
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amour  est  ooliii  (lu'oii  appelle  l'aiiioiir  tl'ainilié,  par  locjuel  nous 
aimons  (pu'lqu'uu  pour  lui-même  ».  —  Il  est  aise  de  voir  que 
l'amour  d'où  l'espoir  procède  esl  l'amour  imparfait  ou  l'amour 
qui  iu)us  fail  vouloir  du  bien  à  nous-mêmes;  au  contraire,  l'amour 
(jue  cause  l'espoir  est  l'amour  pailait  ou  l'amour  d'amilié,  (|ui 
nous  l'ail  vouloir  du  bien  à  queUpi'un  pour  lui-même  et  parce 
(|u'eri  raison  du  bien  qu'il  nous  a  fait  ou  que  nous  en  espérons, 
nous  le  considérons  comme  s'idenlitiant  à  notre  propre  bien,  ou 
{)lulôt  comme  un  autre  nous-même. 

Nous  venons  de  retrouver  ici,  sous  la  plume  de  saint  Thomas, 
applicjuées  à  l'amour  de  convoitise  et  à  l'amour  d'amitié,  ces 
fameuses  expressions  d'amour  parfait  et  d'amour  imparfait,  qui 
devaient  être  si  âprement  discutées  an  dix-septième  siècle  dans 
les  controverses  relatives  au  quiétisme.  —  Nous  aurons  à  y 
appuyer  nous-mêmes,  cjuand  nous  verrons  le  traité  de  la  charité 
(2*1-2'"',  q.  23-q.  /|()). 

Un  dernier  point  nous  reste  à  examiner  ici,  au  sujet  de  l'es- 
poir; (\[  c'est  de  savoir  si  l'action  y  trouve  un  secours  ou  un 
obstacle. 

Tel  est  l'objet  de  l'aiticle  (|ui  suit. 

Article  VIII. 
Si  l'espoir  aide  l'opération  ou  plutôt  l'empêche? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'espoir  n'aide  pas 
l'opération,  mais  plutôt  l'empêche  ».  —  La  première  observe  que 
((  le  pro[)re  de  l'espoir  est  la  sécurité.  Or,  la  sécurité  amène  la 
négligence  qui  empêche  l'action.  Donc,  l'espoir  est  un  obstacle 
pour  l'opération  ».  —  La  seconde  objection  rappelle  que  «  la 
tristesse  empêche  l'opération,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
{(].  .'^7,  art,  ?)).  Or,  il  arrive  que  l'espoir  engendre  la  tristesse.  Il 
est  dit,  en  ell'et,  au  livre  des  /^ronrrhes,  chapitre  xiii  (v.  12)  :  L^'s- 
polr  qui  traîne  en  lonr/iienr  (ifJUye  tânie.  Donc,  l'espoir  empê- 
che l'opération  ».  —  La  troisième  objection  remarque  que  «  le 
désespoir  est  contraire  à  l'espoir,   ainsi  ({u'il  a  été  dit  (art.  l\)- 
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Or,  le  désespoir,  surloiil  dans  les  choses  de  la  guerre,  aide  l'ac- 
tion. Il  est  dit,  en  eiïet,  au  second  livre  des  Rois,  chapitre  11 
(v.  26),  que  le  désespoir  est  chose  dang"ereuse  ».  Nous  connais- 
sons aussi  le  fameux  vers  de  Corneille  :  «  Ou  qu'un  beau  déses- 
poir alors  le  secourût!  »  «  Donc,  l'espoir  produit  un  effet  con- 
traire, c'est-à-dire  qu'il  empêche  l'opération  ». 

L'arg-ument  sed  contra  s'appuie  sur  ce  qu'  «  il  est  dit,  dans  la 
première  épître  aux  Corinthiens,  chapitre  ix  (v.  10),  que  celui 
qui  laboure  doit  labourer  dans  l'espoir  de  la  récolte.  Et  la 
raison  est  la  même  pour  toutes  les  autres  choses  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  l'espoir  a, 
de  soi,  qu'il  aide  l'opération,  la  rendant  plus  intense.  Et  cela, 
pour  deux  raisons.  —  D'abord,  en  raison  même  de  son  objet, 
qui  est  un  bien  ardu,  possible  à  obtenir.  La  persuasion  de  l'ardu 
excite  l'attention;  et  la  persuasion  du  possible  ne  brise  pas  l'ef- 
fort. D'où  il  suit  que  l'homme  redouble  d'intensité  dans  son 
action,  à  cause  de  l'espoir.  —  Secondement,  en  raison  de  l'effet 
que  produit  l'espoir.  Il  a  été  dit  plus  haut  que  l'espoir  cause  la 
délectation  (q.  82,  art.  3).  Or,  la  délectation  aide  l'opération, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  33,  art.  4)-  H  s'ensuit  que  l'es- 
poir aide  l'opération  ». 

L'«c/  primuni  fait  une  double  réponse.  Il  remarque  d'abord, 
que  «  l'espoir  regarde  le  bien  à  obtenir;  tandis  que  la  sécurité 
regarde  le  mal  à  éviter.  D'où  il  suit  que  la  sécurité  s'oppose  à  la 
crainte,  plutôt  qu'elle  n'appartient  à  l'espoir.  —  Toutefois  »,  et 
c'est  une  seconde  remarque,  «  la  sécurité  ne  cause  la  négligence 
que  {)arce  qu'elle  diminue  la  persuasion  de  la  difficulté;  par  où 
aussi  est  diminuée  la  raison  de  l'espoir.  C'est  qu'en  effet,  les 
choses  où  l'homme  ne  voit  plus  d'obstacle  à  redouter,  sont  tenues 
{)ar  lui  comme  n'étant  pas  des  choses  ardues  ». 

VJad  secunduni  fait  observer  que  «  de  soi,  l'espoir  cause  la 
délectation;  ce  n'est  (ju'accidellemcnt  qu'il  cause  la  tristesse, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  »  (q.  32,  art.  3,  ad  2""^). 

\Jad  tertium  dit  (jue  «  le  désespoir  devient  dangereux  dans  la 
guerre,  à  cause  de  l'espoir  qui  s'y  trouve  joint.  Ceux,  en  effet, 
qui  désespèrent  de  pouvoir  fuir,  sont  [)aralysés  dans  leur  fuite; 
mais  ils  gardent  l'espoir  de  venger  leur  mort  ;  et  mus  par  cet 
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espoir,  ils  redoublent  d'ardeur  diuis  le  conihal  ;  ce  ([iii  les  rend 
dant^ereux  à  leurs  ennemis  ». 

L'esj)oir  est  un  inouvenieiit  de  raj)[)élit  \ers  un  l)ieii  (ju'oa  n'a 
pas  encore,  (ju'il  est  même  difficile  d'avoir,  mais  que  cependant 
il  est  possible  de  conquérir  ou  d'obtenir.  Ce  mouvement  de  l'ap- 
pétiL  ne  peut  être  qu'à  la  suite  d'une  connaissance  portant  sur 
un  tel  bien.  Et  parce  que  cette  connaissance  implique  un  acte  de 
raison,  il  s'ensuit  que  l'espoir  ne  se  trouve,  comme  chose  vrai- 
ment à  eux,  que  dans  les  êtres  raisonnables;  les  animaux  sans 
raison  ne  le  participent  qu'en  vertu  de  l'instinct  naturel  qui  est 
en  eux  l'empreinte  de  l'Intelligence  divine.  A  l'espoir,  s'oppose, 
par  mode  de  contraire,  le  désespoir  :  ils  ont  tous  deux  le  même 
objet,  qui  est  le  bien  non  possédé  encore  et  difficile  à  obtenir; 
mais  tandis  que  l'espoir  s'y  porte  comme  sur  une  chose  possible, 
le  désespoir  s'en  éloig'ne  comme  d'une  chose  impossible.  Il  suit 
de  là  que  tout  ce  qui  est  de  nature  à  accroître  la  puissance  de 
l'homme,  ou  même  simplement  la  persuasion  de  sa  puissance, 
sera  de  nature  à  causer  l'espoir;  tandis  qu'au  contraire,  ce  qui 
diminue  les  forces  de  l'homme  ou  la  confiance  qu'il  a  en  ses  for- 
ces, diminue  l'espoir  et  tend  à  produire  le  désespoir.  De  là  vient 
que  les  jeunes  gens  sont  facilement  pleins  d'es[)oir,  et  les  vieil- 
lards, au  contraire,  enclins  à  la  [)rostra(ion  ;  entre  les  deux  âges, 
peut  se  placer  l'espoir  fondé  sur  l'expérience,  qui  a  fait  prendre 
conscience  de  ses  forces,  sans  qu'elles  se  soient  encore  heurtées 
à  trop  d'obstacles.  Par  rapport  à  l'amour,  s'il  est  vrai  que  l'espoii" 
procède  d'un  certain  amour  imparfait,  qui  est  l'amour  de  convoi- 
tise, il  est  vrai  aussi  qu'il  est  la  cause  d'un  amour  plus  parfait, 
qui  est  l'amour  d'amitié.  L'espoir  a  encore  pour  elTet  direct  de 
rendre  plus  intense  l'action  du  sujet  où  il  se  trouve.  —  Ce  que 
nous  avons  dit  de  l'espoir  et  du  désespoir  s'appli(pie  à  eux,  soit 
qu'on  les  considère  comme  passions  proprement  dites  ou  mouve- 
ments de  l'appétit  irascible,  soit  qu'on  les  considère  comme  mou- 
vements de  la  faculté  appétitive  dans  l'ordre  rationnel.  Sculemcnl, 
dans  l'ordre  de  l'appétit  rationnel,  ou  dans  la  volonl('',  ils  n'im- 
pliquent, de  soi,  aucune  transmutation  corporelh'. 
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Après  avoir  traité  de  l'espoir  et  du  désespoir  qui  formaient  la 
première  conjugaison  des  passions  de  l'appétit  irascible,  «  nous 
devons  maintenant  traiter  de  la  crainte  et  de  l'audace  »,  qui 
forment  la  seconde  conjugaison  des  passions  de  ce  même  appétit  : 
«  d'abord,  de  la  crainte  (q.  4i-44)j  puis,  de  l'audace  »  (q.  45). 

«  Au  sujet  de  la  crainte,  nous  avons  à  considérer  quatre  cho- 
ses :  premièrement,  de  la  crainte  elle-même  (q.  40'  seconde- 
ment, de  son  objet  (q.  4?);  troisièmement,  de  sa  cause  (q.  4'^)  5 
quatrièmement,  de  son  effet  »  (q.  44)-  —  Nous  savons  qu'avec 
l'espoir,  la  délectation  et  la  tristesse,  la  crainte  est  l'une  des 
quatre  passions  principales  (q.  24,  art.  4)-  C'est  pour  cela  que 
saint  Thomas  appuie  plus  spécialement  sur  son  étude. 

Notre  première  considération  doit  être  de  l'étudier  en  elle- 
même.  Tel  est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION   XLI. 


DE  LA  CRAINTE  EN  ELLE-MEME. 


Cette  question  comprend  qucTtre  articles  : 

i"  Si  la  crainte  est  une  passion  de  l'àme? 
2°  Si  elle  est  une  passion. spéciale'? 
3"  S'il  est  quelque  crainte  qui  soit  naturelle? 
4"  Des  espèces  de  crainte. 


L'ordre  de  ces  quatre  arlieles  apparaît  de  lui-même.  Les  deux 
preiniers  traitent  de  la  nature  de  la  crainte;  le  troisième,  d'un 
de  ses  caractères,  qu'il  était  nécessaire  de  considérer  plus  spé- 
cialement; enfm,  le  quatrième,  de  ses  espèces. —  D'abord,  de 
sa  nature. 

Article  Premirr. 
Si  la  crainte  est  une  passion  de  l'âme? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  n'est  pas 
une  passion  de  l'àme  )>.  —  La  première  arçuë  d'une  parole  de 
«  saitit  Jean  Damascène  »,  qui  ((  dit,  au  troisième  livre  (de  la 
Foi  orlhodo.rc,  cli.  xxiiij,  que  la  crainfe  est  une  vertu  contrac- 
tive,  excitant  le  désir.  Or,  il  n'est  aucune  vertu  qui  soit  une  pas- 
sion, comme  il  est  prouvé  au  second  livre  de  rEtIn(jue  (ch.  v, 
n.  W,  4;  de  S.  Tli.,  le<;.  5).  Donc,  la  crainte  n'est  pas  une  pas- 
sion ».  —  La  seconde  objection  dit  (pie  »  toute  passion  est  un 
efîel  causé  par  la  présence  d'une  chose  qui  agit,  (^r,  la  crainte 
n'a  pas  poiu'  objet  ce  qui  est  présent,  mais  ce  (pii  est  à  venir, 
comme  saint  Jean    Damascène   le  dit  au  second  livre  (cli.   xii  ). 
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Donc,  la  crainte  n'est  pas  une  passion  ».  —  La  troisième  objec- 
tion remarque  que  «  toute  passion  de  l'àme  est  un  mouvement 
de  l'appétit  sensible,  qui  suit  une  perception  du  sens.  Oi",  le  sens 
ne  perçoit  pas  le  futur,  mais  seulement  le  présent.  Puis  donc 
que  la  crainte  a  pour  objet  un  mal  à  venir,  il  semble  (ju'elle 
n'est  pas  une  passion  de  l'àme  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  «  saint  Augustin  »,  qui, 
«  au  livre  XIV  de  la  Cité  de  Dieu  (ch.  v  et  suiv.),  énumère  la 
crainte  parmi  les  autres  passions  de  l'àme  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  parmi  les 
autres  mouvements  de  l'àme,  après  la  tristesse,  la  crainte  est 
celui  qui  mérite  le  plus  le  nom  de  passion.  C'est  qu'en  efïet  », 
prouve  le  saint  Docteur,  «  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (fj.  22), 
la  raison  de  passion  implique  d'abord,  qu'elle  soit  un  mouve- 
ment d'une  vertu  passive,  dont  l'objet  a  raison  de  [)rincipe  actif 
par  rapport  à  elle;  car  la  passion  est  l'effet  d'un  être  qui  agit. 
De  cette  manière,  même  l'acte  du  sens  et  de  l'intellig-ence  sont 
une  certaine  passion  [Cf.  q.  22,  art.  i].  Mais  d'une  autre  manière 
et  dans  une  acception  plus  propre^  on  appelle  passion,  le  mou- 
vement de  la  faculté  appétitive  [Cf.  q.  22,  art.  2].  Et,  d'une  fa- 
çon encore  plus  précise,  le  mouvement  de  la  faculté  appétitive 
jointe  à  un  organe  corporel,  lequel  mouvement  im[)Uque  toujours 
une  certaine  transmutation  corporelle  [Cf.  q.  22,  art.  3].  Mais 
au  sens  tout  à  fait  propre,  ces  mouvements  qui  impliquent  quel- 
que chose  de  péjoratif  [Cf.  q.  22,  art.  ij. —  Or,  il  est  manifeste 
que  la  crainte,  qui  a  pour  objet  le  mal,  se  rattache  à  la  faculté 
appétitive,  qui,  de  soi,  porte  sur  le  bien  et  sur  le  mal.  Elle  ap- 
partient aussi  à  l'appétit  sensible;  car  elle  se  produit  avec  une 
cet! aine  transmutation  corporelle,  ou  avec  une  certaine  contrac- 
tion, comme  disait  saint  Jean  Damasccne  (endroit  précité).  De 
même,  elle  implique  un  certain  rapport  au  mal,  selon  que  le  mal 
l'empoilc  en  quehpie  sorte  sur  le  bien  et  en  triomphe.  Par  où 
l'on  voit  que  le  nom  de  {)assi()n  lui  convient  dans  un  sens  rigou- 
reusement vrai;  toutefois,  après  la  Irislesse,  (|ui  porle  sur  un 
mal  piésent.  La  crainte,  en  elfel,  a  pour  objet  le  mal  à  venir, 
qui  ne  meut  pas  autant  (pie  le  mal  préseni  ». 

Vad  primuni  dit  (pie  «  le  mot  vertu  désigne  un  certain  prin- 
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cipe  (raolioii;  et,  de  ce  chef,  pour  autant  <]u('  les  mouvemenls 
iuléiiours  de  la  faculté  ajjpétilive  sont  le  principe  des  actes  exté- 
rieurs, ou  les  appelle  du  nom  de  vertu  »;  mais  la  vertu  ainsi 
entendue  n'est  pas  la  vertu  au  sens  de  qualité  habituelle.  «Or, 
Aristote  nie  être  une  [)assion  la  vertu  (pii  est  un  habitus  ». 

L'ad  seciindnin  fait  observer  que  «  si  la  passion  du  corps 
physique  provient  de  la  présence  corporelle  d'un  agent,  la  pas- 
sion de  l'iune  provient  de  la  présence  de  l'ag-ent  dans  l'ànie, 
même  en  dehors  de  la  présence  corporelle  ou  réelle;  en  ce  sens 
que  le  mal  qui  est  à  venir  en  réalité,  se  trouve  présent  selon  la 
perception  de  l'âme  ;>. 

Uad  lertiiim  fournit  une  léponse  qui  se  trouve  expliquée  par 
ce  (jue  nous  avons  dit  de  l'espoir  dans  la  question  précédente 
(art.  3).  «  Le  sens  ne  perçoit  pas  le  futur;  mais  de  ce  que  le  sens 
perçoit  comme  présent,  l'animal,  en  vertu  de  l'instinct  naturel  », 
causé  en  lui  par  riulelliî^ence  divine,  «  est  mû  à  espérer  un 
bien  futur  ou  à  craindre  un  mal  à  venir  ». 

La  crainte,  parce  (pi'elle  a  pour  objet  un  mal  futur,  est,  au 
sens  le  plus  exact,  une  passion,  surtout  quand  il  s'agit  de  la 
crainte  selon  ([u'elle  se  trouve  dans  l'appétit  sensible.  Il  n'y  a 
que  la  tristesse,  (pii  l'emporte  sur  elle  sous  ce  rapport.  —  Mais 
pouvons-nous  dire  (pi'elle  soit  une  passion  spéciale,  distincte  de 
toutes  les  autres?  C'est  ce  qu'il  nous  faut  maintenant  considérer; 
et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  IL 
Si  la  crainte  est  une  passion  spéciale? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  n'est  pas  une 
passion  spéciale  ».  —  La  première  est  un  très  beau  texte  de 
«  saint  Augustin  »,  (pii  «  dit,  au  livre  des  Onatre-vingt-trois 
Questions  (q.  xxxiir),  que  celui  f/ue  lu  peut-  n  effraie  pas, 
n  éprouve  ni  les  ravur/es  de  la  cupidité,  ni  l'e.i'ténuation  de  la 
maladie^  c'est-à-dire  de  la  tristesse,.^/  les  fluctuations  de  la  Joie 
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vaine  et  débordante.  D'oii  il  semble  résulter  que.  la  peur  écar- 
tée, toutes  les  aulres  passions  de  l'àme  disparaissent.  Donc,  la 
crainte  n'est  pas  une  passion  spéciale,  mais  une  passion  géné- 
rale ».  —  La  seconde  objection  en  appelle  à  «  Aristole,  au 
sixième  livre  de  l'Ethique  »  (cli.  11,  n.  2  ;  de  S.  Th.,  leç.  2),  où 
il  est  «  dit  que  le  désir  et  la  fuite  sont  dans  l'appétit  ce  que  sont 
dans  l' intelligence  raffirniation  et  la  négation.  Or,  la  négation 
n'est  pas  f|uelque  chose  de  spécial,  dans  l'intellig'ence;  et  sembla- 
blement,  l'affirmation.  Elles  sont  quehjue  chose  de  commun  pou- 
vant s'appliquer  à  de  nombreux  objets.  Donc,  il  en  est  de  même 
pour  la  fuite,  dans  l'appétit.  Et  parce  que  la  crainte  n'est  pas 
autre  chose  qu'une  certaine  fuite  du  mal,  il  s'ensuit  qu'elle  n'est 
pas  une  passion  spéciale  ».  —  La  troisième  objection  dit  que 
((  si  la  crainte  était  une  passion  spéciale,  elle  serait  surtout  dans 
l'irascible.  Or,  la  crainte  se  trouve  aussi  dans  le  concupiscible. 
Aristote  dit,  en  effet,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v, 
n.  i),  que  la  crainte  est  une  certaine  tristesse  :  et  saint  Jean  Da- 
mascène  dit  (de  la  Foi  orthodoxe,  liv.  III,  ch.  xxxiii),  que  la 
crainte  est  une  vertu  faite  de  désirs.  Or,  la  tristesse  et  le  désir 
sont  dans  le  concupiscible,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  23, 
art.  4)f  Donc,  la  crainte  n'est  pas  une  vertu  spéciale,  puisqu'elle 
se  trouve  dans  des  puissances  diverses  ». 

L'argument  sed  contra  observe  que  «  la  crainte  se  contredivise 
aux  aulres  passions  de  l'àme,  comme  on  le  voit  par  saint  Jean 
Damascène,  au  second  livre  »  (de  la  Foi  orthodoxe,  ch.  xii,  xv). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  les  passions 
de  l'âme  tirent  leur  espèce  de  leurs  objets.  Par  suite,  une  pas- 
sion spéciale  est  celle  qui  a  un  objet  spécial.  Or,  la  crainte  a  un 
objet  spécial,  aussi  bien  que  l'espoir.  De  même,  en  effet,  que 
l'objet  de  l'espoir  est  un  bien  futur,  ardu,  possible  à  obtenir;  de 
môme,  l'objet  de  la  crainte  est  un  mal  futur,  difficile,  auquel  il 
est  impossible  de  résister.  Et,  par  conséquent,  la  crainte  est  une 
passion  spéciale  de  l'àme  »,  distincte  de  toutes  les  autres  pas- 
sions et  se  contredivisant  avec  elles.  —  Nous  voyons  même,  par 
ce  corps  d'article,  que  la  crainte  s'oppose  à  l'espoir,  en  raison 
de  leur  objet  qui  est  contraire,  tandis  que  le  désespoir  s'opposait 
à  l'espoir  en  raison  du  nioiwement  (pii  était  contraire  mais  par 
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roH[)(»rl  iui  nu'mc  (>l)j<i,  ainsi  (ju'il  a  (''!(''  dit  à  la  (iiioslioii  |)r('c(''- 
denle  (a ri.  4,  «'/  '"'")• 

\^(i(l  /)i-inififn  réjjoiul  <|uc  «  toiilcs  les  passions  de  l'àmc  déri- 
vcnl  d'un  tnènie  piincipc,  (pu  (ist  rainonr,  dans  lequel  elles  se 
trouvent  unies.  El  c'est  en  raison  de  cette  conne.xion,  cpie  si  on 
éloig^ne  la  crainte,  toutes  les  antres  [)assions  dis])araisscnt ;  mais 
il  ne  suit  pas  de  là  que  la  crainte  soit  une  passion  générale  ».  — 
Ce  (pi'on  dit  de  la  crainte  pourrait  se  dire  de  n'importe  ([uelle 
autre  passion  :  il  ne  se  peut  pas  (pie  l'amour  existe  et  qu'il  n'en- 
gendre les  passions  qui  lui  correspondent;  si  donc  l'une  de  ces 
passions  n'existe  pas,  c'est  que  l'amour  n'existe  [)as,  et,  par 
suite,  ajicune  passion  n'existe.  ((  Otez  l'amour,  disait  Bossuet, 
il  n'y  a  [)lus  de  passions;  posez  l'amour,  vous  les  faites  naître 
toutes  »  (De  la  Coniutlssnnce  de  Dien  et  de  soi-même^  cli.  i, 
II.  6). 

\Jad  secnndum  fait  observer  que  «  ce  n'est  pas  toute  fuite  de 
l'appétit,  qui  est  la  crainte,  mais  la  fuite  d'un  certain  objet  dé- 
terminé, ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et,  par  suite,  bien  que  la  fuite  soit 
quelque  chose  de  général,  la  crainte  cependant  est  une  passion 
spéciale  ». 

Uad  tertium  déclare  que  ((  la  crainte  n'est  en  aucune  manière 
dans  le  concupiscible.  Son  objet,  en  elïet,  n'est  pas  le  mal,  pris 
d'une  façon  absolue;  c'est  le  mal  revêtu  d'une  certaine  difficulté 
ou  d'un  certain  caractère  ardu  en  telle  sorte  qu'on  puisse  à  peine 
lui  résister.  Toutefois,  parce  que  les  passions  de  l'irascible  déri- 
vent des  passions  du  concupiscible  et  s'y  terminent,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  plus  haut  (q.  24,  art.  r),  il  suit  de  là  cpi'on  attribue  à 
la  crainte  ce  (jiii  aj)partient  au  concupiscible.  C'est  ainsi  que  la 
crainte  est  appelée  tristesse,  pour  autant  que  son  objet  contriste 
quand  il  est  présent;  aussi  bien,  Aristotc  dit,  au  même  endroit, 
que  la  crainte  procède  d'w/?  mal  futur  qui  corrompt  ou  qui  at- 
triste et  qu'on  se  représente.  De  môme,  le  désir  est  attribué  par 
saint  Jean  Damascène  à  la  crainte,  parce  que  la  crainte  provient 
de  la  fuite  du  mal,  comme  l'espoir  provient  du  désir  du  bien  ; 
or,  la  fuite  du  mal  a  pour  cause  le  désir  du  bien,  comme  il  res- 
sort de  ce  (pii  a  été  dit  plus  haut  »  (q.  25,  art.  2  ;  q.  29,  art.  2  ; 
q.  .'^0,  art.  2).  —  De  l'amour  du  bien  procède  la  haine  du  mal  ; 
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de  l'amour  du  bien  et  de  la  liaine  du  mal  procèdent  le  désir  du 
bien  et  la  fuite  du  mal,  avec  ceci,  que  la  fuite  du  mal  procède 
du  désii-  du  bien,  comme  la  liaine  du  mal  procède  de  l'amour 
du  bien;  puis  du  désir  du  bien  procède  l'espoir  de  l'obtenir, 
même  s'il  est  ardu,  et  de  la  fuite  du  mal  procède  la  crainte  qui 
n'ose  aborder  le  mal  pour  l'empêcher  de  nous  atteindre,  parce 
qu'il  est  trop  ardu  ou  trop  difficile.  —  On  voit  par  là  quel  est 
l'ordre  de  ces  diverses  passions  entre  elles. 

La  crainte  est  un  mouvement  spécial  de  l'appétit,  qui  a  pour 
objet  le  mal  (ju'on  ne  subit  pas  encore,  mais  qui  menace,  et  qu'il 
est  difficile  de  surmonter,  si  difficile  qu'on  le  tient  pratiquement 
pour  impossible.  —  H  y  a  lieu  de  se  demander,  au  sujet  de  ce 
mouvement,  s'il  est  quelque  chose  de  naturel.  Le  sens  et  la 
portée  de  la  (juestion  nous  apparaîtront  de  façon  très  lumineuse, 
en  lisant  l'article  même  de  saint  Thomas. 


Article  IIL 
S'il  est  quelque  crainte  naturelle? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  est  quelf|ue  crainte 
qui  est  naturelle  ».  —  La  première  est  une  parole  de  «  saint 
Jean  Damascène  »,  qui  «  dit,  au  troisième  livre  (de  la  Foi  ortho- 
doxe, ch.  xxiii),  {\n  il  est  une  certaine  crainte  naturelle,  rame  ne 
voulant  pas  être  séparée  du  corps  ».  —  La  seconde  objection 
rappelle  que  «  la  crainte  procède  de  l'amour,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  (art.  préc).  Or,  il  est  un  certain  amour  naturel,  ainsi  que  le 
dit^ saint  Denjs,  au  chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th., 
leç.  12).  Donc,  il  est  aussi  une  certaine  crainte  naturelle  ».  — 
La  troisième  objection  remarque  que  «  la  crainte  s'oppose  à 
l'espoir,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  ((}.  [\o,  art.  4,  cd  /"'"). 
Or,  il  est  un  certain  espoir  de  la  nature,  comme  on  le  voit  [)ar 
ce  qui  est  dit  aux  Romains,  ch.  iv  (v.  18),  au  sujet  d'Abraham, 
que  contre  respoir  de  la  nature,  //  se  confia  dans  l'espoir  de  la 
g^ràce.  Donc,  il  doit  être  aussi  une  certaine  crainte  de  la 
nature  ». 
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L'argument  sed  rontra  observe  que  «  ce  qui  est  naturel  se 
trouve,  d'une  façon  commune,  dans  les  choses  animées  et  dans 
les  choses  inanimées.  Or,  la  crainte  ne  se  trouve  [)as  dans  les 
choses  inanimées.  Donc,  la  crainte  n'est  pas  chose  naturelle  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  définir  ce 
que  c'est  qu'un  mouvement  naturel.  «  Un  mouvement  est  dit 
naturel,  parce  que  la  nature  v  incline.  Mais  cela  arrive  d'une  dou- 
ble manière.  —  D'abord,  en  telle  sorte  que  tout,  dans  ce  mou- 
vement, est  l'œuvre  de  la  nature,  sans  qu'intervienne  aucune 
opération  d'une  faculté  de  connaître  »,  dans  le  sujet  qui  se 
meut;  «  c'est  ainsi  que  le  mouvement  vers  le  haut  est  un  mouve- 
ment naturel  pour  le  feu;  et,  pareillement,  pour  les  animaux  et 
pour  les  plantes,  le  mouvement  de  croissance.  —  D'une  autre 
manière,  un  mouvement  est  dit  naturel^  quand  la  nature  v  in- 
cline, bien  qu'il  ne  s'achève  qu'en  vertu  d'un  acte  de  connaître; 
nous  avons  dit,  plus  haut,  en  effet  (q.  lo,  art.  i  ;  q.  17,  art.  9, 
ad  2'""),  que  les  mouvements  de  la  faculté  de  connaître  et  de  la 
facidté  d'aimer  se  ramènent  à  la  nature,  comme  à  leur  premier 
principe.  De  cette  manièi-e,  même  les  actes  de  la  faculté  de  con- 
naître, comme  entendre,  sentir,  se  souvenir,  et  aussi  les  mouve- 
ments de  l'appétit  de  l'àme  sont  quelquefois  dits  naturels.  —  Or, 
de  cette  manière,  on  peut  dire  qu'il  est  une  certaine  crainte  natu- 
relle; et  elle  se  disting-ue  de  la  crainte  non  naturelle,  selon  la 
diversité  de  l'objet.  C'est  qu'en  effet,  comme  Aristote  le  dit  au 
second  livre  de  la  Rhétoricjne  (ch.  v,  n.  i),  //  est  une  crainte  qui 
porte  sur  le  mal  qui  corrompt,  mal  que  la  nature  fuit  en  raison 
du  désir  naturel  d'être;  cette  crainte  sera  appelée  naturelle.  Il 
est  aussi  une  autre  crainte,  <jui  a  pour  objet  le  mal  qui  attriste; 
lequel  mal  ne  répugne  pas  à  la  nature,  mais  au  désir  de  l'appé- 
tit. On  dira  de  cette  crainte  qu'elle  n'est  pas  naturelle  »,  en  ce 
sens  qu'elle  est  l'œuvre  de  l'appétit  de  l'àme,  non  l'œuvre  de  la 
nature.  «  C'est  d'ailleurs  la  dislinclion  (jue  nous  avons  donnée 
plus  haut,  pour  l'amour,  la  concuj)iscence  et  la  délectation,  que 
nous  avons  disting-ués  en  naturels  et  non  naturels  »  [Cf.  q.  2G, 
art.  I  ;  q.  3o,  art.  3;  q.  3r,  art.  7]. 

Voilà  donc  en  quel  sens  nous  pouvons  parler  de  crainte  natu- 
relle, par  opposition  à  une  autre  crainte  non  naturelle.  La  pre- 
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mière  est  celle  qui  a  pour  objel  un  mal  que  la  nature  du  sujet 
fuit  parce  qu'il  s'attaque  à  son  être  même.  La  seconde  a  pour 
objet  un  mal  que  le  sujet  lui-même  s'est  en  quelque  sorte  créé  par 
sa  faculté  de  connaître.  —  Et  nous  venons  de  rappeler  que,  sons 
ce  rapport,  la  crainte  convient  avec  d'autres  passions  de  l'àme, 
qui,  elles  aussi,  sont  dites  naturelles  et  non  naturelles,  dans  ce 
second  sens  du  mot  naturel. 

«  Que  si  l'on  prenait  le  mot  naturel  dans  le  premier  sens  », 
et  selon  que  le  mouvement,  dans  sa  totalité,  est  l'œuvre  de  la 
nature,  «  il  faut  savoir,  déclare  saint  Thomas,  que  quelques-unes 
des  passions  de  l'âme  sont  (pielquefois  dites  naturelles,  comme 
l'amour,  le  désir,  l'espoir;  et  les  autres,  non.  La  laison  de  cette 
différence  est  que  l'amour  el  la  haine,  le  désir  et  la  fuite  impli- 
quent une  certaine  inclination  à  rechercher  le  bien  et  à  fuir  le 
mal,  qui  appartient  aussi  à  l'appétit  naturel.  De  là  vient  qu'il  est 
un  certain  amour  naturel  ;  el  le  désii-  aussi  ou  l'espoir  peu- 
vent, d'une  certaine  manière,  se  dire  des  choses  naturelles  qui 
n'ont  pas  de  connaissance,  —  Les  autres  passions,  au  contraire, 
impliquent  certains  mouvements,  pour  lesquels  la  nature  »,  sans 
la  faculté  de  connaître,  ne  peut  en  aucune  manière  suffire,  soit 
parce  que  la  perception  du  sens  ou  la  connaissance  rentre  dans  la 
raison  même  de  ces  passions  :  c'est  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
(q.  3i,  art.  i,  3  ;  q.  35,  art.  i),  que  la  perce[)tion  est  de  l'essence 
même  de  la  délectation  et  de  la  douleur;  d'où  il  suit  que  les  êtres 
qui  n'ont  pas  de  connaissance  ne  peuvent  être  dits  avoir  du  plai- 
sir ou  de  la  douleur  »  ;  aussi  bien  voj'ons-nous  que  les  anciens 
poètes,  qui  prêtaient  ces  sentiments  à  tous  les  êtres  de  la  nature, 
commençaient  par  prêter  une  àme  à  tous  ces  divers  êtres. 

Là,  pour  nous  enchar.ter,  tout  est  mis  on  usage; 

Tout  prend  un  cor|)s,  une  àinc,  un  esprit,  un  visage. 

Ce  n'est  plus  la  vapeur  qui  produit  le  tonnerre, 

C'est  Jupiter  armé  pour  etïVayer  la  terre. 

Un  orage  terrible,  aux  yeux  des  matelots, 

C'est  Neptune  en  courroux  qui  gourmande  les  (lots. 

liclio  n'est  plus  un  son  qui  dans  l'air  retentisse. 

C'est  une  iiynq)Iie  en  |)l('urs,  ijui  se  plaini  ilc;  Nai'oisse. 

(Hoii  i.vi  ,  Art poi-tii/iic,  cli.  m.) 
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iMiiis  ce  n'élaiciil  là  (|iic  [)iires  fictions;  à  vrai  dire,  les  êtres 
inanimés,  ou  ([ni  n'ont  pas  en  eux^nne  faculté  de  connaître,  ne 
peuvent  en  aucune  nianirie  avoir  ces  sentiments.  «  Il  est  d'au- 
tres mouvements  de  l'apjjétil  pour  Ies(]uels  la  nature  seule  ne 
saurait  jamais  suffire,  [)arce  qu'ils  sont  contraires  à  la  raison 
même  d'inclinalion  naturelle  :  tel,  le  désespoir,  qui  fuit  un  bien, 
en  raison  de  la  dilliculté  (pii  s'y  liouve  jointe;  telle  aussi  la 
crainte,  qui  refuse  d'attaquer  un  mal  contraire,  ce  à  quoi  porte 
l'inclination  natuielle.  Et,  pour  ces  motifs,  ces  sortes  de  pas- 
sions ne  sont  eu  aucune  manière  attribuées  aux  choses  inani- 
mées », 

Ainsi  donc,  à  prendre  le  mot  nnturrl  dans  le  premier  sens,  il 
est  des  [)assions  qui  peuvent  être  dites  naluielles,  comme 
ranu)ur,  la  haine,  le  désij-,  la  fuite,  ou  aussi  res[)oir;  et  d'au- 
tres, (pii  ne  le  peuvent  en  aucune  nuinière,  telles  que  la  délec- 
tation, la  douleur",  le  désespoir,  la  crainte. 

Saint  Thomas  fait  remarquer  qu'après  ces  explications,  «  tou- 
tes les  objections  se  trouvent  résolues  ». 

11  ne  nous  reste  plus  qu'à  examiner,  dans  un  dernier  article, 
(pielles  sontles  diverses  espèces  de  crainte. 


Article  IV. 
Si  les  espèces  de  la  crainte  sont  convenablement  assignées? 

L'assignatiorr  dont  il  s'agit  est  celle  de  «  saint  Jean  Danras- 
cène  »,  (jui  «  assigne  six  espèces  de  crainte;  savoir  :  la  paresse, 
la  liante,  la  confusion,  V admiration,  la  stupeur,  l'effroi  »  (de 
la  Foi  orthodoxe,  liv.  Il,  ch.  xv).  —  Cinq  ol)jeclions  veulent 
prouver  que  «  celte  assignation  est  irud  faite  ».  —  La  prenrière 
arj^uë  de  ce  que  «  Aristote  dit,  au  second  livre  de  sa  Rhétorique 
(ch.  v,  rr.  i),  (pre  la  crainte  a  pour  objet  le  mal  (pii  attriste. 
Donc,  les  es[)èces  de  la  cr'ainte  doivent  correspondre  aux  espèces 
de  la  tristesse.  D'autre  [)ar't,  les  espèces  de  la  tristesse  sont  au 
rrombre  de  (juaire,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  35,  art.  8). 
l)(urc,  il  ne  doit  y  avoir  (jue  quatre  espèces  de  la  crainte,  leur 
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correspondant  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que  «  ce  qui 
consiste  en  un  acte  émanant  de  nous  est  soumis  à  notre  pou- 
voir. Or,  la  crainte  porte  sur  un  mal  qui  excède  notre  pou- 
voir, ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2).  Donc,  la  paresse  et  la  honte  et 
la  confusion,  qui  ont  trait  à  nos  actes,  ne  doivent  pas  être  cnu- 
mérées  parmi  les  espèces  de  la  crainte  ».  —  La  troisième  objec- 
tion rappelle  que  «  la  crainte  a  pour  objet  le  mal  à  venir,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  (art.  i,  2).  Or,  la  confusion  porte  sur  une  action 
honteuse  déjà  commise,  comme  le  dit  saint  Grégoire  de  Njsse 
(Némésius,  de  la  Nature  de  l'homme,  cli.  xx,  ou  liv.  IV^  ch.  xiv). 
Donc,  la  confusion  n'est  pas  une  des  espèces  de  la  crainte  ».  — 
La  quatrième  objection  en  appelle  à  ce  que  «  la  crainte  ne  porte 
que  sur  le  mal.  Or,  l'admiration  et  la  stupeur  ont  pour  objet  le 
grand  et  l'insolite  soit  en  bien  soit  en  mal.  Donc,  l'admiration 
et  la  stupeur  ne  sont  pas  des  espèces  de  la  crainte  ».  —  La 
cinquième  objection  observe  que  «  les  philosophes  sont  mus, 
par  l'admiration,  à  rechercher  la  vérité,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
commencement  des  Métaphysiques  (liv.  I,  ch.  11,  n.  8;  de 
S.  Th.,  leç.  3).  Or,  la  crainte  ne  meut  pas  à  rechercher  mais 
plutôt  à  fuir.  Donc,  l'admiration  n'est  pas  une  espèce  de  la 
crainte  ». 

L'argument  sed  contra  se  contente  de  dire  qu'  «  il  suffit  de 
l'autorité  de  saint  Jean  Damascène  et  de  saint  Grégoire  de 
Nysse  »  (Némésius). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  t<  la  crainte, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2),  a  pour  objet  un  mal  futur,,  qui  sur- 
passe le  pouvoir  du  sujet,  en  ce  sens  que  celui-ci  ne  peut  {)as  lui 
résister.  Or,  le  mal  de  l'homme,  comme  son  bien,  peut  se  consi- 
dérer soit  dans  son  opération,  soit  dans  les  choses  extérieures. 
—  S'il  s'ag-it  de  l'opération  de  l'homme,  il  y  a  un  double  mal 
qui  peut  être  craint.  D'abord,  la  fatigue,  qui  pèse  à  la  nature; 
et,  de  ce  chef,  est  causée  la  paresse,  lorsque  quehju'un  se  refuse 
à  agir,  par  crainte  de  l'excès  de  fatigue.  Il  y  a,  en  second  lieu, 
la  honle  qui  nuit  à  la  bonne  opinion.  Et,  de  ce  chef,  s'il  s'agit  de 
la  honte  dans  l'acte  à  commettre,  on  a  la  honte  elle-même;  s'il 
s'agit  de  l'action  honteuse  déjà  commise,  on  a  la  confusion.  — 
Quant  au  mal  (jui  consiste  dans  les  choses  extérieures,  c'est  à  un 
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trij)lL'  flief  (|iril  peiil  excéder  le  pouvoir  ([w'a  ri)omme  de  lui  ré- 
sishT.  D'ahord,  en  raison  de  sa  grandeur;  comme  si  quelqu'un 
se  li<)u\('  en  présence  d'un  lel  mal,  ([u'il  n'en  j)eu(  pas  mesurer 
l'étendue.  A  ce  lilre,  on  a  l'admiration.  Secondement,  en  raison 
de  son  caractère  insolite,  lors(|u'un  mal  inaccoutumé  se  présente 
à  nous  et  nous  paraît  plus  grand  à  cause  de  sa  nouveauté.  A  ce 
lilre,  on  a  la  stupeur,  qui  est  causée  par  une  représentation 
insolite.  Troisièmement,  en  raison  du  caractère  d'imprévu  ou 
d'imprévisible  qui  se  trouve  en  lui,  et  qui  fait  qu'on  ne  peut  pas 
le  prévoir,  comme  sont  les  malheurs  et  les  infortunes.  Dans  ce 
cas,  la  crainte  s'appelle  l'efTroi  ». 

L'dd  primiini  est  à  noter,  pour  la  différence  qu'il  nous  mar- 
(pie  entre  les  espèces  de  la  crainte,  dont  nous  venons  de  parler, 
et  les  esj)èces  de  la  tristesse  dont  il  a  été  parlé  plus  haut.  «  Ces 
espèces  de  la  tristesse,  qui  ont  été  indiquées  plus  haut  (q.  35, 
art.  8),  ne  se  prennent  pas  selon  la  diversité  de  l'olîjct,  mais 
selon  les  effets  et  certaines  raisons  spéciales  »,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  au  même  endroit.  «  Aussi  bien,  ajoute  saint  Thomas,  il  n'est 
j)as  nécessaire  que  ces  espèces  de  la  tristesse  répondent  aux 
espèces  de  la  crainte,  dont  il  s'ag^it  ici,  et  qui  se  prennent  selon 
la  division  [)ropre  de  l'objet  de  la  crainte  ». 

\jad  seciindum  fait  observer  que  «  l'opération,  selon  qu'elle 
se  produit,  est  au  pouvoir  du  sujet  qui  ag'it  ;  mais  telle  chose 
peut  être  considérée,  autour  de  l'opération,  qui  surpasse  la 
faculté  de  celui  qui  at^it,  et  qui  explique  que  celui-ci  se  refuse  à 
ayir.  C'est  en  ce  sens  que  la  paresse,  la  honte  et  la  confusion  sont 
assig^nées  comme  espèces  de  la  crainte  ». 

IJad  lerliani  dit  qu'  «  au  sujet  de  l'acte  passé,  on  {)eut  crain- 
dre le  blâme  ou  l'opprobre  à  venir;  et  c'est  pour  autant  (jue  la 
confusion  est  placée  parmi  les  espèces  de  la  crainte  ». 

\J(id  quartiim  n'accorde  pas  que  «  toute  admiration  et  toute 
slu[)eur  constituent  des  espèces  de  la  crainte;  mais  seulement 
l'admiration  qui  porte  sur  le  grand  dans  le  mal,  et  la  stupeur  qui 
a  {)our  objet  le  mal  insolite.  —  On  peut  dire  aussi  (pi'à  l'imitation 
de  la  paresse  qui  fuit  la  fatigue  de  l'opération  extérieure,  l'admi- 
ration et  la  stupeur  fuient  la  difficulté  ({u'enlraîne  la  considéra- 
tion de  toute  chose  grande  et  insolite,  soit  en  bien  soit  en  mal; 
T.  VII.  Les  passions.  25 
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en  telle  sorte  que  l'admiration  et  la  stupeur  sont  à  Pacte  de  Tin- 
tellig-ence  ce  que  la  paresse  est  à  l'acte  extérieur  ». 

L'ad  qiiintiim  établit  une  dilTéience  entre  l'admiration  et  la 
stupeur,  quant  aux  elîets  qu'elles  produisent.  «  Celui  qui  admire  » 
ou  s'étonne  (car  l'admiration  est  ici  rélonnemenl)  «  évite,  au  mo- 
ment même,  de  donner  son  sentiment  sur  la  chose  qu'il  admire  » 
ou  qui  l'étonné,  «  craignant  de  se  tromper;  mais  il  s'en(|uiert 
pour  l'avenir.  Au  contraire,  celui  qui  est  dans  la  stupeur  craint 
tout  ensemble  de  donner  son  jug-cment  au  moment  même  et  de 
s'enquérir  pour  l'avenir.  Et  de  là  vient  que  l'admiration  est  le 
principe  de  la  recherche  philosophi(jue,  tandis  que  la  stupeur  en 
constitue  l'obstacle  ». 

On  ne  lira  pas  sans  intérêt  la  manière  dont  Bossuet  rattache 
à  la  tristesse  ou  à  la  crainte,  les  mêmes  mouvements  que  saint 
Thomas  nous  a  marqués  ici  et  dans  la  question  35,  article  8, 
comme  espèces,  à  des  titres  divers,  de  ces  deux  [)assions. 

((  Outre  les  onze  principales  passions,  il  y  a  encore  la  honte, 
l'envie,  l'émulation,  l'admiration  et  l'étonnement,  et  (]uelques 
autres  semblables;  mais  elles  se  rapportent  à  celles-ci.  —  La 
honte  est  une  tristesse  ou  une  crainte  d'être  exposé  à  la  haine 
et  au  mépris  pour  quelque  faute,  ou  pour  quelque  autre  défaut 
naturel,  mêlée  avec  le  désir  de  nous  couvrir,  ou  de  nous  justi- 
fier. —  L'envie  est  une  tristesse  que  nous  avons  du  bien  d'au- 
trui,  et  une  crainte  qu'(Mi  le  possédant  il  ne  nous  en  prive,  ou  un 
désespoir  d'acquérir  le  bien  que  nous  voyons  déjà  occupé  par 
un  autre,  avec  une  forte  pente  à  haïr  celui  qui  sendjle  nous  le 
détenir.  —  L'émulation,  qui  naît  en  l'Iiomme  de  cœur,  quand  il 
voit  faire  aux  autres  de  jurandes  actions,  enferme  l'espérance  de 
les  pouvoir  faire  parce  que  les  autres  les  font,  et  un  sentiment 
d'audace  qui  nous  porte  à  les  entreprendre  avec  confiance.  —  L'ad- 
miration et  l'étonnement,  comprennent  en  eux  ou  la  joie  d'avoir 
vuquehjiie  chose  d'extraordinaire,  et  le  désir  d'en  savoir  les  causes 
aussi  bien  «pie  les  suites,  ou  la  ci'ainte  (jiie  sous  cet  objet  nouveau 
il  n'y  ait  quehpu^  péril  caché,  et  l'inquiétude  caust'e  par  la  diffi- 
culté de  le  connaîlie;  ce  (pii  nous  rend  connue  immobiles  et  sans 
action;  et  c'est  ce  ([ue  nous  appelons  être  étoinié.  —  ]/in(pii(Hude, 
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les  soucis,  la  peur,  l'ellVoi,  1  liorieiir  et  l'épouvaiUc,  ne  sont  autre 
chose  que  les  deyrés  dilî'éieuls  et  les  ditFérenls  etlets  de  la  crainte. 
Lu  lionnne  mal  assuré  du  bien  (ju'il  poursuit  ou  qu'il  possède, 
entre  cmi  incjuiétude.  Si  les  périls  aniçinenlent,  ils  lui  causent  de 
fâcheux  soucis;  (|uand  le  mal  presse  davantage,  il  a  peur;  si  la 
peur  le  trouble  et  le  fait  trembler,  cela  s'appelle  effroi  et  hor- 
reur :  (pie  si  elle  le  saisit  tellement  qu'il  paraisse  comme  éperdu, 
cela  s  ajipelle  épouvante  »  (Traité  de  la  connaissance  de  Dieu  et 
de  soi-même,  ch.  i,  n.  (V). 

Il  est  aisé  de  voir  combien,  avec  de  légères  différences  dans 
la  manière  de  s'exprimer,  les  deux  g^énies  de  saint  Thomas  et  de 
Bossuel  sont  en  {)arfaite  harmonie  sur  l'ordie  qui  règne  parmi 
ces  passions  annexes  et  les  rattache  aux  passions  principales 
dont  elles  ne  sont  que  des  variantes  ou  des  espèces. 

Nous  savons  ce  (pi'est  la  crainte;  qu'elle  est,  à  un  titie  très 
spécial,  une  passion  cle  l'àme  ;  qu'elle  se  disting-ue  des  autres 
passions,  ayant,  parmi  elles,  son  être  dislinclif,  parfaitement 
(.lélerminé;  (ju'elle  est  naturelle  en  un  certain  sens,  mais  non  pas 
au  même  titre  (pie  certaines  autres  passions;  enfin,  qu'elle  com- 
mande j)lusieurs  autres  passions,  qui  sont  par  rapport  à  elle  ce 
cpie  les  espèces  sont  par  rapport  au  g"enre.  — Nous  devons  main- 
tenant étudier,  d'une  fa(;on  plus  spéciale,  en  raison  de  son  im- 
portance, cela  même  cpii  constitue  son  objet. 

C'est  ce  (pje  nous  allons  considérer  à  la  question  suivante. 


QUESTION  XLII. 


DE  L'OBJET  DE  LA  CRAINTE. 


Celle  (juestion  comprend  six  articles  : 

lo  Si  le  bien  est  l'objet  de  la  crainte,  ou  le  mal? 
2»  Si  le  mal  de  la  nature  est  objet  de  la  crainte? 
30  Si  la  crainte  porte  sur  le  mal  de  la  coulpe? 
4°  Si  la  crainte  elle-même  peut  être  objet  de  crainte? 
50  Si  les  choses  subites  sont  davanta<çe  objet  de  crainte? 
6°  Si  les  choses  contre  lesquelles  il  n'y  a  pas  de  remède  sont  davan- 
tage objet  de  crainte? 


De  ces  six  articles,  les  trois  premiers  considèrent  l'objet  de 
la  crainte  en  lui-même;  les  trois  autres,  dans  ses  modalités.  — 
En  lui-même,  d'abord  d'une  façon  générale,  sous  sa  raison  de 
mal  (art.  i);  ensuite,  d'une  façon  spéciale,  sous  la  double  raison 
de  mal  physique  (art.  2);  et  de  mal  moral  (art.  3).  —  Quant  à 
ses  modalités,  on  le  considère  comme  s'identifianl  à  la  crainte 
elle-même  (art.  4)  ;  ou  comme  se  présentant  d'une  façon  subite 
(art.  5);  ou  comme  s'imposant  inévitablement  et  sans  remède 
(art.  6).  —  D'abord  en  lui-même,  d'une  façon  générale,  sous  sa 
raison  de  mal. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  l'objet  de  la  crainte  est  le  bien,  ou  le  mal? 


Trois  objertious  veulent  [)r()uver  (]ue  «  le  bien  est  objet  de  la 
crainte  ».  —  La  première  arguë  d'un  texte  de  «  saint  Augustin, 
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ail  livre  des  Oiiatre-oinr/t-trois  Oucslions  »  (<[.  xxxiii),  où  il  est 
((  (lit  (|ue  nous  ne  craignons  rien  si  ce  n'est,  pour  ce  que  nous 
aimons,  de  le  perdre  (fuand  nous  /'arofis,  ou  de  ne  /)/is  fohlenir 
quand  nous  ne  l'avons  pas.  Or,  ce  (|ue  nous  aimons  esl  le  bien. 
Donc,  la  crainle  [)orle  sur  le  bien  comme  sur  son  objet  propre  ». 

—  La  seconde  objection  est  une  f)aroIe  d'  «  Arislote  »,  qui  «  dit, 
au  second  livre  de  la  /{hétorique  (cli.  v,  n"'  3),  (pie  fa  puissance 
et  le  fait  de  porter  sur  les  autres  sont  c/ioses  à  craindre.  Or,  ce 
sont  là  de  certains  biens.  Donc,  le  bien  est  ol)j(;t  de  la  crainte  ». 

—  La  troisième  objection  observe  qu'  a  en  Dieu,  il  ne  peut  y  avoir 
aucun  mal.  Or,  il  nous  est  ordonné  de  craindre  Dieu,  selon  cette 
parole  du  psaume  xxxiii  (v.  lo)  :  Craignes  le  Seigneur,  vous 
tous,  ses  saints!  Donc,  la  crainte  [)eut  aussi  avoir  le  bien  pour 
objet  ». 

L'arg-iiment  sed  contra  se  réfère  à  «  saint  Jean  Damascène  », 
(pii  «  dit,  au  second  livre  (de  la  Foi  orthodoxe,  cli.  xii),  que  la 
crainte  a  pour  objet  le  mal  futur  ». 

Au  coi'ps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  ce  principe,  que 
((  la  crainte  est  un  mouvement  de  la  faculté  appétitive.  Or,  la 
faculté  appétitive  a  pour  mission  la  recherche  et  la  fuite,  comme 
il  esl  dit  au  sixième  livre  de  l'Ethique  (ch.  ii,  n.  2;  de  S.  Th., 
leç.  2).  D'autre  part,  la  recherche  a  pour  objet  le  bien;  et  la  fuite, 
le  mal.  Il  suit  de  là  que  tout  mouvement  de  la  faculté  appétitive, 
qui  implique  une  recherche,  a  quelque  bien  pour  objet;  le  mou- 
vement, au  contraire,  qui  implique  la  fuite,  a  pour  objet  le  mal. 
Puis  donc  que  la  crainte  impli([ue  une  certaine  fuite,  elle  porte 
premièrement  et  de  soi  sur  le  mal  comme  sur  son  objet  propre. 

—  Cependant,  elle  peut  aussi  porter  sur  le  bien,  mais  en  tant  que 
le  bien  a  un  certain  rapport  au  mal.  El  cela  peut  arriver  d'une 
double  manière.  —  D'abord,  parce  que  le  mal  prive  du  bien. 
Or,  précisément,  une  chose  esl  un  mal  parce  qu'elle  prive  du 
bien.  D'où  il  suit  que  le  mal,  que  l'on  fuit  parce  qu'il  esl  un 
mal,  est  objet  de  fuite  parce  qu'il  prive  du  bien  que  recherche  le 
sujet  qui  aime.  Et  c'est  en  ce  sens  que  parle  saint  Aug-usiin, 
quand  il  dit  qu'il  n'y  a  aucune  autre  cause  de  la  crainle,  sinon 
qu'on  ne  veut  pas  perdre  le  bien  que  l'on  aime.  —  D'une  autre 
manière,  le  bien  se  réfère  au  mal,  comme  étant  sa  cause;  en  ce 
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sens  qu'un  certain  bien  peut  par  sa  vertu  causer  quelque  dom- 
mage dans  le  bien  que  l'on  aime.  De  même  donc  que  l'espoir, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  [\o,  art.  7),  porte  sur  deux  cho- 
ses, savoir  :  sur  le  bien  que  l'on  désire;  et  sur  ce  qui  peut  aider 
à  conquérir  ce  bien-là;  —  pareillement,  la  crainte  porte  aussi  sur 
deux  choses  :  sur  le  mal  (pie  l'on  redoute  et  sur  le  bien,  qui,  par 
sa  vertu,  peut  causer  ce  mal-là.  C'est  de  cette  mauière  que  Dieu 
est  craint  par  l'homme,  en  tant  qu'il  peut  intliger  quelque  peine 
soit  spirituelle  soit  corporelle.  De  cette  manière  aussi  peut  ètie 
objet  de  crainte  la  puissance  de  l'homme,  surtout  si  elle  a  été 
blessé,  ou  si  elle  est  injuste.  Et,  pareillement,  le  fait  de  porter  sur 
un  autre,  c'est-à-dire  d'être  appuyé  sur  lui,  en  telle  sorte  qu'il 
soit  eu  son  pouvoir  de  nous  causer  quelque  dommage;  c'est  ainsi 
qu'est  redouté  le  complice  d'un  crime,  pour  autant  qu'il  peut 
révéler  ce  crime  ». 

«  Et  par  là,  ajoute  saint  Thomas,  les  objections  se  trouvent 
résolues  ». 

A  vrai  dire,  le  mal  seul  est  objet  de  crainte.  Que  si  l'on  parle 
du  bien,  au  sujet  de  la  crainte,  ce  n'est  que  parce  (jn'il  est,  d'une 
certaine  manière,  la  raison  du  mal  :  le  mal,  en  effet,  consiste 
essentiellement,  dans  la  privation  du  bien  ;  et  cette  privation 
elle-même  a  pour  cause  quelque  bien  supérieur  donc  l'action  peut 
être  nuisible.  —  Mais  le  mal  lui-même  se  divise  en  deux  grandes 
espèces  :  celui  qu'on  peut  appeler  le  mal  physique;  et  celui  qu'on 
appelle  le  mal  moral.  Que  penser  de  ces  deux  sortes  de  maux 
par  rapport  à  la  crainte? —  Et,  d'abord,  le  mal  physique.  Peut-on 
dire  que  ce  mal  soit  objet  de  crainte? 

C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 

Article  II. 
Si  le  mal  de  la  nature  est  objet  de  crainte? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  n'a  pas  pour 
objet  le  mal  de  la  nature  ».  —  La  première  arguë  d'un  mot 
d'  «  Aristole  »,  (pii  «  dit,  au  second  livre  de  sa  lihétorinue  (ch.  v, 
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II.  1^1 1,  (|ii(>  1(1  cnitUti'  fait  (jiic  les  hommes  s'e/K/nirfcn/  ri  pren- 
nent eo/iseiL  Or,  l'on  ne  s"tMi(|iiiLMl  pas  de  ce  (|ui  se  fait  par  la 
naluie,  selon  (ju'il  est  dit  an  li'oisiènie  livre  de  l'Ethique  (ch.  m, 
n.  .)  ;  (le  S.  Th.,  lec;.  7),  Donc,  la  crainte  ne  porte  pas  sur  le 
mal  (le  la  nalure  ».  —  La  seconde  ohj(;clion  reniarcpie  que  «  les 
dr'fanls  »  on  les  maux  ((  naturels  sont  lonjours  »  [)0ssibles  ou 
((  iiuniinenls  j)our  1  lioniine;  comme  la  mort  el  antres  choses  de 
ce  Heure.  Si  donc  lacrainle  poi'tail  sur  ces  sortes  de  maux,  c'est 
conlinueliemenl  (]ue  l'homme  serait  sons  le  cou[)  de  la  crainle  ». 
—  La  lroisi(^Mne  objection  dit  (pie  «  la  nature  ne  ment  pas  à  des 
ciioses  contraires,  Oi",  le  mal  de  la  nalure  [)ro\  ient  de  la  nature. 
Donc,  que  qnehpi'un,  pai"  la  crainle,  sY'loigiie  de  ce  mal,  cela  ne 
vient  pas  de  la  nalure.  Et,  par  suite,  la  crainle  de  ce  mal  ne 
peut  pas  (Mre  une  crainte  naturelle;  alors  que  cependant,  c'est 
bien  celte  sorte  de  crainte  qu'elle  devrait  être,  semble-t-il,  si  elle 
tîtail  possible  ».  Donc,  il  n'v  a  pas  de  crainle  du  mal  de  la 
nalure. 

L'ari^nment  sert  eontra  en  appelle  au  mot  fameux  d'  «  Aris- 
lole  »,  qui  «  dit,  an  lroisi(''me  livre  de  l'Ethique  (cli.  vi,  n.  6; 
de  S,  Th.,  leç.  i4),  que  de  toutes  les  choses  qu  on  peut  craindre, 
la  pins  terrible  est  la  mort:  et  la  mort  est  un  mal  de  la  nalure  ». 
Donc,  le  mà\  de  la  nature  peut  èlre  objet  de  crainle. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  se  réfère  encore  à  ((  Aris- 
lole  »,  et  cite  la  parole  empruntée  «  au  second  livre  de  la  Rhé- 
torique »  (ch.  \,  n.  i),  où  il  est  «  dit  que  la  c.và\\\[Q provient  de 
la  représentation  d'an  mal  futur  qui  corrompt  ou  qui  attriste. 
Or,  de  même  (jue  le  mal  ipii  attriste  est  le  mal  contraire  à  la 
volonté;  de  même,  le  mal  (pii  corrom[)l  est  celui  qui  est  contraire 
à  la  nalure.  El  cela  même  est  le  mal  de  la  nature.  Donc,  le  mal 
de  la  nature  peut  cire  objet  de  crainle.  —  Toutefois,  il  faut 
prendre  g-arde  que  le  mal  de  la  naluie  provient  quelquefois  d'une 
canse  natnrelle.  Dans  ce  cas,  il  est  dit  mal  de  la  nature,  non  [)as 
seulement  parce  (jn'il  prive  du  bien  de  la  nature,  mais  aussi 
parce  (ju'il  est  un  effet  de  la  nature;  ainsi  en  est-il  de  la  mort 
naturelle  el  des  autres  effets  de  même  i^-enre.  D'aiilres  fois,  le 
mal  de  la  nalui'e  provient  d'nne  cause  qui  n'est  pas  naturelle; 
ainsi,  de    la  m(ul   violenle  inllii^i'e  par  un  per'sécuteiu'.  Oi",  (pi'il 
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s'agisse  de  lun  ou  de  l'autre  de  ces  maux  de  la  nature,  d'une 
certaine  manière  ils  sont  objet  de  crainte,  et  d'une  autre  manière 
ils  ne   le  sont  pas.  C'est  qu'en  effet,   la  crainte  provenant  de  la 
représentation  d'un  mal  futur,  comme  le  dit  Aristote,   ce  qui 
enlève  cette  représentation  du  mal  futur,  exclut  du  même  coup 
la  crainte.  Or,  qu'un  mal  ne  se  présente  pas  comme  un  mal  futur, 
cela  peut  provenir  d'une  double  cause.   —  D'abord,  parce  qu'il 
est  éloigné  et  à  long-ue  échéance;  dans  ce  cas,  en  raison  de  la 
distance,  on  se  le  représente  comme  ne  devant  pas  arriver;  et, 
pour  autant,  ou  on  ne  le  craint  pas,  ou  on  le  craint  peu.  Comme 
Aristote  ledit,  en  effet,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (endroit 
précité)  :  les  choses  qui  sont  très  éloignées  ne  sont  pas  objet  de 
crainte:  c'est  ainsi  que  tous  les  hommes  savent   qu'ils  mour- 
ront; mais  parce  que  la  mort  n'est  pas  proche,  on  ne  s'en  préoc- 
cupe pas  ».   On  remarquera  cette  raison  profonde  donnée  par 
Aristote  et  par  saint  Thomas,  pour  expliquer  que  le  plus  redou- 
table de  tous  les  maux,  au  point  de  vue  naturel,  soit  si  peu  craint, 
en  temps  ordinaire,  parmi  les  hommes.  —  «  Une  seconde  cause 
qui  fait  qu'un  mal  futur  n'est  pas  tenu  comme   futur,   c'est  la 
nécessité,  qui  fait  qu'on  le  regarde  comme  présent.  Et  c'est  pour- 
quoi Aristote  dit,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  iZj), 
que  ceux  qui  sont  au   moment  d'être  décapités  n'ont  plus  de 
crainte,  se  voyant  dans  la  nécessité  inéluctable  et  immédiate  de 
mourir;  à  l'effet  que  que  le/ u  un  craigne,  il  faut  qu'il  y  ait  quehiue 
espérance  de  salut  ».  Ici  encore,  la  remarque  est  d'une  profonde 
analyse  psychologique.  —  Saint  Thomas  conclut  :  «  Ainsi  donc, 
le  mal  de  la  nature  n'est  pas  objet  de  crainte,  quand  il  n'est  pas 
saisi  comme  futur.  Mais  si  le  mal  de  la  nature,  ou  le  mal  (pii 
corrompt,  est  saisi  comme  proche,  avec  cependant  quelque  espoir 
d'y  échapper,  dans  ce  cas  il  est  objet  de  crainte  ». 

h'ad primum  répond  (jue  «  le  mal  de  la  nature  pi'o vient  par- 
fois d'une  autre  cause  que  la  nature,  ainsi  qu'il  a  ('té  dit.  D'ail- 
leurs, même  selon  qu'il  provient  de  la  nature,  s'il  est  vrai  qu'il 
ne  [)eut  pas  être  évité,  il  peut  cependatit  être  différé;  et,  sous  cet 
es[)oir,  on  peut  s'enquérir  des  moyens  de  s'y  soustraire  ». 

\Jad  secundiini  dit  cpie  «  si  le  mal  de  la  nature  existe  tou- 
jours, cependant  il  n'est  pas  toujours  immin(Mit  d'une  façon  immé- 
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tliiUt'  (|iii   le  r(Mide  proche.  Et  c"«'sl  |)()iir  celii  (jti'on  ne  le  craint 
[)as  toujours  ». 

L'dd  (crtltint  tait  ohsei'Ner  (|iic  «  la  moiM  cl  les  autres  (h'tauls  » 
ou  maux  «  de  la  nature  [)rovieiinent  de  la  nature  universelle; 
mais  la  nature  particulière  j  répugne  autant  qu'elle  le  peut.  Or, 
c'est  de  cette  inclination  de  la  nature  particulière,  que  provient 
la  tristesse  et  la  douleur,  quand  ces  maux  sont  [)résents;  et  la 
crainte,  (pjand  ils  sont  futurs  et  nous  menacent  ». 

Les  maux  de  la  nature,  pour  autant  qu'ils  gardent  la  raison 
de  maux  iiiturs,  agissant,  en  tant  <pie  tels,  sur  la  faculté  a[)péti- 
tive,  de  tel  sujet  déterminé,  sont  objet  de  crainte.  Il  ne  se  peut 
même  pas  qu'on  ne  les  craigne  pas,  du  seul  point  de  vue  natu- 
rel. Ouelqu'un  qui  ne  craindrait  pas  ces  sortes  de  maux,  dans 
les  conditions  (pie  nous  venons  de  dire,  serait  un  être  dénaturé 
ou  contre  nature;  car  la  nature  particulière,  livrée  à  elle-même, 
doit  les  répudier  de  tout  son  pouvoir.  Nous  ne  parlons  ici  (|ue 
de  la  nature  prise  en  elle-même,  et  non  selon  qu'elle  se  trouve 
sous  l'inlliieuce  de  motifs  supérieurs,  soit  d'ordre  rationnel, 
soit,  plus  encore,  dans  l'ordre  de  la  g-râce.  Dans  ce  cas,  en 
eiïet,  la  crainte  naturelle  pourra  être  mitigée  et  parfois  même, 
par  un  vrai  miracle,  totalement  supprimée.  Encore  faut-il  remar- 
quer ({ue  dans  ces  divers  cas,  le  mal  futur  cesse  d'être  perçu 
comme  tel.  ou  est  perçu  sous  un  jour  qui  le  diminue.  Il  demeure 
donc  (pje  tout  mal  de  nature,  perçu  par  tel  sujet  sous  la  raison 
de  mal  qui  menace,  est  nécessairement,  pour  ce  sujet,  un  objet 
de  crainte.  —  Que  penser  maintenant  du  mal  de  la  coulpe  ou  du 
mal  du  péché,  au  sens  moral  de  ce  mot?  Peut-il  lui  aussi  être  un 
objet  de  crainte? 

C'est  ce  (jue  nous  allons  examiner  à  l'article  (jui  suit. 

Articlf  III. 
Si  la  crainte  a  pour  objet  le  mal  de  coulpe? 

Ouatrc  objections  veulent  [irouver  que  «  la  crainte  peut  avoir 
|)our  objet  le  mal  de  coulpe  ».  —  La  première  arguë  d'un  mot  de 
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«  sailli  Augustin  »,  qui  «  dit,  sur  répître  canonique  de  saint 
Jean  (traité  IX),  que  par  la  crainte  chaste,  l'homme  craint  la 
séparation  d'avec  Dieu.  Or,  il  n'est  rien  qui  nous  sépare  de  Dieu, 
sinon  la  coulpe,  selon  celte  parole  d'Isaïe,  cli.  lix  (v.  2)  : 
Ce  sont  vos  péchés,  qui  ont  mis  une  séparation  entre  vous  et 
votre  Dieu.  Donc,  la  crainle  peut  porter  sur  le  mal  de  coulpe  ». 
—  La  seconde  objection  cite  une  parole  de  «  Cicéron  »,  qui  «  dit, 
au  livre  IV  des  Questions  Tusculanes  (ch.  iv,  vi),  que  nous 
craignons  ces  choses-là,  quand  elles  sont  futures,  qui,  étant 
présentes,  nous  causent  de  la  tristesse.  Or,  sur  le  mal  de  coulpe 
peut  porter,  pour  quelqu'un,  la  douleur  ou  la  tristesse.  Donc, 
même  le  mal  de  coulpe  peut  être  objet  de  crainte  ».  —  La  troi- 
sième ol)jection  dit  que  «  l'espoir  s'oppose  à  la  crainte.  Or,  l'es- 
poir peut  porter  sur  le  bien  de  la  vertu,  comme  on  le  voit  par 
Aristote,  au  neuvième  livre  de  l'Ethique  (ch.  iv,  n.  5;  de  S.  Th., 
leç.  4)-  Et  saint  Paul  dit,  dans  son  épître  aux  Galates,  ch.  v 
(v.  10)  :  J'ai  cette  confiance  en  vous,  dans  le  Seigneur,  que  vous 
ne  penserez  pas  autrement.  Donc,  la  crainte  aussi  peut  porter 
sur  le  mal  de  coulpe  ».  —  La  quatrième  objection  rappelle  que 
«  la  confusion  est  une  espèce  de  crainte,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus 
haut  (q.  4'j  art.  4)-  Or,  la  confusion  a  [)our  objet  une  action 
blâmable,  qui  est  un  mal  de  coulpe.  Donc,  la  crainte  aussi  a  le 
mal  de  coulpe  pour  objet  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  d'  «  Aiistote,  au  second 
livre  de  la  Rhétorique  »  (ch.  v,  n.  i),  où  il  est  «  dit  que  tous  les 
maux  ne  sont  pas  objet  de  crainte,  et,  par  exemple,  nul  ne  craint 
s'il  sera  injuste  ou  s'il  voudra  ce  qu'il  doit  vouloir  ». 

Au  corps  de  l'article  saint  Thomas  se  réfère  à  ce  (pii  a  été 
exposé  plus  haut  au  sujet  de  l'espoir  et  de  la  crainte.  «  De  même, 
dit-il,  que  l'objet  de  l'espoir  est  un  bien  futur  ardu  que  quel- 
qu'un [)eut  obtenir;  de  même  la  crainte  a  pour  objet  un  mal 
fiitui'  ardu  qui  ne  peut  facilement  être  évité.  On  peut  tirer  de  là 
que  ce  qui  est  entièrement  soumis  à  notre  pouvoir  et  à  notre 
volonté  ne  rentre  pas  dans  la  raison  de  l'objet  de  la  crainte;  mais 
cela  seul  est  chose  à  craindre,  (pii  a  une  cause  c.\trinsè(pie.  Or, 
le  mal  de  la  coulpe  a  pour  cause  propre  la  volonté  humaine.  Par 
conséquent,  il  n'a  j)as,  à  proprement  parler,  raison  d'objet  (pi'on 
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craii^iH*.  —  Toiik'fois,  parce  (jin'  la  voloiUé  liuinaiiie  peiil  olve 
inclirK'e  à  pécher  par  (pielqiie  chose  d'extérieur,  si  ce  quelque 
chose  (jui  incline  a  une  grande  vertu  pour  ai^ir  (huis  le  sens  de 
celle  incliiuilion,  à  ce  îitie  le  mal  de  la  coulpe  pourra  être  objet 
de  ci'aiule,  selon  qu'il  dé|)end  d'une  cause  extérieure;  c'est  ainsi, 
par  exemple,  que  quehpi'un  peut  redouter  de  demeurer  dans  la 
société  des  méchants,  de  [)eur  (pie  ceux-ci  ne  rinclinent  à  pécher. 
A  [)roprenieii(  parler  ce[)endant,  rhoinnie,  en  pareil  cas,  redoute 
plut(U  la  séduction,  (|u'il  ne  l'edoute  la  coulpe  sous  sa  raison 
propre,  ou  en  tant  (pi'elh^  est  volontaire;  car,  de  ce  chef,  elle  n'a 
pas  de  j)ouv()ir  être  ohjel  de  crainte  ».  —  On  remai'(piera  la  por- 
Itie  de  cette  g^rande  doctrine  de  saint  Thomas,  pour  bien  enten- 
dre la  formule  si  souvent  répétée  aux  âmes  chrétiennes;  savoir, 
(jii'il  n'y  a  (ju'un  mal  qui  soit  vraiment  à  craindre,  le  péché.  Rien 
n'est  plus  vrai  que  cette  parole,  si  on  entend  par  là  que  les  maux 
physiques  w)  sont  rien  comparés  au  moral  qu'est  le  péché;  et 
que  par  suite  on  doit  être  disposé  à  tout  sacrifier,  même  la  vie, 
plutc*)t  que  de  commettre  le  moindre  péché.  Mais,  si  l'on  voulait 
parler  de  la  crainte  proprement  dite,  désignant  un  mouvement 
de  l'àme,  déconcertée  et  accablée  en  [)résence  d'un  mal  (pii  me- 
nace et  qu'on  ne  [)eul  guc're  éviter",  cette  crainte  ne  peut  porter 
que  sur  les  causes  (pii  ag"issenl  sur  la  volonté  et  l'inclinent  au 
mal;  nullement,  sur  ce  qu'il  y  a  de  formellement  volontaire  dans 
l'acte  peccamineiix  II  est  bon  d'ajouter*  aussi  que  même  ce  qu'il 
y  a  de  [)lus  [)uissant  ou  de  plus  dang-ereux  dans  les  causes  qui 
jiortent  au  mal  se  trouve  contrebalancé  et  même  annulé,  si  nous 
le  voulons,  par  le  secours  qui  nous  vient  de  la  g'ràce  de  Dieu. 
El  donc,  même  en  ce  qui  est  des  causes  extérieures,  il  dépend 
de  nous,  en  (pielque  sorte,  (pie  nous  n'ayons  rien  à  craindre  en 
ce  qui  est  du  péché.  Seulement,  il  est  aisé  de  voir  qu'une  telle 
sécurité,  pour  être  vraie,  doit  provenir  d'une  prudence  surnatu- 
relle parfaite  et  d'une  espérance  qui  s'appuie  sur  Dieu  même. 

h'ad  j)fininni  observe  que  «  la  séparation  d'avec  Dieu  est  une 
certaine  peine  qui  suit  le  péché  ;  et  toute  peine  provient  en  quel- 
que mani<''re  d'une  cause  extéri(uir'e  ».  —  L'inimitié  de  Dieu, 
qui  est  la  chose  la  plus  redoutable,  en  elfet,  pour  tonte  àme  en 
qui  se  trouve  la  crainte  cliaste  dont  parlait  saint  Augustin,  n'est 
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pas  le  péché  lui-même;  elle  en  est  la  conséquence.  On  peut  donc 
redouter  cette  conséquence,  dont  l'exécution  sera,  en  quelque 
manière^  l'œuvre  d'une  autre  cause  que  le  péché  lui-même,  en 
ce  qu'il  a  de  volontaire,  sans  qu'on  ait  à  craindre  le  péciié  lui- 
même,  au  sens  que  nous  avons  expliqué. 

Und  seciindum  n'accepte  pas  la  parité  qu'on  voulait  établir 
entre  la  tristesse  et  la  crainte.  «  La  tristesse  et  la  crainte  con- 
viennent sur  un  point,  en  ce  sens  que  l'une  et  l'autre  porte  sur 
le  mal  ;  mais  elles  diffèrent  en  deux  choses.  L'une  est  que  la 
tristesse  porte  sur  le  mal  présent,  tandis  que  la  crainte  a  pour 
objet  un  mal  futur.  L'autre  est  que  la  tristesse,  étant  dans  le 
concupiscibile,  a  pour  objet  le  mal  d'une  façon  absolue;  d'où  il 
suit  qu'elle  peut  poiter  sur  n'importe  quel  mal,  qu'il  soit  petit  ou 
qu'il  soit  grand.  La  crainte,  au  contraire,  parce  qu'elle  est  dans 
l'irascible,  reg'arde  le  mal  sous  la  raison  d'ardu  ou  de  difficile  : 
laquelle  raison  n'existe  plus,  dès  là  qu'il  s'agit  d'une  chose  qui 
est  au  pouvoir  de  la  volonté.  C'est  pour  cela  que  nous  n'avons  pas 
à  craindre,  quand  elles  sont  futures,  toutes  les  choses,  qui,  étant 
présentes,  sont  pour  nous  objet  de  tristesse  ;  nous  n'avons  à 
craindre  que  les  choses  ardues  ou  difficiles   ». 

YJnd  tertiiim  fait  observer  que  «  l'espoir  porte  sur  le  bien  (|ue 
le  sujet  peut  obtenir.  Or,  c'est  d'une  double  manière  que  tel 
sujet  peut  obtenir  un  bien  :  ou  par  lui-même  ;  ou  par  le  secours 
d'autrui.  Et  voilà  pourquoi  l'espoir  peut  porter  sur  l'acte  de  la 
vertu  qui  est  en  notre  pouvoir.  La  crainte,  au  contraire,  a  ])Our 
objet  le  mal  qui  n'est  pas  subordonné  à  notre  puissance.  11  suit 
de  là  que  le  mal  que  l'on  craint  provient  toujours  d'une  cause 
extrinsèque.  Il  n'en  est  pas  de  même  du  bien  qu'on  espère  :  il 
peut  provenir  soit  d'une  cause  intrinsèque,  soit  dune  cause 
extrinsèque  ». 

\Jad  fjuartnm  rappelle  que  «  la  confusion,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  (q.  4i,  art.  /j,  ad  2""'  et  ad  3"'"),  n'est  pas  la  crainte 
de  l'acte  même  du  péché,  mais  de  la  honte  ou  de  l'ignominie 
(jui  le  suit;  et  ceci  est  ins|)ir('  par  une  cause  extrinsèque  ». 

La  craiule  ne  peut  porter  (pie  sur  un  mal  qui  dépend  d'une 
autre  cause  (|ue   la   volonté  du   sujet    (pii  agit.    Pai-  consinpieiit, 
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à  vrai  dire,  le  mal  de  C(>iil[)e,  ou  le  péché,  (jui,  en  tant  (jue  tel, 
esl  chose  (jui  ne  dépend  (]iie  de  hi  seule  volonté  du  sujet  qui 
agit  (car  il  n'est  péché,  que  parce  qu'il  est  volontaire),  ne  peut 
pas  tomber  sous  la  crainte  à  titre  d'objet.  Ce  que  l'on  peut  et  ce 
que  l'on  doit  craindre,  au  sujet  du  péché,  ce  sont  ou  bien  les 
causes  extrinsèques  à  la  volonté  cjui  j)euvenl  l'induire  à  pécher, 
ou  bien  encore  les  causes  e.\trinsè(|ues,  et  par-dessus  tout.  Dieu 
Lui-uuMue,  qui,  deviennent,  en  raison  du  péché,  une  source  de 
mal  et  d'affliction.  —  En  plus  du  mal  de  nature  et  du  mal  de 
coulpe,  ou  plutôt  comme  sortes  de  modalités  de  ces  deux  grandes 
espèces  de  maux,  saint  Thomas  examine  si  peuvent  être  objets 
de  crainte,  la  crainte  elle-même,  et,  d'une  fa(;on  plus  spéciale,  les 
choses  subites,  ou  les  maux  qui  n'ont  pas  de  remède.  —  D'abord, 
la  crainte  elle-même. 

C'est  l'objet  de  l'ai'ticle  suivant. 

Article  IV. 
Si  la  crainte  elle-même  peut  être  objet  de  crainte? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  elle-même 
ne  peut  pas  être  objet  de  crainte  ».  —  La  [)remière,  fort  intéres- 
sante, dit  que  «  de  tout  ce  qui  est  objet  de  crainte  on  se  garde 
soigneusement  par  la  peur  cpi'on  en  a  ;  c'est  ainsi  rpie  celui  qui 
craint  de  perdre  la  santé  la  conserve  par  la  peur  de  la  perdre. 
Si  donc  la  crainte  était  objet  de  crainte,  l'homme  veillerait  par 
sa  crainte  à  se  garder  de  craindre.  Ce  qui  ne  semble  pas  être 
possible  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que  «  la  crainte 
est  une  certaine  fuite.  Or,  il  n'est  rien  qui  soit  à  soi-même  un 
objet  de  fuite.  Donc,  la  crainte  ne  craint  pas  la  crainte  ».  —  La 
troisième  objection  observe  que  «  la  crainte  a  pour  objet  un  mal 
futur.  Or,  celui  qui  craint  a  déjà  la  crainte.  Donc,  il  ne  peut  pas 
craindre  sa  crainte  ». 

L'argument  sed  conlrd  est  (pie  «  l'homme  peut  aimer  l'amour 
et  s'attrister  de  la  tristesse.  Donc,  pour  la  même  raison,  il  peut 
aussi  craindre  la  crainte  ». 

Au  corps  de  l'article,   saint   Thomas  réjxnid   (jue  «  cela  seul, 
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ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  prcc),  a  raison  d'objet  de  crainte,  qui 
provient  d'une  cause  extrinsèque;  nullement,  ce  qui  provient  de 
notre  volonté.  Or,  la  crainte  provient,  en  partie,  d'une  cause 
extrinsèque,  et,  en  partie,  est  soumise  à  noire  volonté.  —  Elle 
provient  d'une  cause  extrinsè(]ue,  pour  autant  qu'elle  est  une 
passion  qui  suit  la  représenlalioii  Imaginative  d'un  mal  imminent. 
A  ce  titre,  il  est  possible  que  quelqu'un  craigne  la  crainte;  c'est- 
à-dire  qu'il  peut  craindre  qu'il  ne  soit  dans  la  nécessité  de  crain- 
dre, en  raison  d'un  mal  difficile  fondant  sui-  lui.  —  Mais  elle  est 
soumise  à  la  volonté,  selon  que  lappétit.  inférieur  obéit  à  la 
raison  ;  d'où  il  suit  que  l'homme  peut  chasser  la  crainte.  El,  pour 
autant,  la  crainte  ne  peut  pas  être  objet  de  crainte  ».  Ce  n'est 
donc  qu'en  tant  qu'elle  est  un  mouvement  de  l'appétit  causé  par 
une  représentation  du  mal  qui  ne  dépend  pas  de  nous,  que  la 
crainte  peut  être  objet  de  crainte.  Elle  ne  peut  pas  l'être,  en  tant 
qu'elle  dépend  de  nous,  «  ainsi  que  le  dit  saint  Augustin,  au  livre 
des  Quatre-vingt-trois  questions  (q,  xxxiii).  — Mais,  [)arceque  », 
ajoute  saint  Thomas,  «  les  raisons  qu'il  apporte  »  en  ce  même 
livre  et  qui  sont  celles-là  mêmes  que  nous  avons  formulées  dans 
les  objections,  «  [lourraient  servir  de  prétexte  à  quelqu'un  pour 
montrer  que  la  crainte  ne  peut  en  aucune  manière  être  objet  de 
crainte,  pour  ce  motif,  nous  allons  y  répondre  ». 

Et  Vad  prinmni  déclare,  en  effet,  que  «  toute  crainte  n'est  pas 
une  crainte  une;  il  y  a  des  craintes  diverses^  selon  la  diversité 
des  objets  que  Ton  craint.  Rien  n'empècheia  donc  que  quelqu'un, 
par  telle  crainte  qu'il  a,  se  préserve  d'une  autre  crainte;  et  ainsi 
cette  crainte  fera  qu'il  se  gardera  à  l'abri  de  la  crainte  ».  —  El, 
par  exemple,  la  crainte  de  passer  pour  un  homme  accessible  à 
la  crainte  peut  faire  que  (pielqu'un  se  tienne  en  garde  contre  la 
crainte  et  s'habitue  à  ne  pas  craindre  ce  qui,  pour  l'ordinaire, 
serait  cependant  un  objet  de  crainte. 

\Jad  secumhini  insiste  dans  le  sens  de  celte  [tremière  réponse. 
<(  Antre  est  la  crainte  (pii  porle  sur  un  mal  imminent,  autre  la 
crainte  (pii  porle  sur  cette  crainte  d'un  mal  (pii  menace  ».  Lors 
donc  (pie  l'uiu)  de  ("es  iW\\\  ci'aintes  est  pour  l'autre  objet  de 
crainte,  «  il  ne  s'ensuit  pas  (pie  le  même  soit  à  lui-même  objet 
de  fuite  ». 
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L\ii/  teiliiiin  rrpoiul  aussi  dans  le  iiHMiie  sens.  «  Dès  là  (ju'il 
V  a  diversité  de  craintes,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  riiomme  peut,  eu 
vertu  d'une  crainte  présente,  ciaindre  une  crainte  future  ». 

Il  est  très  vrai  qu'en  un  sens  la  crainte  peut  être,  pour  l'Iiouirne, 
()l)jet  de  crainte;  et  celte  crainte  de  la  crainte  peut  uicnie,  [)arfois, 
être  très  salutaire,  pour  tenir  l'homme  en  i^arde  contre  uih3  trop 
t;raiule  facilite'  à  cédei"  an  luouveuienl  de  la  crainte.  —  Saint  Tho- 
mas se  demande  ensuite,  si,  parmi  les  choses  qui  peuvent  être 
objet  de  crainte,  il  j  a  suitout  les  choses  subites  ou  imprévues. 
Nous  allons  examiner  ce  nouveau  point  de  doctrine  à  l'article 
suivant. 


Article  V. 
Si  les  choses  subites  sont  davantage  ce  que  l'on  craint  ? 

Trois  objections  veulent  [)rouver  que  «  les  choses  insolites  et 
soudaines  ne  sont  pas  davanlay;-e  ce  que  l'on  craint  ».  —  La 
première  arg'uë  de  ce  que  «  la  crainte  a  pour  objet  le  mal, 
comme  l'espoir  a  ])0ur  objet  le  bien.  Or,  l'expérience  contribue 
à  augmenter  l'espoir  dans  les  choses  bonnes.  Donc,  elle  servira 
aussi  à  augmenter  la  crainte,  quand  il  s'agit  du  mal  ».  —  La 
seconde  objection  en  appelle  à  une  très  fine  observation  d'  «  Aris- 
tote  »,  qui  dit,  «  au  second  livre  de  la  lihélorique  (cli.  v,  n.  ii), 
qu'o/2  ne  cj-aint  pan  tant  ceux  qui  sont  violents  dans  leur  colère^ 
que  ej'u.x'  (jui  sont  cauteleux,  et  fourbes.  Or,  il  est  certain  que 
ceux  (pii  sont  \i()Ients  dans  leur  colère,  se  laissent  emporter 
davantage  à  des  mouvements  subits.  Donc,  les  choses  subites 
sont  celles  (ju'on  doit  craindre  le  moins  ».  —  La  troisième  objec- 
tion dit  fpie  «  les  choses  subites  peuvent  moins  bien  être  consi- 
dérées. Or,  une  chose  est  d'autant  [)lus  objet  de  crainte  ([u'elle 
est  considérée  davantage;  c'est  ce  (pii  fait  dire  à  Aristote,  au 
troisième  livre  de  iElhujue  (ch.  viu,  n.  lO;  de  S.  Th.,  le<;.  17), 
(pie  certains  se  montrent  courageux  parce  qu'ils  ne  savent  pas, 
lesquels,  s'ils  connaissent  que  les  choses  ne  sont  pas  ce  qu'ils 
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croyaient,  prennent  la  faite.  Donc,  les  choses  subites  sont  à  un 
degré  moindre  objet  de  crainte  ». 

L'arg-ument  sed  contra  apporte  un  texte  de  «  saint  Augustin, 
au  deuxième  livre  des  Confessions  »  (ch.  vi),  où  il  est  «  dît  : 
La  crainte  a  horreur  des  choses  insolites  et  soudaines,  qui  s'op- 
posent à  ce  que  l'on  aime,  alors  qu'on  veille  à  sa  sécurité  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  l'objet  de 
la  crainte,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  3;  q.  l\i,  art.  2),  est  un  mal 
qui  menace  et  qu'il  n'est  pas  facile  de  repousser.  Or,  qu'un  mal 
qui  menace  ne  soit  pas  facile  à  repousser,  cela  peut  provenir  de 
deux  causes  :  savoir,  de  la  grandeur  du  mal,  ou  de  la  faiblesse 
du  sujet  qui  craint.  Et  soit  pour  l'une  soit  pour  l'autre  de  ces 
deux  causes,  le  fait  qu'une  chose  est  insolite  ou  subite  a  une 
grande  influence.  —  Cela  influe,  d'abord,  pour  faire  que  le  mal 
qui  menace  apparaisse  plus  grand.  Car,  remarque  excellemment 
saint  Thomas,  toutes  les  choses  corporelles,  qu'il  s'agisse  des 
biens  ou  qu'il  s'agisse  des  maux,  apparaissent  d'autant  plus  peti- 
tes, qu'on  les  considère  davantage.  Et  voilà  pourquoi,  de  même 
qu'en  raison  de  la  durée,  la  douleur  du  mal  présent  se  tempère, 
comme  on  le  voit  par  Cicéron  au  troisième  livre  des  Questions 
Tusculanes  (q.  xxx)  ;  de  même  aussi ,  quand  on  y  pense 
d'avance,  la  crainte  du  mal  futur  se  trouve  diminuée  »  ;  on  aura 
remarqué  qu'il  s'agit  seulement  des  maux  ou  des  biens  d'ordre 
corporel;  car,  dans  l'ordre  des  biens  ou  des  maux  spirituels,  c'est 
exactement  le  contraire  que  nous  devrions  dire  [Cf.  q.  3i,  art.  5]. 
—  «  Le  fait  qu'une  chose  est  insolite  ou  subite  influe  aussi  sur 
le  sujet  qui  craint,  pour  le  rendre  plus  faible;  car  il  soustrait  les 
remèdes  que  Ihomme  peut  préparer  pour  repousser  le  mal 
futur  :  impossible,  en  effet,  de  se  trouver  prêt,  quand  le  mal 
arrive  à  l'improvistc  ».  H  n'en  serait  pas  de  même,  si  le  mal 
était  seulement  subit  et  non  imprévu  :  dans  ce  cas,  en  ettét,  on 
pourrait  se  tenir  prêt  et  n'être  point  surpris. 

h'ad  priniuni  fait  observer  que  «  le  bien  de  l'espoir  est  un 
bien  qui  peut  être  obtenu.  Et  voilà  pour(|uoi  ce  qui  augmente  la 
puissance  de  l'homme  est  de  nature  à  augmenter  l'espoir;  et 
aussi,  pour  la  même  raison,  à  diminuer  la  crainte  ;  car  la  crainte 
porte  sur  un  mal  (ju'il  n'est  pas  facile  de  repousser.   Puis  donc 
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(\uc  rtv\j)éri(Mice  fait  (jnc  riioimne  devieiU  j)lus  puissant  pour 
ai;ir,  à  cause  de  cela,  en  même  temps  qu'elle  aui^mente  l'espoir, 
elle  diminue  la  crainte  ». 

LV/J  scfimdum  e.\j)li(pie,  par  eetle  1res  fine  remarque,  la  pa- 
role d'Arislote  que  citait  l'objection.  «  Cleux  (jui  ont  la  colère 
\i()lenle  ne  cachent  pas  cette  colère;  et,  par  suite,  les  domma- 
ges (ju'ils  peuvent  causer  ne  sont  point  si  soudains  qu'on  ne  les 
j)uissc  pi('>\()ir.  Les  hommes,  au  contraire,  qui  sont  cauteleux  et 
lourix's  cachent  leur  colère;  et  voilà  |)Ourquoi  le  mal  qui  peut 
en  piovenir  ne  [)eul  pas  être  prévu,  mais  lond)e  à  l'improviste. 
Lt  c'est  pour  cela  qu'Aristote  dit  qu'on   les  craint  davantai^e  ». 

\J(ul  ict'tidni  répond  qu'  «  à  proprement  pai'ler  et  de  soi,  les 
biens  ou  les  maux  corporels  apparaissent  plus  grands  au  com- 
mencement. La  raison  en  est  que  toute  chose  apparaît  j)Ius 
grande  par  le  contraste  de  son  contraire  placé  près  d'elle  »; 
c'est  ainsi  qu'au  sortir  d'épaisses  ténèbres,  la  lumière  paraît 
j)Ius  \ive;  et  au  sortir  de  la  lumière,  les  ténèbres  paraissent  j)lus 
épaisses.  «  Aussi  bien,  lorsque  quelqu'un  passe  subitement  de  la 
pau\  relé  aux  richesses,  il  apprécie  davantage  les  richesses  en  rai- 
son (le  la  pauvreté  où  il  était  avant;  et,  au  contraire,  les  riches 
<pii  tombent  subitement  dans  la  pauvreté  l'ont  davantage  en 
horreur.  Et  c'est  pour  cela  que  le  mal  subit  est  craint  davantage, 
[)arce  qu'il  semble  davantag'e  être  un  mal.  —  Toutefois,  il  peut 
arriver  accidentellement  que  la  grandeur  d'un  mal  échappe  ; 
comme,  par  exemple,  quand  les  ennemis  se  dressent  des  embû- 
ches. El,  dans  ce  cas,  il  est  vrai  (jue  le  mal,  quand  il  est  mani- 
festé [»ar  une  recherche  attentive,  est  craint  davantage  ». 

Ainsi  donc,  de  soi  et  à  proprement  parler,  un  mal  subit  et 
aiupiel  on  ne  pensait  [>as,  quand  il  se  présente  soudain  comme 
un  danger,  excite  un  plus  vif  mouvement  de  crainte.  On  a  même 
remarcjué  (pu;  des  hommes  1res  courageux,  (jui  semblaient  n'avoir 
pas  la  notion  ou  la  sensation  du  danger,  en  face  d'un  ennemi 
corniu  d'eux,  pour  si  redoutable  (pie  cet  eniu'ini  pTit  être  d'ail- 
leurs, avaient  peine  à  se  défendre  d'un  premier  mouv(;menl  de 
crainte  devant  l'irruption  soudaine  de  ce  qui  n'est  qu'une  orïd)re 
de  danger.  —  Une  dernière  question  que  se  pose  saint  Thomas 
T.  VII.  Les  passions.  aO 
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est  de  savoir  si  le  mouvement  de  la  crainte  est  plus  particulière- 
ment A'if,  quand  il  s'agit  de  niauv  contre  lesquels  il  n'est  pas  de 
remède. 

C'est  l'objet  de  l'article  (jui  suit. 

Article   VI. 

Si  les  choses  contre  lesquelles  il  n'est  pas  de  remède 
sont  davantage  objet  de  crainte  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  les  choses  qui  n'ont 
pas  de  remède  ne  sont  pas  davantage  objet  de  crainle  ».  —  La 
première  arguë  de  ce  qu'  «  il  est  nécessaire  à  la  raison  même  de 
crainte  que  tout  espoir  de  salut  ne  soit  pas  perdu,  ainsi  ([u'il  a 
été  dit  plus  haut  (art.  2).  Or,  dans  les  maux  qui  n'ont  pas  de  re- 
mède, il  ne  reste  plus  aucun  espoir  de  salut.  Donc,  ces  choses-là 
ne  peuvent  absolument  pas  êlre  ol)jet  de  crainte  ».  —  La  se- 
conde objection  remarque  qu'  «  il  n'est  pas  de  remède  au  mal 
de  la  mort;  car,  dans  l'ordre  de  la  nature,  il  n'y  a  pas  de  re- 
tour de  la  mort  à  la  vie.  El  cependant,  la  mort  n'est  pas  ce  q<ie 
l'on  craint  le  plus  »;  la  plupart  des  hommes  même  semblent  ne 
pas  la  craindre  du  tout,  dans  le  cours  ordinaire  de  leur  vie, 
«  ainsi  qu'Aristote  le  dit  au  second  livre  de  la  /i/iélorif/ne  (ch.  v, 
n.  i).  Donc,  on  ne  craint  pas  davantage  les  choses  qui  n'ont 
pas  de  remède  ».  —  La  troisième  objection  cile  une  parole 
d' «  Arislote  »,  qui  «  dit,  au  piemier  livre  de  l'Etliifjue  (ch.  vi, 
n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  7),  que  le  bien  <jiii  dure  longtemps  u\i  pas 
plus  la  raison  de  bien  que  le  bien  qui  ne  dure  qu^un  jour  : 
ni  celui  (jui  est  j)erpétuel,  plus  que  celui  qui  ne  Cest  pas.  Donc, 
[)our  la  même  raison,  le  mai  non  plus  n'aura  [)as  davantage  la 
laison  de  mal.  Or,  les  choses  qui  n'ont  pas  de  remède  semblent 
ne  diflérer  des  autres,  que  selon  la  longueur  ou  la  perpétuité  de 
la  durée.  Donc,  elles  n'ont  pas  davantage,  pour  cela,  la  raison 
de  mal,  ni  ne  sont  davanlage  objet  de  crainte  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  anire  texte  d'  «  Ai'islote  »,  (pii 
«  dit,  au  second  livre  de  la  /{/lélorique  (ch.  v,  n.  12),  (]yic  /)(irnii 
toutes  les  choses  que  l'on  craint,  les  pins  à  craindre  sont  celles 
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tfui,  une  fois  en  ili'fdul,  tic  pcnvenl  plus  être  refaites,  on  pour 
les(jueUes  on  na  pas  de  secours;  ou  que  l'on  ne  peut  pas  faire  ». 

Au  corps  de  l'arlicle,  sainl  Thomas  part  toujours  de  la  notion 
de  l'ohjel  de  la  crainle.  «  L'ohjel  de  la  crainte,  dit-il,  est  le 
mal  ;  d'où  il  suit  (|ue  ce  (|ui  C(>nlril)ue  à  augmenter  le  mal  con- 
tribue à  augmenter  la  crainle.  Ur,  le  mal  s'accroît,  non  pas  seu- 
lement dans  son  espèce  propre  et  selon  qu'il  est  tel  mal,  mais 
aussi  en  raison  des  circonstances,  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a 
été  dit  plus  haut  (q.  i8,  art.  3).  Et  précisément,  de  toutes  les 
circonstances,  le  j)rolon«-ement  ou  la  perpétuité  semblent  être 
celles  (jui  contribuent  le  plus  à  augmenter  le  mal.  Les  choses, 
en  elïet,  ([ui  sont  dans  le  temps,  sont  mesurées,  d'une  certaine 
manière,  selon  la  durée  du  temps  :  d'où  il  suit  que  si  le  fait  de 
soulïVir  une  chose  pendant  tel  laps  de  temps,  est  un  mal,  le  fait 
de  le  souffrir  durant  un  temps  double  est  tenu  pour  un  mal  dou- 
ble; et,  [)Our  la  même  raison,  souffrir  la  même  chose  durant  un 
temps  infini,  ce  qui  est  la  souffrir  toujours,  constitue  une  sorte 
d'accroissement  infini.  Or,  les  maux,  qui,  une  fois  survenus, 
n'ont  pas  de  remède  ou  n'ont  de  remède  que  très  difficilement, 
sont  ternis  comme  devant  durer  toujours  ou  indéfiniment.  Et,  à 
cause  de  cela,  ils  deviennent,  au  plus  haut  point,  objet  de 
crainte  ». 

L'ad  prununi  dit  (|ue  a  le  remède  du  mal  est  double.  —  L'un 
enipèche  le  mal  futur  de  nous  atteindre.  Quand  ce  remède  est 
enlevé,  il  n'y  a  plus  d'espoir;  et,  partant,  {)lus  de  crainle.  IMais 
ce  n'est  pas  de  ce  remède  que  nous  parlons  maintenant.  —  L'au- 
tre remède  regarde  le  mal  présent  et  doit  servir  à  l'écarter.  C'est 
de  ce  remède  que  nous  parlons  ».  —  dil  ad priniuni  rapproché 
de  la  fin  du  corps  de  l'article  nous  montre  en  quel  sens  nous 
disons,  ici,  que  le  mal  qui  n'a  pas  de  remède  est  objet  de  crainle. 
Il  ne  s'agit  pas  d'un  mal  sim[)lement  à  venir  et  au  sujet  duquel 
il  n'y  a  aucun  espoir  d'y  échapper.  Un  tel  mal,  en  effet,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  à  l'article  -i  de  la  question  présente,  n'est  plus  en 
aucune  manière  objet  de  crainte  :  il  est  tenu  déjà  comme  pré- 
sent et  n'est  plus  (pi'objel  de  tristesse  ou  de  douleur.  Mais  il 
s'agit  d'un  mal  pr('sent,  consitléré,  d'une  certaine  manière,  sous 
la  raison  de  futur,  pour  autant  ([u'il  doit  durer  dans  l'avenir;  et 
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du  manque  de  remède  par  rapport  à  l'éloig^nement  de  ce  mal  dans 
le  temps  à  venir  :  encore  faut-il  remarquer  que  ce  manque  de 
remède  n'a  pas  à  être  absolu;  il  suffit  que,  pour  le  moment,  on 
n'en  voie  aucun,  ou  qu'on  n'en  trouve  que  de  très  difficiles,  tout 
en  gardant  un  cerlain  espoir  que  peut-être,  dans  la  suite,  on  en 
trouvera  qui  ne  seront  peut-être  pas  aussi  radicalement  impos- 
sibles. 

L'ad  secundnm  fait  observer  que  «  si  la  mort  est  un  mal  irré- 
médiable, elle  n'est  cependant  pas  toujours  chose  qui  menace 
immédiatement  ou  de  près;  et,  pour  autant,  elle  n'est  pas  objet 
de  crainte,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  »  (art.  2). 

h'cid  tertiuni  remarque  qu'  «  Aristote,  dans  le  texte  cité  par 
l'objection,  parle  du  bien  en  soi,  qui  est  bien  selon  qu'on  le 
considère  en  lui-même  »,  et  non  pas  du  bien  qui  est  tel,  en  rai- 
son (les  circonstances,  plutôt  qu'en  raison  de  la  nature  de  l'ob- 
jet. «  Or,  ce  bien-là  n'acquiert  pas,  ainsi  considéré  en  soi,  une 
plus  grande  raison  de  bonté,  à  cause  de  son  prolongement  ou 
de  sa  perpétuité  dans  la  durée  »  :  ceci,  en  effet,  ne  donne  qu'une 
raison  de  bien  accidentelle;  et  la  raison  de  bien  en  soi  dépend 
((  de  la  nature  même  de  l'objet  qui  a  cette  raison  de  bien  ». 

L'objet  propre  de  ce  mouvement  de  l'appétit,  que  nous  appe- 
lons la  crainte,  n'est  autre  que  le  mal.  Toutefois,  d'une  manière 
indirecte,  et  en  raison  du  mal  que  l'on  craint,  le  bien  peut  être 
aussi  objet  de  crainte,  qu'il  s'agisse  du  seul  bien  physique  et  qui 
consiste  dans  un  pouvoir  supérieur  au  sien,  ou  qu'il  s'agisse  du 
bien  pur  et  simple,  tel  qu'il  se  trouve  dans  un  pouvoir  juste,  ou, 
plus  encore,  en  Dieu  auteur  de  toute  justice  et  vengeur  de  tout 
mal.  Quant  au  mal  lui-même,  il  n'y  a,  à  vrai  dire,  qui  puisse  être 
objet  de  crainte,  que  le  mal  physique  ou  le  mal  de  peine;  nulle- 
ment le  mal  de  coulpe,  ou  le  péché,  en  lui-même,  et  pour  autant 
qu'il  dé{)('nd  de  noire  volonté  seule.  La  crainte  du  mal  peut  aussi, 
piise  comme  crainte  spéciale  de  tel  mal  particulier,  être  objet 
d'un  autre  mouNcment  de  crainte,  dans  un  seul  et  même  sujet. 
Quant  aux  choses  qui  fondent  sur  nous  d'une  manière  subite  et 
sans  (|u'on  ait  pu,  les  jui'voyant,  se  prénuinir  contre  elles,  elles 
sont,  à  un  titre  tout  spécial,  objet  de  crainte.  Et,  plus  encore,  les 
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maux  sous  lesquels  on  i,''éinil  ou  l'on  succombe,  el  (|ui  u'onVenl 
dans  l'avenir  aucune  issue  [)ratique  de  salut  el  de  délivrance.  — 
Après  avoir  éludié  la  nature  et  l'objet  de  la  crainte,  «  nous 
devons  maintenant  considérer  ses  causes  />. 

C'est  rohjet  de  la  question  suivante. 


QUESTION   XLIII. 


DE  LA  CAUSE  DE  LA  CRAINTE. 


Cette  question  comprend  deux  articles  : 

10  Si  la  cause  de  la  crainte  est  l'amour? 

2°  Si  la  cause  de  la  crainte  est  le  manque  où  l'on  se  trouve? 


Le  sens  et  la  portée  de  ces  deux  articles  nous  apparaîtra  du 
seul  fait  de  leur  lecture.  —  Venons  donc  tout  de  suite  à  l'article 
premier. 


Article   Premier. 
Si  la  cause  de  la  crainte  est  l'amour? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'amour  n'est  pas  cause 
de  la  crainte  ».  —  La  première  observe  que  «  ce  cpii  introduit 
une  chose  est  la  cause  de  celte  chose.  Or,  la  crainte  inti'oduit 
l'amour  de  la  charité,  comme  le  dit  saint  Augustin,  sur  rêpître 
canonique  de  saint  Jean  (traité  IX).  Donc,  c'est  la  crainte  qui 
est  cause  de  l'amour,  et  non  inversement  ».  —  La  seconde 
objection  cite  une  parole  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  second 
livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  i.3),  que  ceii.r-là  surtout  sont 
objet  de  crainte,  dont  nous  pensons  que  des  maux  nous  peuvent 
provenir.  Or,  ceux  dont  nous  attendons  du  mal,  sont  plutôt,  pour 
nous,  objet  de  haine,  qu'objet  d'amour.  Donc,  la  crainte  est 
plut('>t  causée  par  la  haine  (pic  par  l'amour  ».  —  La  troisième 
objection  fait  observer  qu'  «  il  a  été  dit  plus  haut  (q.  4^?  art.  3), 
que  ce  qui  vient  de  nous-mêmes  n'a  pas  raison  d'objet  de  crainte. 
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Ov,  les  choses  (jui  ((>iiclieiil  ;i  1  iimoiir  [)io\  ieiiMonl  soiiveriiinc- 
iiieiil  (le  riiilimc  du  CdMir.  Donc,  la  crainte  n'est  pas  causée  par 
l'anjour  ». 

L'aryiiineiit  scd  contra  est  le  texte  de  «  saint  Au^-ustin,  au 
livre  des  Onafrc-iunr/t-frois  Oi/rsfions  »  ((j.  xxxiii),  que  nous 
connaissorjs  d(''jà,  où  il  est  «  dil  :  //  ne  doit  foire  doute  pour 
/)e/-soniu'.  (fu'il  n'est  jxis  d'autre  cause  de  craindre,  sinon,  au 
sujet  de  ce  (jue  nous  aimons,  de  le  perdre,  ipiand  nous  l'avons, 
ou  de  ne  pas  l'avoir,  r/uand  nous  l'espérons.  Donc,  toute  crainte 
est  causée  {)arce  (pie  nous  aimons  quelque  chose.  Et,  par  suite, 
l'amour  est  la  cause  de  la  crainte  ». 

Au  corps  (h'  l'article,  saint  Thomas  nous  donne  un  a})ercu 
lumineux  des  rapports  (pii  existent  entre  rol)jet  des  passions  et 
leur  cause.  «  Les  objets  des  passions  de  l'àme,  nous  dit-il,  sont 
à  ces  passions,  ce  que  les  ("ormes  sont  aux  choses  de  la  natui'c 
ou  aux  choses  de  l'art;  les  passions  de  l'àme,  en  effet,  reçoi- 
vent leur  espèce  des  objets,  comme  les  choses  qui  viennent  d'être 
mantionnées,  de  leurs  formes  [Cf.  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  de 
la  spécification  de  l'acte  de  la  volonté  par  son  objet,  q.  i,art.  3]. 
De  même  donc  que  tout  c«5  qui  est  cause  de  la  forme  est  cause 
de  la  chose  constituée  par  celte  forme;  de  même,  aussi,  tout  ce 
qui,  et  à  quehpie  titre  que  ce  soit,  est  cause  de  l'objet,  est  cause 
de  la  [lassiou.  Or,  une  chose  ])eut  être  cause  de  l'objet,  ou  par 
mode  de  cause  efficiente,  ou  [)ar  mode  de  disposition  matérielle. 
L'objet  de  la  déleclalion,  par  exemple,  est  le  bien  saisi  comme  étant 
en  hai'monie  avec  le  sujet  et  rpii  lui  est  joint.  La  cause  efficiente 
de  cet  objet  sera  ce  qui  produit  la  conjonction  de  ce  bien;  ou  ce 
qui  constitue  riiarmonie  ou  la  bonté,  ou  la  connaissance  de  ce 
bien.  La  cause  par  mode  de  disposition  matérielle  est  Vliahitus 
ou  toute  disposition  »  existant  dans  le  sujet  et  «  faisant  que  le 
bien  conjoint  est  en  harmonie  avec  le  sujet  ou  apparaît  comme 
tel.  —  Ainsi  donc,  dans  la  question  (pii  nous  occupe,  l'objet  de  la 
crainte  est  ce  qui  est  tenu  [lour  un  mal  futur  qui  menace  el  au- 
(piel  il  n'est  pas  facile  de  résister.  Par  conséquent,  ce  qui  peut 
amener  un  tel  mal  est  cause  effective  de  l'objet  de  la  crainte;  el 
donc,  de  hi  craiiile  ellomême.  OuanI  à  ce  par  cpioi  (pielipiun 
es!   disposi'  de    (elle   sorte  (|u'uiie  chose  lui   soit  ce  mal-là,    nous 
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dirons  que  cela  est  cause  de  la  crainte  et  de  son  objet  [lar  mode 
de  disposition  matérielle.  Et  c'est  de  cette  manière  que  l'amour 
est  cause  de  la  crainte.  Par  cela  même,  en  effet,  que  (juelqu'un 
aime  un  certain  bien,  il  s'ensuit  que  ce  qui  le  prive  de  ce  bien 
est  pour  lui  un  mal,  et,  par  suite,  il  craint  cela  comme  un  mal  ». 

L'ad  primiim  répond  que  «  la  crainte,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  (q.  4^>  arl-  0»  regarde  de  soi  et  premièrement  le  mal 
duquel  elle  se  détourne  et  qui  s'oppose  à  un  bien  que  l'on  aime; 
et,  à  ce  titre,  de  soi,  la  crainte  naît  de  l'amour.  INhiis,  subsidiai- 
rement,  la  crainte  regarde  aussi  ce  d'où  provient  un  tel  mal.  Et, 
pour  autant,  accidentellement,  quelquefois,  la  crainte  amène 
l'amour;  selon  que,  par  exemple^  l'homme  qui  craint  d'être  puni 
par  Dieu,  garde  ses  préceptes,  et,  à  cause  de  cela,  commence  à 
espérer,  et  l'espoir  amène  l'amour,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  » 
(q.  [\o,  art.  7).  Mais  on  voit  combien  indirectement  et  par  com- 
bien de  détours,  si  l'on  peut  ainsi  dire,  la  crainte  amène  l'amour; 
tandis  que  c'est  directement  et  de  soi  que  l'amour  amène  la 
crainte. 

\Jad  seciindiim  fait  observer  que  «  celui  dont  nous  attendons 
des  mauv,  est,  au  commencement,  objet  de  haine;  mais  quand, 
dans  la  suite,  nous  commençons  à  en  espérer  du  bien,  alors  il 
commence  à  être  aimé  »  ;  et  c'est  ce  que  nous  expliquions  tout 
à  l'heure,  à  Vad  primum,  en  ce  qui  est  de  l'homme  par  rapport 
à  Dieu,  juste  vengeur  du  mal.  «  Le  bien,  au  contraire,  auquel 
s'oppose  le  mal  que  l'on  craint,  était  aimé  dès  le  commence- 
ment »  ;  et  c'est  parce  qu'il  était  aimé  que  son  opposition  à  tel 
mal  cause  la  crainte  de  ce  mal. 

\Jad  tertium  dit  que  «  l'objection  procède  de  ce  qui  est  la 
cause  du  mal  que  l'on  craint,  {)ar  mode  de  cause  efficiente.  Or, 
l'amour  est  cause  de  ce  mal,  par  mode  de  disj)osition  matt'rielie, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  »  (au  corps  de  l'article). 

C'est  donc  j)ar  mode  de  disposition  matérielle  ol  parce  qu'il 
fait  (pie  telle  chose  opposée  à  ce  (\\\(t  nous  aimons,  se  présente  à 
nous  comme  un  mal,  (pic  l'amoui"  est  cause  de  la  crainte.  — 
Toutefois,  il  y  a  lieu  de  se  demander  si  cette  cause,  même  du 
c(')té  (lu  sujet  en  qui  se  trouve  la  crainte,  sullit,   [)()ur  expliquer 
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relie  ciiiiiilc;  (M  s'il   iic  fiiiil    j)as,  en  même  temps,  pour  avoir  la 
eaiist>  iiil(''i>rale,  iiii  autre  élémeiil  ipii  doit  accompagner  ramoiir. 
(Tesl  ce  (pie  nous  allons  examinei'  à  l'ai'ticle  qui  suit. 


Article  II. 
Si  la  cause  de  la  crainte   est  le  manque  où  l'on  se  trouve? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  le  manque  où  l'on  se 
trouve  n'est  pas  cause  de  la  crainte  »,  —  La  première  arguë  de 
ce  (pie  «  ceux  qui  ont  la  puissance,  son.t  surtout  objet  de  crainte. 
Or,  le  manque  ou  le  défaut  est  le  contraire  de  la  puissance. 
Donc,  le  manque  ou  le  défaut  n'est  pas  cause  de  îa  crainte  ».  — 
La  seconde  objection  remar(]ue  (pie  a  ceux  qui  ^■ont  être  décapi- 
tés se  trouvent  dépourvus  au  [)lus  liant  point.  Or,  ceux-là  ne 
craii^nent  pas,  selon  (pi'il  est  dit  au  second  livre  de  la  Rhétorique 
(cil.  v,  n.  \!\).  Donc,  le  manque  où  l'on  est  n'est  pas  cause  de 
crainte  ».  —  La  troisi(Mne  objection  dit  que  «  combattre  est  une 
marque  de  force  et  non  un  si^^-ne  de  défaut.  Or,  ceux  qui  coin- 
hatfenl  craignent  les  autres  (jui  combattent  contre  eux,  ainsi 
qu'il  est  dit  au  second  livre  de  la  lihètorique  (ch.  v,  n.  ()).  Donc, 
ce  n'est  pas  le  manque  qui  est  cause  de  la  crainte  ». 

L'argument  sed  contra  observe  que  «  les  contraires  ont  des 
causes  contraires.  Or,  les  ric/iesses,  et  la  force,  et  la  multitude 
des  amis,  et  le  pouvoir  excluent  la  crainte,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  second  livi'e  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  20).  Donc,  le  man- 
que de  ces  choses  cause  la  crainte  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas,  se  référant  à  la  doctrine 
de  l'article  précédent,  rappelle  que  «  conformément  à  ce  qui  a 
été  dit,  on  peut  distiiii^uer  une  double  cause  de  la  crainte  :  l'une, 
par  mode  de  disposition  matérielle,  du  C(')té  de  celui  qui  craint  ; 
rautie,  pai-  mode  de  cause  efficiente,  du  côte  de  celui  (pii  est 
craint.  —  S'il  s'agit  de  la  première  cause,  il  faut  dire  que,  de 
soi,  le  maïupie  ou  le  défaut  est  cause  de  la  crainte  ;  c'est,  en 
effet,  d'un  (h'faut  ou  d'un  manque  de  vertu  que  provient  pour 
quelqu'un  h;  fait  de  ne  pouvoir  facilement  repousser  le  mal  qui 
menace.  Toiilefois,  le  mampie  ou    le  défaut  (pii  cause  la  crainte 
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a  cerlaines  limites.  C'est  ainsi  que  le  manque  ou  le  défaut  qui 
cause  la  crainte  d'un  mal  futur  est  moindre  que  le  défaut  qui 
suit  le  mal  présent  sur  lequel  porte  la  tristesse.  Et  le  défaut  ou  le 
manque,  dans  le  sujet,  serait  encore  plus  grand,  si  le  sens  du 
mal  disparaissait  totalement,  ou  l'amour  du  bien  dont  le  con- 
traire est  l'objet  de  la  crainte  ».  Par  où  l'on  voit  que  de  ne  pas 
craindre  n'est  pas  toujours  un  signe  de  perfection  dans  le  sujet 
qui  ne  craint  pas.  Si  l'absence  de  la  crainte  provient  de  la  cons- 
cience de  la  force  qu'on  a  en  soi  ou  qui  nous  vient  d'un  secours 
assuré,  cette  absence  de  crainte  est  un  signe  de  perfection  en 
celui  qui  ne  craint  pas.  Mais  si  l'absence  de  la  crainte  provenait 
d'un  manque  de  perception  du  mal  cpii  menace,  ou  encore  du 
manque  d'amour  qui  fait  que  même  en  percevant  ce  qui  est  un 
mal  imminent,  on  s'en  désintéresse  ne  le  tenant  pas  pour  un  mal, 
dans  ce  cas  l'absence  de  crainte  serait  le  signe  d'une  grande  mi- 
sère en  celui  qui  ne  craindrait  pas.  Que  si  l'on  ne  craint  plus, 
parce  que  le  mal  est  déjà  présent  et  qu'il  n'y  a  plus  qu'à  le  subir, 
c'est  sans  doute  un  signe  d'infériorité  par  rapport  à  ce  mal; 
mais,  pourvu  qu'on  le  sente  et  qu'on  s'en  attriste,  la  misère  est 
moindre  que  dans  le  cas  de  celui  qui  ne  craint  pas  pour  la  raison 
indiquée  tout  à  l'heure. 

((  Quant  à  la  seconde  cause  de  la  crainte,  il  faut  dire  que,  de 
soi,  la  vertu  et  la  force  sont  cause  de  la  crainte;  c'est,  en  effet, 
parce  que  l'être  nuisible  pour  nous  est  puissant,  que  nous  ne 
pouvons  point  repousser  son  action.  Toutefois,  il  peut  arriver, 
accidentellement,  que  même  de  ce  côté,  un  certain  défaut  ou  un 
certain  manque  est  cause  de  la  crainte,  pour  autant  qu'il  peut 
provenir  de  ce  défaut  ou  de  ce  manque  que  cet  agent  voudra 
nous  nuire  ;  comme,  par  exemple,  s'il  n'a  pas  de  justice,  ou  s'il 
a  été  blessé  auparavant,  ou  s'il  craint  d'être  blessé  ». 

Xuttd primuni  répond  que  «  cette  objection  procède  de  la  cause 
de  la  crainte  qui  est  cause  efficiente  ». 

Uad  secnndnm  dit  (pu*  «  c{^\\\  (jui  vont  être  décapitc's  sont  en 
quelque  sorte  sous  le  couj)  du  nud  présent  ;  et,  jiar  suite,  le 
mancpie  où  ils  se  trouvent  dépasse  la  mesure  de  la  crainte  »  ;  il 
n'y  a  plus  place  que  pour  la  doideur  et  la  torture. 

\.'(i(l   Icrtiiun    fait    observer   que  o  ceux  cpii   cond)alt(Mil    sont 
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(liiiis  la  craiiilo.  non  en  raison  de  la  puissance  (jui  est  en  eux, 
mais  en  raison  du  nuuKiue  île  [)uissance  qui  leur  fait  penser 
qu'ils  ne  ponironi  pas  lrioin[»lier  »  de  ceux  qui  conihatlent  contre 
eux. 

La  crainte  est  un  inonvenieni  de  l'appétit  <pii  a  pour  ol)j(M  la 
perception  d'un  mal  imminenl  au(piel  il  est  difficile  de  résister.  Il 
s'ensuit  que  la  cause  de  la  crainte  sera  d'une  double  sorte:  l'une, 
provenant  de  la  conscience  qu'on  a  de  son  infériorité  en  pré- 
sence de  ce  mal;  et  ceci  suppose,  avant  tout,  que  le  mal  est 
perçu  comme  tel,  ce  (jui  ne  peut  être  sans  l'amour  du  bien  auquel 
le  mal  s'oppose  ;  l'autre,  provenant  de  la  puissance  nocive  de 
l'agent,  qui,  par  son  action,  peut  nous  imposer  le  mal;  et,  de  ce 
chef,  plus  un  être  nous  est  supérieur,  plus  il  peut  avoir  raison 
de  cause  de  crainte  par  rap[)orl  à  nous,  à  moins  qu'une  certaine 
infériorité  de  sa  [)art  ne  soit  aussi  un  motif  qui  ne  lui  donne, 
sous  un  autre  jour,  celte  même  raison  de  cause  de  crainte.  — 
Il  ne  nous  reste  plus  qu'à  étudier  les  effets  de  la  crainte. 

Ce  va  être  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XLIV. 

DES  EFFETS  DE  LA  CRAINTE. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  la  crainte  cause  la  contraction  ? 
2°  Si  elle  dispose  au  conseil  ? 
30  Si  elle  cause  le  tremblement  ? 
4'5  Si  elle  empêche  l'opération? 


Comme  nous  le  verrons  par  les  arguments  sed  contra  de  ces 
quatre  articles,  les  effets  de  la  crainte  dont  s'enquiert  saint  Tho- 
mas, ont  été  assii^nés  respectivement  par  saint  Jean  Damascène, 
par  Aristote,  par  Gicéron  et  par  saint  Paul.  —  Voyons  d'abord 
le  premier,  assigné  par  saint  Jean  Damascène. 


Article  Premier. 
Si  la  crainte  cause  la  contraction  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  ne  cause  pas 
la  contraction  ».  —  La  première  est  que  «  par  la  contraction,  la 
chaleur  animale  et  les  esprits  vitaux  sont  refoulés  à  l'intérieur. 
Or,  le  rassemblement  de  la  chaleur  et  des  esprits  à  l'intérieur 
dilatent  le  conir  et  le  poussent  à  entrej)rendre  une  chose  avec 
audace,  comme  on  le  voit  en  ceux  (jue  la  colère  possède.  Et  pré- 
cisément, c'est  le  contraire  que  fait  la  crainte.  Donc,  la  crainte  ne 
cause  pas  la  conti'action  ».  —  La  seconde  objection  remar(|ue, 
toujours  dans  le  même  sens,  (jue  «  si  la  chaleur  et  les  esprits  se 
multij)lienl  à  l'intérieur  par  la  contraction,  il  s'ensuit  que  l'homme 
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s'échappe  en  cris  ou  en  jtaroles,  comme  on  le  voit  d.uis  ceux  (jui 
souiïrenl.  Oi-,  ceux  (jui  crait^iienl  ne  profèrent  point  des  paroles, 
mais  [)lul(U  deviennenl  taciturnes.  Donc,  la  crainte  ne  cause  pas 
la  contraction  ».  —  La  troisième  objection  rappelle  que  «  la  con- 
fusion est  une  espèce  de  crainte,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
((j.  /|i,  art.  f[).  Or,  ceihv  (jui  soiil  confus  rougissent,  comme  le 
disent  Cicéron,  au  livre  I\^  des  Questions  Tusculanes  (cli.  viii), 
et  Aristote,  au  livre  IV  de  iÉthique  (c\\.  ix,  n.  2;  de  S.  Th., 
lei;.  17).  D'autre  part,  la  rou^^eur  du  visage  n'est  pas  un  sit;ne 
de  la  contiaclion,  mais  plutôt  du  contraire.  Donc,  la  contraction 
n'est  pas  un  effet  de  la  crainte  i>. 

L'argument  sed  contra  est  le  texte  de  «  saint  Jean  Damas- 
cène  »,  qui  «  dit,  au  troisième  livre  (de  la  Foi  orthodoxe, 
ch.  xxiii),  que  la  crainte  est  une  vertu  dans  le  sens  de  la  systole, 
c'est-à-dire  dans  le  sens  de  la  contraction  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  la  doctrine  géné- 
rale qui  a  été  exposée  plus  haut,  au  sujet  des  passions.  «  Ainsi 
qu'il  a  été  dit  (q.  22,  art.  i,  2;  (j.  28,  art.  5),  dans  les  passions 
de  l'àme,  on  a,  comme  élément  formel,  le  mouvement  lui-même 
de  la  puissance  appétilive;  et,  comme  élément  matériel,  la  trans- 
mutation corporelle.  Ces  deux  éléments  se  correspondent,  en 
telle  sorte  que  la  transmutation  corporelle  suit  à  la  ressem- 
blance et  selon  la  nature  du  mouvement  de  l'appétit.  —  Or,  s'il 
s'agit  du  mouvement  de  raj)pélit  dans  l'àme,  la  crainte  implique 
une  certaine  contraction.  La  raison  en  est  que  la  crainte  provient 
d(;  la  représentation  d'un  certain  mal  imminent  qu'il  est  difficile 
de  repousser,  ainsi  qu'il  a  été  dit  [)lus  haut  (().  [\\,  ait.  2).  D'au- 
tre part,  qu'une  chose  soit  difficile  à  re[)ousser,  cela  [)rovient  de 
la  faiblesse  de  la  vertu,  ainsi  qu'il  a  été  dit  également  plus  haut 
(q.  43,  art.  2).  Et  parce  que  plus  la  vertu  est  lail)le,  plus  est 
limité  et  resserré  son  champ  d'action,  il  s'ensuit  (pie  l'imagina- 
tion même  qui  cause  la  crainte  produit  une  certaine  contraction 
dans  l'appétit.  C'est  ainsi,  remarque  saint  Thomas,  (pie  nous 
voyons,  dans  les  mourants,  la  nature  se  retirer  à  l'intérieui-,  en 
raison  de  la  faiblesse  de  la  vertu  ;  et,  pareillement,  dans  les  cités, 
(juand  les  habitants  craig^nent,  ils  se  retirent  du  dehors,  et  ren- 
trent selon  (ju'il  est  en  leur  pouvoir,  à  l'intérieur  ».  Le  sentiment 
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OU  la  conscience  qu'on  a  de  sa  fail)lesse  devant  un  mal  iimninent 
que  l'on  redoute,  fait  donc  que  l'appétit  se  replie  sur  lui-même 
par  une  sorte  de  contraction.  —  «  Et  à  la  ressemblance  de  cette 
contraction  qui  est  le  propre  de  l'appétit  dans  l'àme,  vient  aussi, 
ensuite,  sous  le  coup  de  la  crainte,  en  ce  qui  est  du  corps,  la 
contraction  de  la  chaleur  et  des  esprits  à  l'intérieur  ». 

Sur  celte  question  de  «  la  chaleur  et  des  esprits  »  dont  nous 
parle  ici  saint  Thomas,  on  ne  lira  pas  sans  intérêt  la  page  que 
Bossuet  a  écrite  dans  son  traité  de  la  Connaissance  de  Dieu  et  de 
soi-même,  ch.  ii,  n,  9,  11.  «  Après  avoir  parlé  des  parties  (du 
corps)  fpii  ont  de  la  consistance,  il  faut  parler  maintenant  des 
liqueurs  et  des  esprits.  Il  y  a  une  liqueur  qui  arrose  tout  le  corps 
et  qu'on  appelle  le  sang".  Celte  liqueur  est  mêlée  dans  toute  sa 
masse  de  beaucoup  d'autres  liqueurs,  telles  que  sont  la  bile  et  les 
sérosités.  Celle  qui  est  rouge,  qu'on  voit  à  la  fin  se  figer  dans 
une  palette,  et  qui  en  occupe  le  fond,  est  celle  qu'on  appelle 
proprement  le  sang.  C'est  par  celte  liqueur  que  la  chaleur  se 
répand  et  s'entretient.  C'est  d'elle  que  se  nourrissent  toutes  les 
parties,  et  si  l'animal  ne  se  réparait  continuellement  par  cette 
nourriture,  il  périrait.  C'est  un  grand  secret  de  la  nature  de 
savoir  comment  le  sang  s'échauffe  dans  le  cœur.  Et  d'abord,  on 
peut  penser  que  le  cœur  étant  extrêmement  chaud,  le  sang  s'y 
échauffe  et  s'y  dilate  comme  l'eau  dans  un  vaisseau  déjà  échauffé. 
Et  si  la  chaleur  du  conir  qu'on  ne  trouve  guère  plus  grande  que 
celle  des  autres  parties,  ne  suffit  pas  [)our  cela,  on  y  peut  ajou- 
ter deux  choses  :  l'une,  que  le  sang  soit  composé,  ou  en  son  tout 
ou  en  partie,  d'une  matière  de  la  nature  de  celles  qui  s'échauf- 
fent par  le  mouvement.  Et  déjà  on  le  voit  fort  mêlé  de  bile,  ma- 
tière si  aisée  à  s'échauffer;  et  peut-être  que  le  sang  même,  dans 
sa  propre  sid)stance,  tient  de  celte  qualité.  De  sorte  qu'étant, 
comme  il  est  continuellement,  battu,  premièrement  par  le  cœur 
et  ensuite  par  les  altères,  il  vient  à  un  degré  de  chaleur  considé- 
rable. L'autre  chose  ((u'on  peut  dire  est  qu'il  se  fait  dans  le  cœur 
une  fermentation  du  sang.  On  appelle  fermentation  lorsqu'une 
matière  s'enfle  par  une  espèce  de  bouillonnement,  c'est-à-dire 
[)ar  la  dilatation  de  ses  parties  inléiieurcs.  Ce  bouillonnement 
se  l'ail  par  le  mélange  d'une  autre  matière  (pii  se  répand  et  s'in- 
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siiuie  cnlvc  les  [);irli('s  de  celle  «nii  est  ferrneiilée,  et  (jui,  les  pous- 
sanl  (lu  dedans  au  dehors,  leur  donne  une  plus  grande  circonfé- 
rence, ('/est  ainsi  (jue  le  levain  enlle  la  pâle.  On  [»eul  donc  pen- 
ser (pie  le  cœur  nuMe  dans  le  san<^  une  malièie,  (pielle  (pi'elle 
soil,  capable  de  le  fermenter;  ou  même,  sans  chercher  [)lus  loin, 
(ju'après  tpie  l'artère  a  re(;u  le  san*»'  que  le  cœur  y  pousse,  (piel- 
(pie  pai'lie  rest(M>  dans  le  conir  sert  de  ferment  au  nouveau  san^- 
(pie  la  veine  y  décharge  aussit(H  après,  comme  un  peu  de  vieille 
pâte  aig-ric  fermente  et  entte  la  nouvelle.  Soit  donc  qu'uu3  de  ces 
causes  suffise,  soit  (pi'il  faille  les  joindre  toutes  ensemble,  ou  que 
la  nature  ait  encore  quelque  autre  secret  inconnu  aux  hommes, 
il  est  certain  que  le  sang  s'échauffe  beaucoup  dans  le  cœnii'  et  (pie 
celle  chaleur  entretient  la  vie  ». 

((  Les  esprits  sont  la  [)artiela  [)lusviveet  la  plus  agitée  du  sang, 
et  mettent  en  action  toutes  les  parties,  parmi  lesquelles  il  paraît 
(pie  le  cœur  et  le  cerveau  sont  les  principales,  et  celles,  pour 
ainsi  dire,  (pii  mèiienl  toutes  les  autres.  Ces  deux  maîtiesses 
parties  influent  dans  tout  le  corps.  Le  c(pur  y  renvoie  partout  le 
sang-  dont  il  est  nourri;  et  le  cerveau  y  distriljuc  de  tous  c(')tés 
les  esprits  par  lesquels  il  est  remué.  Au  premier,  la  natui'c  a 
donm;  les  artères  et  les  veines,  pour  la  distribution  du  sang;  et 
elle  a  donné  les  nerfs  au  second,  pour  l'administration  des  esprits. 
Nous  avons  vu  que  la  fabrique  des  esprits  se  commence  par  le 
cœur,  lois(jue  battant  le  sang  et  l'échauffant,  il  en  élève  les  par- 
lies  les  plus  subtiles  au  cerveau  qui  les  perfectionne  et  qui  ensuite 
en  renvoie  au  ccEur  ce  qui  est  nécessaire  pour  produire  son  bat- 
tement. Ainsi,  ces  deux  maftresses  parties,  (}ui  mettent,  pour 
ainsi  dire,  tout  le  corps  en  action,  s'aident  mutuellement  dans 
leurs  fonctions,  puisque  sans  le  sang'  que  le  co'ur  envoie  au 
cerveau,  le  cerveau  n'aurait  pas  de  quoi  former  les  esprits,  et 
([ue  le  cœur  aussi  n'aurait  [)oint  de  mouvement  sans  les  esprits 
(jue  le  cerveau  lui  renvoie  )>. 

Ces  explications  de  Bossuet  lums  montrent  excelicinment  ce  (pie 
nous  devons  (îutendre,  dans  la  lang'ue  de  saint  Thomas,  par  la 
contraction  (pji  refoule  à  l'intérieur  ((  la  chaleur  et  les  esprits  ». 
—  Les  réponses  aux  objections  vont  encore  préciser  ce  point  de 
doctrine. 
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L'rtf/  primum  fait  observer  qu'  «  au  témoignage  d'Aristole, 
dans  le  livre  des  Problèmes  (sect.  XXVII,  prob.  m),  si,  en  cenx 
qui  craignent,  les  esprits  sont  retirés  dn  dehors  au  dedans,  le 
mouvement  des  esprits  n'est  pourtant  pas  le  même  en  ceux  qui 
craignent  et  en  ceux  que  la  colère  possède.  —  Car  en  ces  der- 
niers, à  cause  de  la  chaleur  et  de  la  subtilité  des  esprits  qui  pro- 
viennent de  la  soif  de  la  veng^ance,  le  mouvement  des  esprits  à 
l'intérieur  se  fait  des  parties  inférieures  aux  parties  supérieures; 
et  voilà  pourquoi  les  esprits  et  la  chaleur  s'accumulent  dans  le 
cœur;  d'où  il  suit  (jue  les  hommes  en  colère  deviennent  prompts 
et  audacieux  pour  attaquer.  —  En  ceux  qui  craignent,  au  con- 
traire, à  cause  du  froid  qui  épaissit,  les  esprits  se  meuvent  des 
parties  supérieures  aux  inférieures  (lequel  froid  provient  de  la 
persuasion  du  manque  de  vertu  pour  résister);  d'où  il  suit  que 
la  chaleur  et  les  esprits  ne  se  multiplient  pas  autour  du  cœur^ 
mais  plutôt  s'en  éloignent.  Et,  à  cause  de  cela,  ceux  qui  craignent 
ne  sont  pas  prompts  à  attaquer,  mais  plutôt  prennent  la  fuite  ». 

\Jad  secundiim  dit  qu'  «  il  est  naturel  à  tout  être  qui  souffre, 
qu'il  s'agisse  de  l'homme  ou  de  l'animal,  de  mettre  tout  en  œuvre 
pour  repousser  le  mal  présent  qui  cause  sa  douleur;  et  nous 
voyons,  en  effet,  que  sous  le  coup  de  la  douleur,  les  animaux 
frappent  des  dents  ou  de  la  corne.  Or,  le  plus  grand  de  tous  les 
secours,  pour  toutes  choses,  dans  les  animaux,  est  constitué  par 
la  chaleur  et  les  esprits.  Il  suit  de  là  que,  dans  la  douleur,  la 
nature  conserve  à  l'intérieur  la  chaleur  et  les  esprits  pour  les 
utiliser  à  repousser  le  mal.  Et  de  là  vient  aussi,  comme  le  dit 
Aristote  au  livre  des  Problèmes  (sect.  XXVII,  prob.  ix),  que  les 
esprits  et  la  chaleur  se  multipliant  à  l'intérieur,  il  est  nécessaire 
qu'ils  s'échappent  sous  forme  de  cris  ou  de  paroles;  ce  qui  expli- 
que que  ceux  qui  soufflent  peuvent  difficilement  s'empêcher  de 
crier.  —  Mais  en  ceux  qui  craignent,  le  mouvement  de  la  chaleur 
intérieure  et  des  esprits  se  fait  du  cœur  aux  parties  inférieures, 
ainsi  (pi'il  a  été  dit.  D'où  il  suit  que  la  crainte  s'o{)pose  à  la  for- 
mation de  la  voix  (pii  provient  de  ce  que  les  esj)rits  sont  euvoyés 
vers  le  haut  pour  s'échapper  par  la  bouche;  et  de  là  vient  (pie  la 
crainte  coupe  la  parole;  de  là  vient  aussi  qu'elle  rend  tremblants, 
comme  le  dit  Aristote  au  livre  des  Problèmes  »  (^sect.  XX\  II, 
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prol).  I,  VI,  vu),  et  coninio  nous  aurons  à   le  dire   nous-mêmes 
l)ienl()l  (à  l'article  3). 

\j'a(/  fcf/inm,  pour  e\pli(juer  l'etîel  particulier  de  cette  espèce 
de  crainle  (ju'esl  la  confusion,  le  com{)are  à  l'elTet  de  la  crainte 
d'ordre  naturel  qui  a  la  mort  pour  ohjet.  «  Les  dangers  de  mort 
nv  sont  pas  seulement  contraires  à  Tappélit  qui  est  dans  l'àme  ; 
ils  sont  aussi  contraires  à  l'appétit  naturel.  A  cause  de  cela,  dans 
la  ciaintc  (pii  a  ces  dangers  de  mort  pour  ohjet,  il  n'y  a  pas  seu- 
lement la  contraction  qui  existe  dans  l'appétit;  il  y  a  encore  la 
contraction  qui  est  le  propre  de  la  nature  corporelle  :  et,  en 
effet,  quand  l'animal  est  sous  le  coup  d'une  appréhension  de 
mort,  il  (''[»r.)uve  en  lui  une  contraction  de  la  chaleur  animale  à 
l'inlérieur,  comme  lorsqu'en  réalité  la  mort  est  là  imminente.  Et 
c'est  pour  cela  que  sous  le  coup  d'une  crainte  de  mort  on  pâlit, 
comme  il  est  dit  au  quatrième  livre  de  l'Ethique  (ch.  ix,  n.  2  ;  de 
S,  Th.,  leç.  17).  —  Le  mal,  au  contraire,  qui  est  l'objet  de  la 
conlusiou,  ne  s'oppose  pas  à  la  nature,  mais  seulement  à  l'appétit 
de  l'âme.  H  y  a  donc,  sous  le  coup  de  cette  crainte,  une  con- 
traction dans  l'appétit  de  l'âme  »,  et  aussi  une  contraction  dans 
le  corps,  (pii  est  à  la  ressemblance  et  selon  la  nature  de  cette 
contraction  de  l'appétit  animal;  «  mais  non  une  contraction  de 
la  nature  corporelle  »,  à  considérer  en  lui-même  l'appétit  na- 
turel, qui  n'est  pas  atteint  par  cette  sorte  de  mal.  L'organisme 
naturel  n'est  donc  pas  troublé  dans  ses  fonctions  normales  par 
(juelque  cliose  qui  s'oppose  à  lui  directement  :  la  chaleur  animale 
et  le  mouvement  des  esprits  ne  sont  modifiés  en  rien  par  quel- 
(pie  chose  (|ui  soit  propre  à  la  nature;  il  n'y  a  là  aucun  refoule- 
ment à  l'intérieur;  «  mais  plutôt  l'àme,  comme  concentrée  en 
elle-même  )>^  sous  le  coup  de  la  peur  qui  lui  est  propre  et  (jui 
n'atteint  pas  la  nature,  «  vaque  à  l'envoi  des  esprits  et  de  la 
chaleur,  d'où  il  suit  qu'ils  se  répandent  à  l'extérieur.  Et  c'est 
pour  cela  (pu;  ceux  (jui  sont  confus  rougissent  ».  —  Lors  donc 
(pic  la  crainte  est  purement  psychologique,  la  contraction  causée 
par  elle  est  du  mêm(î  ordre;  et  il  se  peut  que  cette  contraction 
ait  pour  elfet  un(;  ditl'usion  contraire  de  «  la  chaleur  animale  »  et 
des  ((  esprits  ».  Que  si  la  crainte  est  tout  etisemble  psycholo- 
gi([ue  et  physiologi(iuc,  dans  ce  cas  la  contraction  est,  elle  aussi, 
T.  VII.  Les  passions.  27 
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nécessairement  d'ordre  plijsiolog^ique.  Mais,  en  toute  hjpotlièse, 
le  mouvement  de  la  crainte  existant  dans  l'appélit  et  causant  en 
lui  une  certaine  contraction,  amène,  dans  le  corps,  une  certaine 
transmutation,  cpii  lui  correspond  et  lui  est  proportionnée. 

Voici  comment  Bossuet  explique  l'action  des  diverses  passions 
dont  vient  de  nous  parler  saint  Thomas,  en  ce  qui  est  de  leur 
influence  sur  l'org-anisme  pliysicpie.  «  Toute  altération  dans  le 
sang.,  qui  l'empêclie  de  fournir  pour  les  esprits  une  jnalière 
louable,  rend  le  corps  malade.  Et  si  la  chaleur  naturelle,  ou 
étouffée  par  la  trop  grande  épaisseur  du  sang,  ou  dissipée  par 
son  excessive  subtilité,  n'envoie  plus  d'esprits,  il  faut  mourir; 
tellement  qu'on  peut  définir  la  mort,  la  cessation  du  mouvement 
dans  le  sang  et  dans  le  cœur.  Outre  les  altérations  qui  arrivent 
dans  le  corps  par  les  maladies,  il  y  en  a  qui  sont  causées  par 
les  passions,  qui,  à  vrai  dire,  sont  une  espèce  de  maladie.  Il  serait 
trop  long'  d'expliquer  ici  toutes  ces  altérations;  et  il  suffit  d'ob- 
sei'ver,  en  g'énéral,  qu'il  n'y  a  point  de  passion  qui  ne  fasse  quel- 
que chang-ement  dans  les  esprits,  et,  par  les  esprits,  dans  le 
cœur  et  dans  le  sang-  Et  c'est  une  suite  nécessaii'e  de  l'impression 
A'iolente  que  certains  objets  font  dans  le  cerveau.  De  là  il  arrive 
nécessairement  que  quelques-unes  des  passions  les  y  excitent  et 
les  y  agitent  avec  violence,  et  f|ue  les  autres  les  y  ralentissent. 
Les  unes,  par  conséquent,  les  font  couler  plus  abondaunnenl 
dans  le  cœur,  et  les  autres  moins.  Celles  qui  les  font  abondei', 
comme  la  colère  et  l'audace,  les  répandent  avec  profusion,  et  les 
poussent  de  tous  cotés  au  dedans  et  au  dehors.  Celles  (pii  Icmlcut 
à  les  supprimer  et  à  les  retenir,  telles  (pie  sont  la  tristesse  et  le 
désespoir,  les  retiennent  resserrés  au  dedans,  comme  [)our  les 
ménager  ».  Nous  avons  vu  que  la  crainte  naturelle  appartient  à 
ce  second  genre,  tandis  que  la  cr-ainle  [)urement  animale  ou  (pii 
n'alfecte  directement  que  l'appétit  de  l'àme  appartient  au  premier. 

((  De  là  naissent  »,  poui'suit  Bossuet,  «  dans  le  c(Eur  et  dans  le 
pouls,  des  battements,  les  uns  plus  lents,  les  autres'plus  viles; 
les  uns  iiu'ertains  et  inégaux,  et  les  autres  [)lus  nu'suiés;  d'où  il 
arrive  dans  le  sang  divers  changements,  et  de  là  constMpiemmenl 
(le  nouvelles  altéi'ations  dans  les  es[)rits.  Les  nKMubi'es  extérieurs 
reçoivent  aussi  de  dillérentes  dis[)ositions.  (Juand  on  est  attaqué, 
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le  cerveau  envoie  [)lus  d  esprits  aux  bras  et  aux  mains;  el  c'est 
ce  (|ui  fait  (|u'()n  est  plus  fort  clans  la  colère.  Dans  cette  passion, 
les  muscles  s'atîermissenl,  les  nerfs  se  bandent,  les  poii:gs  se 
fei'ineni,  tout  se  touine  à  l'ennemi  pour  l'écraser,  et  le  corps  est 
disposé  à  se  ruer  sur  lui  de  tout  son  poids.  Quand  il  s'ai^it  de 
poursuivre  un  bien  ou  de  fuir  un  mal  pressant,  les  esprits  accou- 
rent avec  abondance  aux  cuisses  et  aux  jambes  pour  liàler  la 
course;  tout  le  corps,  sou:enu  pai"  leur  extrême  vivacité,  devient 
plus  léger;  ce  qui  a  fait  dire  au  poète,  parlant  d'Apollon  et  de 
Daphné  :  ffic  spe  celer;  illa  timoré.  Si  un  bruit  un  peu  extraor- 
dinaire menace  de  quelque  coup,  on  s'éloigne  naturellement  de 
rcmlroil  d'où  vient  le  bruit,  en  y  jetant  l'œil,  afin  d'esquiver  plus 
facilement;  et  quand  le  coup  est  reçu,  la  main  se  porte  aussitôt 
aux  parties  blessées,  pour  (Mer,  s'il  se  peut,  la  cause  du  mal  : 
tant  les  esprits  sont  disposés,  dans  les  passions,  à  seconder 
promplement  les  membres  qui  ont  besoin  de  se  mouvoir  ». 

«  Par  l'ag'itation  du  dedans,  la  disposition  du  dehors  est  toute 
changée.  Selon  que  le  sang  accourt  au  visag-e,  ou  s'en  retire,  il 
y  paraît  ou  roug"eur  ou  pâleur.  Ainsi  on  voit  dans  la  colore  les 
yeux  allumi's;  on  y  voit  rougir  le  visage,  qui,  au  contraire,  pâlit 
dans  la  crainte.  La  joie  et  l'espérance  en  adoucissent  les  traits, 
ce  (jui  répand  sur  le  fionl  une  image  de  sérénité.  La  colère  et  la 
tristesse,  au  contraire,  les  rendent  plus  rudes,  et  leur  donnent 
un  air  ou  plus  farouche  ou  [)lus  sombre.  La  voix  chang-e  aussi 
en  diverses  sortes.  Car  selon  que  le  sang-  ou  les  esprits  coulent 
plus  ou  moins  dans  le  poumon,  dans  les  muscles  qui  l'agitent, 
et  dans  la  trachée-artère  par  où  il  respire  l'air,  ces  parties,  ou 
dilatées,  ou  pressées  diversement,  poussent  tantôt  des  sons  écla- 
tants, tantôt  des  cris  aigus,  tantôt  des  voix  confuses,  tantôt  de 
longs  gémissements,  tantôt  des  soupirs  entrecoupés.  Les  larmes 
accompagnent  de  tels  états,  lorsque  les  tuyaux  qui  en  sont  la 
source  sont  dilatés  ou  pressés  à  une  certaine  mesure.  Si  le  sang 
refroidi,  et  par  là  épaissi,  se  porte  lentement  au  cerveau  et  lui 
fournit  moins  de  matière  d'esprits  qu'il  ne  faut;  ou  si,  au  con- 
traire, étant  énm  el  échauffé  plus  qu'à  l'ordinaire,  il  en  fournit 
trop,  il  arrivera  tantôt  des  Irendjlemenls,  tantôt  des  langueurs  et 
des  défaillances.  Les  muscles  se  relâcheront,  et  on  se  sentira  prêt 
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à  tomber.  Ou  bien  les  fibres  mêmes  de  la  peau  qui  couvre  la 
tèle,  faisant  alors  l'effet  des  muscles  et  se  resserrant  excessive- 
ment, la  peau  se  retirant  sur  elle-même  fera  dresser  les  cheveux 
dont  elle  enferme  la  racine  et  causera  ce  mouvement  qu'on 
appelle  horreur.  Les  physiciens  expliquent  en  particulier  toutes 
ces  altérations;  mais  c'est  assez  pour  notre  dessein,  d'en  avoir 
remarqué  en  général  la  nature,  les  causes,  les  effets  et  les 
signes.  —  Les  passions,  à  les  regarder  seulement  dans  le  corps, 
semblent  n'être  autre  chose  qu'une  agitation  extraordinaire  des 
esprits  ou  du  sang,  à  l'occasion  de  certains  objets  qu'il  faut 
fuir,  ou  poursuivre  »  {De  la  connaissance  de  Dieu  et  de  soi- 
nié/nc,  ch.  ii,  n.   12). 

Cet  admirable  tableau  des  altérations  causées  par  les  pas- 
sions dans  l'organisme  physique  n'est  que  la  traduction  géniale 
des  observations  si  justes  formulées  par  saint  Thomas  à  la  suite 
d'Arislole.  Et,  sans  doute,  aujourd'hui,  nos  «  physiciens  »  ou  nos 
pliysiologucs  pourraient  s'ex[)liquer  en  termes  plus  techniques; 
mais  la  substance  ou  le  fond  de  leurs  observations  demeure  en 
parfaite  harmonie!'  avec  ce  que  les  anciens  avaient  observé  eux- 
mêmes. 

11  est  une  autre  remarque  d'Aristote,  que  saint  Thomas  se 
propose  d'examiner  maintenant,  au  sujet  des  effets  de  la  crainte; 
et  c'est  de  savoir  si  la  crainte  favorise  le  conseil.  —  C'est  ce  que 
nous  allons  étudier  à  l'article  (jui  suit. 

Article  IL 
Si  la  crainte  fait  les  hommes  de  conseil  ? 

Trois  objections  veulent  [)rouver  que  «  la  crainte  ne  fait  pas 
les  homm(>s  de  coiKseil  ».  —  La  [)remière  observe  qu'  «  une  même 
cause  ne  peut  pas  favoriser  k'  conseil  et  l'empêcher.  Or,  la 
crainte  empêclu;  le  conseil;  toute  passion,  en  effet,  trouble  le 
repos  (jui  est  re(piis  pour  le  bon  usage  de  la  raison.  Donc,  la 
crainte  ne  fait  pas  les  h  )mmes  de  conseil  ».  ^ —  La  seconde 
objection  d('liuit  «  le  conseil   »,  disant  (ju'il  «   est  un  acte  de  la 
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raison  porlanl  sur  les  choses  futures  et  délibérant  à  leur  sujet. 
Or,  il  est  une  crainte  qui  c/insse  les  pensées  et  fait  sortir  l'esprit 
(le  lui-inènie,  comme  le  dit  (licéiori  au  ii\ie  l\'  des  Ouest  ions 
Tnscnlanes  (ch.  viii).  Donc,  la  crainte  ne  fait  j)as  les  liomines  de 
conseil;  mais  plutôt  empêche  tout  conseil  ».  —  La  troisième 
objection  remarque  que  «  le  conseil  ne  porte  pas  seulement  sur 
le  mal  à  éviter,  mais  aussi  sur  le  bien  à  obtenir.  Or,  si  la  crainte 
a  pour  objet  le  mal  à  éviter,  l'espoir  reg-arde  le  bien  à  obtenir.  M 
s'ensuit  <pie  la  crainte  ne  favorise  [)as  plus  le  conseil  que  ne  le 
fait  l'espoii'  ». 

L'argument  sed  contra  est  le  mot  d'Aristote,  qui  a  motivé  le 
présent  article.  «  Arislote  dit  »,  en  effet,  au  second  livre  de  la 
Wtètorique  (ch.  v,  n.  l\),  que  la  crainte  fait  les  hommes  de 
conseil.  » 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  qu'  «  on  peut 
être  dit  homme  de  conseil,  dans  un  double  sens.  —  D'abord,  en 
ce  sens,  qu'on  a  la  volonté  ou  la  sollicitude  de  s'enquérir  ou  de 
procéder  au  conseil.  Et,  de  cette  manière,  la  crainte  fait  les 
hommes  de  conseil.  C'est  qu'en  effet,  comme  le  dit  Aristote,  au 
troisième  livre  de  VEthique  (ch.  m,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  7), 
nous  prenons  conseil  au  sujet  des  choses  importantes,  au  sujet 
desquelles  nous  nous  défions  en  quelque  sorte  de  nous-mêmes. 
Or,  les  choses  (jui  sont  pour  nous  objet  de  crainte  n'ont  pas 
simplement  la  raison  de  mal  quelconque^  mais  revêtent  une  cer- 
taine importance,  soit  parce  qu'elles  nous  apparaissent  comme 
difficiles  à  repousser,  soit  aussi  parce  qu'elles  se  présentent 
comme  imminentes,  ainsi  qu'il  a  été  dit  ((j.  4^).  Aussi  bien  est-ce 
surtout  (piand  ils  sont  dans  la  crainte  que  les  hommes  cherchent 
à  être  conseillés.  —  En  un  autre  sens  »,  et  qui  est  même,  dans 
notre  langue,  le  sens  le  plus  usuel,  «  on  dit  qu'un  homme  est 
homme  de  conseil  quand  il  est  apte  à  bien  procéder  dans  le 
conseil.  De  ce  chef,  ni  la  crainte  ni  aucune  autre  passion  ne  fait 
les  hommes  de  conseil.  L'homme,  en  effet,  qui  se  trouve  sous  le 
coup  d'une  passion  voit  les  choses  ou  plus  grandes  ou  plus 
petites  qu'elles  ne  sont  en  réalité;  c'est  ainsi  que  celui  qui  aime 
voit  les  choses  qu'il  aime  meilleures  qu'elles  ne  sont,  et  celui  qui 
craint  voit  les  choses  qu'il  craint    plus  terribles  qu'elles  ne  sont 
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en  réalité.  D'où  il  suit  qu'en  raison  du  manque  de  rectitude  dans 
le  jug-ement,  toute  passion,  autant  qu'il  est  en  elle,  empêche  de 
bien  procéder  dans  le  conseil  ». 

«  Par  où,  dit  saint  Thomas,  la  première  objection  se  trouve 
résolue.  » 

On  aura  remarqué  ce  que  saint  Thomas  nous  a  dit  de  l'in- 
fluence des  passions  sur  le  jug-einent  de  la  raison  :  de  soi,  elles 
en  compromettent  la  rectitude,  faisant  voir  les  choses  plus  gran- 
des ou  plus  petites  qu'elles  ne  sont  en  réalité.  Ceci  ne  doit  s'en- 
tendre que  des  passions  au  sens  strict  ou  des  mouvemenis  de 
l'appétit  sensible  et  non  de  la  volonté  elle-même,  dont  les  affec- 
tions, au  contraire,  selon  qu'elles  sont  bonnes  ou  mauvaises, 
contribuent  de  soi  à  la  rectitude  ou  à  la  méchanceté  du  jugement 
de  la  raison,  comme  nous  le  verrons  plus  lard,  quand  il  s'agira 
de  la  prudence  (2''-2**^  ,  q.  5i,  art.  3,  ad  /""').  Encore  faut-il 
ajouter,  au  sujet  des  passions,  qu'elles  ne  nuisent  au  jugement 
de  la  raison  que  si  elles  le  précèdent;  nullement,  si  elles  le  sui- 
vent, comme  il  a  été  remarqué  plus  haut  (q.  20,  art,  3,  ad  /'""). 
Nous  allons  même  voir,  par  Vad  secundum,  que  telle  passion, 
la  crainte  par  exemple,  peut  quelquefois,  même  quand  elle  pré- 
cède le  jugement  de  la  raison,  avoir  une  salutaire  influence  sur 
ce  jugement,  pour  autant  qu'elle  rend  la  volonté  plus  soucieuse 
de  bien  s'enquérir  et  de  trouver  des  moyens  à  propos. 

L'«(/  secundum  distingue,  en  efl'el,  entre  divers  effets  de  la 
crainte,  au  point  de  vue  du  conseil,  selon  que  la  crainte  est  plus 
ou  moins  grande.  —  «  Plus  une  passion  est  forte,  plus  l'homme 
qui  en  est  alfecté  se  trouve  empêché  par  elle  »,  en  ce  qui  est  de 
ses  actes  propres,  qui  sont  les  actes  de  la  raison  et  de  la  volonté, 
quand  cette  passion  les  précède.  «  Et  de  là  vieni  que  si  la  crainte 
est  trop  forte,  l'homme  veut  sans  doute  s'eufjuérir  ou  tenir  con- 
seil ;  mais  il  est  à  ce  point  troul)lé  dans  ses  pensées  qu'il  ne  peut 
pas  trouver  de  conseil  »,  ne  sachant  quel  jugement  porter  sur 
les  multiples  choses  qui  passent  devant  son  regard.  «  Si,  an 
contraire,  la  crainte  n'est  pas  trop  grande,  en  telle  sorte  (]u'elle 
provoque  un  désir  de  chercher  sans  trop  troubler  la  raison,  dans 
ce  cas  »,  bien  que,  de  soi  ou  en  elle-même  et  parce  qu'elle  est  une 
passion  (nii  nrécèthî  la  raison,  elle  tende  à  empêcher  la  rectitude 
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(lu  jii^^eincMil,  c('[)(Mi(l:m(,  ((  (Ml  laisoii  do  la  .solliciludc  (|iii  la 
snil  »  ou  (lu  (lésii-  de  rcclici'clu'  (|u'('ll('  j)i<)vo(|ue,  «  elU;  [hmiI  », 
non  de  soi  mais  iiidiiorlemciit,  <(  coiilrlbuc^r  à  l'eiidie  riioniine 
apte  à  bien  [)rocéder  dans  le  conseil  ». 

L'ad  tcrtium  rc'pond  (jiie  «  même  l'espoir  t'ait  les  hommes  de 
conseil;  car,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  second  livie  de  la  lihétorique 
(cil.  V,  II,  i/j),  Aristote  dit  :  Xnl  ne  se  livre  an  conseil  pour  les 
choses  dont  il  désespère;  pas  [)lus  (pie  [)our  les  choses  (jui  sont 
impossibles,  ainsi  (pi'il  est  dit  au  lroisi(Mne  livre  de  l  Ethique  » 
(ch.  m,  II.  i3;  de  S.  Th.,  Ie(;.  8),  et  (pie  nous  l'avons  expli- 
qué nous-mème  plus  haut  au  sujet  du  conseil  ((j.  il\).  «  Toute- 
fois, on  l'attribue  à  la  crainte  plul(')t  (ju'à  l'espoir,  parce  (jue  l'es- 
poir a  pour  ol)jet  le  bien  (ju'il  nous  est  possible  d'obtenir;  tandis 
(pie  la  crainte  jxjite  sur  le  mal  selon  (ju'il  [leut  à  grand'peine  être 
repouss(^';  et,  par  co!isé({uent,  la  crainte  vise  la  raison  de  difficile 
plus  ({ue  ne  le  fait  l'espoir.  D'autre  part,  c'est  dans  les  choses 
difhciles,  surtout  pour  lesquelles  nous  nous  défions  de  nous- 
mêmes,  que  nous  nous  livrons  au  conseil,  ainsi  qu'il  a  été  dit  ». 

La  crainte  pousse  l'homme  au  conseil.  Tout  homme  qui  est 
sous  I(^  coup  de  la  crainte  est  porté  à  chercher  le  moyen  d'échap- 
per au  mal  qui  le  menace.  C'est  même  un  effet  direct  du  pre- 
mier effet  de  la  crainte,  (jui  est  de  rappeler  à  l'inlérieur  le  sujet 
menacé.  Si  la  crainte  qui  le  pousse  ainsi  à  s'en(juérir  n'est  pas 
trop  forte,  bien  qu'elle  soil  pour  li.i  une  cause  de  trouble  et, 
parlant,  de  mauvais  conseil,  cependant  elle  peut  contribuer 
aussi  à  bien  dirij^er  le  conseil  et  à  le  faire  aboutir  dans  un  sens 
excellent,  pour  autant  qu'elle  avive  le  désir  d'échapper  au  mal 
et  d'en  trouver  les  moyens.  Que  si  elle  était  trop  forte  et  (ju'elle 
tioublàt  trop  la  raison,  le  fait  d'aviver  le  désir  dont  nous  parlons 
n'empêcherait  pas  qu'elle  ne  t^àte  purement  et  sini[)lement  l'acte 
(h;  la  raison  dans  son  travail  d'eiKpiête.  Et  en  ce  sens  nous 
devons  dire  (pie  la  peur  est  mauvaise  conseill('re.  —  Un  troi- 
siènn;  effet  de  la  crainte  ou  de  la  peur,  dont  nous  devons  main- 
tenant nous  enquérir,  est  celui  du  tremblement.  Est-il  vrai  que 
le  propre  de  la  p(Mir  ou  de  la  crainte  soit  de  faire  trembler? 
(Test  ce  (pie  nous  allons  examiner  à  l'article  (pii  suit. 
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Article  III. 
Si  la  crainte  cause  le  tremblement? 

Trois  ol)jeclions  veulent  prouver  que  «  le  Iremhlenieiit  n'est 
pas  un  elîet  de  la  crainte  ».  — La  première  est  que  «  le  tremble- 
ment a  pour  cause  le  froid;  nous  voyons,  en  efï'el,  que  ceux  qui 
ont  froid  tremblent.  Or,  la  crainte  ne  semble  pas  causer  le  froid, 
mais  plutôt  le  chaud  qui  dessèche.  On  en  trouve  la  preuve  dans 
ce  fait  que  ceux  qui  craignent  ont  soif,  surtout  dans  les  craintes 
plus  terribles,  comme  on  le  voit  pour  ceux  qui  sont  menés  au 
supplice.  Donc,  la  crainte  ne  cause  pas  le  tremblement  ».  —  La 
seconde  objection  remarque  que  «  l'émission  des  superfluilcs 
provient  de  la  chaleur;  aussi  bien  la  plupart  du  temps  les  remè- 
des laxatifs  sont  chauds.  Or,  très  souvent,  l'émission  de  ces 
snperfluités  se  produit  sous  le  coup  de  la  crainte.  Donc,  la  crainte 
semble  causer  la  chaleur;  et,  par  suite,  elle  ne  cause  pas  le 
tremblement  ».  —  La  troisième  objection  rappelle  (jue,  «  dans  la 
crainte,  la  chaleur  est  retirée  du  dehors  au  dedans.  Si  donc,  en 
raison  de  cette  sorte  de  retrait,  l'homme  tremble  dans  ses  mem- 
bres extérieurs,  il  semble  que  la  crainte  devrait  pareillement 
causer  ce  tremblement  dans  tous  les  membres  extérieurs;  ce 
qui,  en  réalité,  n'est  pas.  Donc,  le  tremblement  du  corps  n'est 
pas  un  effet  de  la  crainte  ». 

L'argument  sed  contra  cite  un  beau  texte  de  «  Cicéron,  au  (pia- 
trième  livre  de  ses  Questions  Tasciilanes  »  (ch.  vin),  (jue  le 
présent  article  a  pour  but  de  justifier,  où  il  est  «  dit  que  le 
tremblement,  et  la  pâleur,  et  le  claquement  des  dents  sont  une 
suite  de  la  terreur  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  s'appuie  sur  la  doctrine 
de  l'article  premier,  où  «  il  a  été  dit  (|ue  dans  la  crainte  se  pro- 
duit une  certaine  contraction  du  dehors  au  dedans;  d'où  il  résulte 
que  l'extérieur  demeure  froid.  Et  voilà  pourcjuoi  dans  les  mem- 
bres extérieurs  apj)araît  le  tremblement,  (|ui  a  pour  cause  la  dé- 
bilil(''  (1(^  la  vertu  «pii  l(;s  contient  ;  cette  débilité,  en  effet,  pro- 
vient surtout  du  man(pie  de  chaleur  animale,  car  cette  chaleur 
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est  riiislrumenl  dont  l'àmc  se  sert  pour  mouvoir  le  corps, 
coMiuie  il  est  dit  au  second  livre  (/r  h'iiuc  »  (cli.  iv,  n.  i  (J  ; 
de  S.  Th.,  leç.  9);  et  comme  Bossuet  nous  l'expliquait  si 
ma^^nifiipiement   dans   la    pai^e    citée    plus  haut. 

LV/r/  j)i-imum  répond  (pie  «  la  chaleur  étant  ra[»pelée  du  de- 
hors au  dedans,  il  se  produit  à  l'intérieur  une  chaleur  plus  ^^rande, 
surtout  \(Ms  le  has,  c'est-à-dire  dans  la  pai'tie  nuliilive  »  ou  dans 
les  oryanes  (pii  servent  [)lus  s[)écialeinen(  aux  fondions  de  la  vie 
nutritive.  «  El  de  là  vient,  que  l'élément  humide  étant  consumé, 
on  éprouve  le  besoin  de  la  soif;  de  là  vient  aussi,  parfois,  qu'il 
se  produit  ces  sortes  de  ])hénomènes  laxatifs  dont  parlait  la  se- 
conde objection  ». 

«  i't,  du  même  coup,  cette  seconde  objection  se  trouve  ré- 
solue ». 

\^'(i(l  tertinni  explique  que  «  dans  la  crainte,  la  chaleur  aban- 
donne le  cœur,  descendant  vers  le  bas  ;  et  de  là  vient  que  ceux 
qui  crai^^nent  ont  surtout  le  cœur  qui  »  s'émeut  et  qui  «  tremble, 
ainsi  que  les  membres  qui  ont  une  certaine  connexion  avec  la 
poilrine  où  se  trouve  le  cœur.  Aussi  bien,  ceux  qui  craignent 
tremblent-ils  surtout  dans  la  voix,  à  cause  du  voisinage  de  la 
trachée-artère  avec  le  cœur.  De  même,  on  voit  trembler  aussi  la 
lèvre  inférieuie;  et,  parfois,  toute  la  mâchoire  d'en  bas,  en  raison 
de  leur  coutiiHiation  avec  le  C(Eur;  d'où  il  suit  qu'on  a  aussi  le 
claquement  des  dents.  Et  c'est  pour  la  même  raison  que  les  bras 
et  les  jambes  ti'emblent,  ou  encore  parce  que  ces  sortes  de  mem- 
bres sont  plus  mobiles.  D'où  il  suit  encore  que  ceux  qui  crai- 
gnent ont  leurs  g-enoux  qui  tremblent;  selon  cette  parole  d'Isaïe, 
chapitre  xxxv  (v.  W)  :  Fortifiez  les  mains  défaillantes  et  offer- 
inissez  les  genoux  fjiii  chancellent  ». 

Il  n'est  pas  sans  intérêt  de  voir  l'admirable  explication  que 
vient  de  nous  donner  saint  Thomas,  du  tremblement  des  divers 
membres,  sous  le  coup  de  la  crainte,  confirmée  par  la  remarcpie 
de  Darwin  lui-même  dans  sa  tlescription  des  effets  de  la  peur. 
Lui  aussi  observe  que  dans  l'émotion  de  la  crainte,  «  le  cœur 
bal  à  coups  précipités  et  violents;  il  a  des  palpitations  ou  frappe 
conti'c  les  c(')tes  ;  ce  (pii  ne  prouve  aucunement  (|u'il  travaille 
plus  (pi'à  l'ordinaire,  et  envoie  une  plus  grande  (piantiti'  de  sang 
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dans  tous  les  organes,  car  la  peau  pâlit  instantanément,  comme 
au  début  d'une  syncope  ».  Saint  Thomas,  plus  j)rofond  ici  que 
Darwin,  nous  a  dit  la  vraie  nature  de  ces  mouvements  du  cœur  : 
ils  s'expliquent  précisément  parce  que,  sous  le  coup  de  la  crainte, 
non  seulement  le  cœur  ne  travaille  pas  davanlagc  et  n'envoie 
pas  plus  de  sang'  dans  les  organes,  mais  il  cesse  en  un  sens  de 
travailler,  et  le  sang  l'abandonne  lui-même.  Darwin  poursuit  : 
«  L'un  des  symptômes  les  plus  caractéiistiqucs  de  la  peur  est  le 
tremblement" qui  secoue  tous  les  muscles  du  corps  et  qui  souvent 
s'aperçoit  d'abord  aux  lèvres.  Ce  tremblement  et  la  sécheresse 
de  la  bouche  altèrent  la  voix  qui  devient  rauque  et  indistincte, 
et  peut  même  disparaître  complètement  :  uox  faucibus  hœsit  ». 
Poursuivant  sa  description,  il  parle,  lui  aussi,  du  tremblement 
des  mains^  des  bras,  des  jambes.  Mais  il  ne  semble  pas  avoir 
saisi,  comme  l'avait  fait,  d'un  regard  si  sûr,  saint  Thomas,  la 
connexion  de  tous  ces  phénomènes  avec  celte  première  cause  : 
la  défaillance  du  cœur  lui-même  que  le  sang  abandonne  [Cf. 
William    James,    Précis   de    Psychologie,    traduction    Baudin, 

p.    5l2j. 

Un  dernier  effet  de  la  crainte,  que  nous  devons  maintenant 
examiner,  est  celui  qui  porte  sur  l'agir.  L'agir  est-il  empêché  ou 
au  contraire  est-il  aidé  par  la  passion  de  la  crainte? 

Saint  Thomas  nous  va  répondre  à  l'article  qui  suit. 


Article  IV. 
Si  la  crainte  empêche  l'opération? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  crainte  empêche 
l'opération  ».  —  La  première  est  que  «  l'opération  est  surtout 
empêchée  par  ce  qui  trouble  la  raison,  dont  l'acte  dirige  l'opé- 
ration. Or,  la  crainte  trouble  la  raison,  ainsi  <iu'il  a  été  dit 
(art.  2).  Donc,  la  crainte  empêche  l'opération  ».  —  La  seconde 
objection  observe  que  «  ceux  qui  font  quehpie  chose  avec  crainte 
se  trompent  plus  facilement  dans  leur  action.  C'est  ainsi  (|ue 
celui  (|ui   marche  sur  une  jjontre  placée  en  haut,   lond)e  facile- 
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ineiil,  à  cause  de  la  pcMir  ;  et  le  même,  s'il  mareliail  sur  la  même 
[M)ulre,  placée  en  has,  ne  lomherail  [)as  parce  (pi'il  n'aurail  pas 
(le  ci'ainle.  Donc,  la  crainte  empêche  l'opération  ».  —  La  troi- 
sième ohjeclion  (appelle  (pie  «  la  paresse  ou  l'indolence  est  une 
(>spèce  de  crainle.  ()i-,  la  paresse  emp(;clie  l'opération.  Donc,  la 
ciaiuU'  lempèclie  aussi  ». 

L'aryument  sed  confrti  apporle  le  mot  de  «  saint  Paul,  aiLi; 
l^liilippiens  »,  ch.  ii  (v.  12),  où  il  <(  dit  :  Traoaillcz  à  voire 
sdliit  (wec  crainte  et  tremblement:  ce  (pie  l'A  poire  ne  dirait  pas, 
si  la  crainle  empêchait  l'opération  bonne.  Donc,  la  crainle  n'em- 
{)èche  pas  la  honne  oj)éralion  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  suppose  d'ahord  qu'il  ne 
s'agit   ici   (jue  de  l'opération  extérieure,   (jui   se   réalise   par    le 
concours   des   puissances   d'exécution  ;    et    il    nous    averlit   (^ue 
«  l'opération  extérieure  de  l'homme  procède  de  l'àme  comme  du' 
premier   princij)e   rjui   meut,    et  des  membres   du  corps  comme 
des  instruments.    Or,  une  opération  »  (jui   procède  ainsi   d'une 
double  sorte  de  causes,  peut  èlre  empêchée  soit  par  un  défaut  de 
l'instrument,  soit  par  un  défaut  du  ])remier  principe  (]ui  meut. 
Nous  dirons  donc  qu'à    prendre   les   instruments   corporels   de 
l'opération  de  l'homme,  la  crainte,  de  soi,  est  toujours  de  nature 
à  empêcher  »  ou   à   paralyser   «  l'opération  extérieure,   à  cause 
du  manque  de  chaleur  que  la  crainte  produit  dans  les  membres 
extérieurs.  Mais,  à  considérer  l'àme,  s'il  s'agit  d'une  crainte  mo- 
dérée qui  ne    trouble  pas  trop  la  raison,   elle  contribue  plutôt 
à  bien  aiç-ir,  pour  autant  qu'elle  provoque  la  sollicitude  et  qu'elle 
rend  l'homme  plus  attentif  dans  le  conseil  et  dans  l'opération  », 
ainsi  que  nous  l'avons  expliqué  à  l'article  2.  «  Que  si  la  crainte 
prenait  de  telles  proportions  qu'elle  trouble  la  raison  »,  au  point 
de  i^-àler  son  acte,  «  elle  empêcherait  l'opération,  même  du  côté 
de  l'àme.  Mais  ce  n'est  pas  d'une  telle  crainte  que  parle  l'Apô- 
tre w. 

«  Et,  par  là,  remanjue  saint  Thomas,  la  première  objection  se 
trouve  résolue  ». 

\j'a(l  secnndnin  dit  (pie  «  ceux  (jui  toml)enl  d'une  poutre  placée 
en  haut,  sont  Iroubh's  dans  icui-  imai^inalion,  en  raison  de  a 
crainte  d'une  chule  (pie  rima^iuation  leur  représeiUe  ». 
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L'ad  tertium  fait  observer  que  «  quiconque  craint  fuit  ce  qu'il 
craint.  Il  suit  de  là,  que  la  paresse  étant  une  crainte  de  l'opéra- 
tion considérée  comme  pénible,  elle  empêche  l'opération,  dé- 
tournant la  volonté  de  s'y  livrer.  Mais  la  crainte  qui  porte  sur 
autre  chose  peut  aider  l'opération,  pour  autant  qu'elle  incline  la 
volonté  à  faire  ce  c[ui  lui  permettra  d'éviter  ce  qu'elle  redoute  ». 
—  A  ce  titre,  la  crainte  peut  être  très  salutaire  pour  bien  a^ir. 
Et  c'est  ainsi  que  la  crainte  de  l'enfer  amène  l'homme  à  faire 
ce  que  Dieu  commande,  pour  éviter  d'encourir  les  châtiments  si 
terribles  que  Dieu  réserve  aux  méchants. 

La  crainte  est  un  mouvement  de  l'appétit  qui  fuit  un  mal  dont 
on  est  menacé  et  qui  se  présente  comme  difficile  à  éviter.  Ce 
mouvement  a  directement  le  mal  pour  objet  et  indirectement  le 
bien  qui  peut  causer  ce  mal.  Il  a  pour  cause  l'attache  à  un  bien 
déterminé,  jointe  au  sentiment  de  la  faiblesse  où  l'on  est  de 
résister  à  ce  qui  s'y  oppose,  et,  par  suite,  la  supériorité  d'un 
agent  extérieur  qui  est  capable  de  nous  nuire,  soit  en  raison  du 
bien  qui  est  en  lui,  soit  même  en  raison  de  certaines  misères  qui 
peuvent  augmenter  en  lui  sa  volonté  de  nuire.  Quant  aux  effets 
de  la  crainte,  ils  consistent  à  faire  que  le  sujet  qui  la  ressent 
retire  en  lui-même,  pour  les  concentrer,  tous  ses  moyens  d'ac- 
tion, en  telle  manière  cependant  que  le  trouble  où  il  se  trouve 
peut  quelquefois  le  laisser  complètement  sans  défense,  l'aban- 
donnant pour  ainsi  dire  au  mal  qui  l'envahit,  ou,  au  contraire, 
favoriser  son  action  et  rendre  plus  efficace  le  mouvement  de  fuite 
qui  lui  permet  de  se  soustraire  au  mal. 

A  la  passion  de  la  crainte,  correspond,  dans  les  conjugaisons 
des  passions  de  l'irascible,  la  passion  de  l'audace.  —  C'est  de 
cette  autre  passion  (pie  nous  devons  maintenant  nous  occuper. 

Elle  va  faire  l'objet  de  la  question  suivante. 


OUESÏIOX  XLV. 


DE   L'ALDACi:. 


Celte  (juestion  comprend  (luatre  articles  : 

10  Si  l'audace  est  le  contraire  de  la  crainte? 

20  yuel  est  le  rapport  de  l'audace  à  l'espoir  ? 

3"  De  la  cause  de  l'audace? 

4"  De  ses  effets? 


Il  est  deux  passions  auxquelles  l'audace  se  réfère  d'une 
manière  1res  spéciale  :  c'est  la  crainte  et  l'espoir.  Et  voilà  pour- 
quoi, à  l'ertet  de  bien  préciser  la  nature  de  l'audace,  saint  Tho- 
mas la  compare  à  ces  deux  passions.  —  D'abord,  à  la  crainte. 
C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  l'audace  est  contraire  à  la  crainte? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'audace  n'est  pas 
contraire  à  la  crainte  ».  —  La  première  est  une  parole  de  «  saint 
Augustin  »,  qui  «  dit,  au  livre  des  Otiatre-viru/t-lrois  Questions 
(q.  XXXI,  xxxiv),  que  l'audace  est  un  vice.  Or,  le  vice  est  con- 
traire à  la  \ertu.  Puis  donc  que  la  crainte  n'est  pas  une  vertu, 
mais  une  passion,  il  semble  bien  rpie  l'audace  n'est  pas  son  con- 
traire ».  —  La  seconde  objection  dit  qu'  «  il  n'est  qu'un  contraire 
pour  un  contraire.  Or,  la  crainte  a  déjà  pour  contraire  l'espoir. 
Donc,  l'audace  ne  lui  est  pas  contraire  ».  —  La  troisième  objection 
observe  (jue  «  toute  [lassion  exclut   la  passion  opposée.  Or,   ce 


43o  S03IME    THÉOLOGÎQÙE. 

qui  est  exclu  |)ar  la  crainte,  c'est  la  sécurilé.  Saint  Augustin 
dit,  en  effet,  au  livre  second  de  ses  Confessions  (cli.  vi),  (jue 
la  crainte  empêclie  la  sécurité.  Donc,  la  sécurité  s'oppose  à  la 
crainte;  et,  par  suite,  ce  n'est  pas  l'audace  ». 

L'argument  sed  contra  cite  le  mot  foiinel  d'  «  Arislote  », 
qui  ((  dit,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  i6),  que 
Vaudace  est  contraire  à  la  crainte  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  en  appelle  simplement  à 
la  nature  des  contraires.  «  11  est  de  l'essence  des  contraires 
(\\\ils  soient  le  plus  distants  l'un  de  Vautre,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  dixième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  5;  Did., 
liv.  IX,  ch.  IV,  n.  i ).  Or,  ce  qui  est  le  plus  distant  de  la  crainte, 
c'est  l'audace.  La  crainte,  en  effet,  s'éloigne  d'un  mal  qui 
menace,  parce  que  ce  mal  l'emporte  sur  celui  qui  craint.  Et 
l'audace  va  au  danger  qui  menace  parce  qu'elle  l'emporte  elle- 
même  sur  ce  danger.  Il  s'ensuit  manifestement  (]ue  l'audace  est 
le  contraire  de  la  crainte  ». 

L'ad  prinium  présente  une  remarque  qu'il  importe  de  retenir. 
«  La  colère,  l'audace,  et  tous  les  autres  noms  des  [)assions  peu- 
vent se  prendre  eu  un  double  sens.  D'abord,  selon  qu'ils  disent 
simplement  un  mouvement  de  l'appétit  sensible  vers  (juclque 
objet  bon  ou  mauvais;  et,  de  ce  chef,  ils  désignent  les  passions. 
D'une  autre  manière,  on  les  prend  selon  qu'ils  inqiliquent  en 
même  temps  que  ce  mouvement  »  de  l'appétit  sensible  vers  un 
bien  ou  un  mal  d'ordre  phjsicjue,  «  l'éloigiiement  de  l'ordre  de 
la  raison;  et,  à  ce  titre,  ils  deviennent  des  noms  de  vices.  Or, 
c'est  en  ce  sens  que  saint  Augustin  parle  de  l'audace  »  dans  le 
texte  cité  par  l'objection.  «  Nous,  au  contraire,  nous  parlons 
maintenant  de  l'audace  dans  le  premier  sens  ». 

L'ad  secunduni  accorde  qu'  «  à  une  même  chose,  sous  le  même 
rapport,  il  n'y  a  qu'une  chose  qui  soit  contraire;  mais,  sous  des 
rapports  différents,  rien  irenq)êclie  qu'une  même  chose  ait  plu- 
sieurs contraiies.  C'est  ainsi  (pie  nous  avons  tlit  plus  haut  ((j.  23, 
art.  2;  q.  /|0,  art.  4),  <pie  les  passions  de  l'irascible  avaient  deux 
sortes  de  contraires  :  l'un,  causé  par  l'ojjposilion  du  bien  et  du 
mal;  et,  à  ce  titre,  la  crainte  a  pour  contraire  l'esjjoir;  l'autre, 
selon  (ju'il  s'agit  d'éloignement  ou  d'a[)proche;  et,  de  ce  chef,  la 
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criiiiilo  a  pour  coiilrairc  raiidacc,   comme   l'es[)oir  a    poui"    coii- 
Iraiie  le  désespoir  d. 

L'atl  IcrhuDi  précise  encore  celte  doctrine  de  la  contrariété 
par  ra[)port  à  la  crainte.  «  La  sécurité,  dit-il,  ne  désigne  pas 
(piehpie  chose  qui  soit  conlraii'e  à  la  crainte;  elle  désii^ne  sim|)le- 
ment  rexclusion  de  la  crainte  :  on  dit,  en  ellet,  de  (|uel([u'uii 
(pli  ne  craint  pas,  (ju'il  est  en  sécurité  ».  L'audace  dit  plus  que 
cela  :  elle  im[)lique  un  mouvement  en  sens  inverse  du  mouve- 
ment (pi'est  la  crainte.  «  C'est  pourquoi  la  sécurité  s'opj)ose  à 
la  crainte  par  mode  de  privation;  el  Taudace,  [)ai"  mode  de 
contiaire.  Et  parce  que  le  contraire  inclut  la  privation,  l'audace 
inclut  aussi  la  sécurité  ». 

L'audace  est  un  mouvement  de  l'irascible  se  portant  vers  le 
mal  ardu  ou  ditlicile  à  repousser,  comme  la  crainte  est  un  mou- 
vement de  l'irascible  s'éloii^nant  de  ce  même  mal.  Il  s'ensuit  que 
ces  deux  passions  s'opposent  par  mode  de  contraire,  non  pas  en 
raison  d'une  contrariété  du  coté  de  l'objet,  mais  en  raison  d'une 
contrariété  dans  le  mouvement  qui  se  réfère  à  cet  objet.  — ■ 
Mais  dans  quel  rapport  se  trouve  l'audace  avec  l'espoir?  L'espoir 
est-il  présupposé  par  l'audace,  en  telle  sorte  que  sans  l'espoir 
l'audace  ne  serait  pas?  C'est  ce  qu'il  nous  faut  maintenant  consi- 
sidérer;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 


Article  IL 
Si  l'audace  suit  l'espoir? 

Tiois  objections  veulent  prouver  que  «  l'audace  ne  suit  [)as 
l'espoir  ».  —  La  première  est  que  «  l'audace  se  réfère  au  mal  et 
au  terribl(«,  comme  il  est  dit  au  troisième  livre  de  VÉlhique 
(cil.  VII,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  i5).  Or,  l'espoir  a  pour  objet  le 
bien,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  plus  haut  f(|.  /jo,  art.  i  ).  Donc,  ces 
deux  passions  ont  des  objets  divers;  et  il  n'y  a  pas  ;\  chercher  un 
ordre  entre  elles.  Donc,  l'audace  ne  suit  pas  l'espoir  ».  —  La 
seconde  objection  observe  (jue  «  si  Taudace  est  contraire  à  la 
crainte,  le  désespoir  est  contraire   à   l'espoir.  Or,  la  crainte  ne 
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suit  pas  le  désespoir;  bien  plus,,  le  désespoir  exclut  la  crainte, 
ainsi  qu'Aristote  le  dit  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v, 
n.  \[\).  Donc,  l'audace  ne  suit  pas  l'espoir  ».  —  La  troisième 
objection  remarque  que  «  l'audace  se  propose  un  certain  bien, 
savoir  la  victoire.  Or,  tendre  au  bien  ardu  est  le  propre  de  l'es- 
poir. Donc,  l'audace  est  une  même  chose  avec  l'espoir;  et  nous 
n'avons  pas  à  dire  qu'elle  le  suit  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  simple  mol  d'  «  Aristote  »,  qui 
((  dit,  au  troisième  livre  de  l'Ethique  (ch.  viii,  n.  i3;  de  S.  Th., 
leç.  17),  que  ceux  qui  ont  bon  espoir  sont  audacieux.  Donc,  il 
semble  que  l'audace  suit  l'espoir  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  nous  rap- 
peler que  «  toutes  ces  sortes  de  passions  de  l'âme,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  à  plusieurs  reprises,  sont  le  propre  de  la  puissance  appé- 
titive.  Or,  tout  mouvement  de  la  puissance  appétitive  se  ramène 
à  un  mouvement  de  poursuite  ou  à  un  mouvement  de  fuite. 
D'autre  part,  on  peut  avoir,  par  rapport  à  une  chose,  la  pour- 
suite ou  la  fuite  de  soi,  et  la  poursuite  ou  la  fuite  accidentelles. 
De  soi,  la  poursuite  a  pour  objet  le  bien;  et  la  fuite,  le  mal.  Ac- 
cidentellement, la  poursuite  peut  avoir  le  mal  pour  objet,  en 
raison  d'un  certain  bien  qui  lui  est  joint;  et  la  fuite,  le  bieu,  en 
raison  d'un  certain  mal  adjoint.  Et  parce  que  ce  qui  est  acciden- 
tel vient  après  ce  qui  est  de  soi,  il  s'ensuit  que  la  poursuite  du 
mal  présuppose  la  poursuite  du  bien,  comme  la  fuite  du  bien 
présuppose  la  fuite  du  mal.  Puis  donc  que  pour  ces  quatre  cho- 
ses, nous  avons  quatre  passions,  car  la  poursuite  du  bien  appar- 
tient à  l'espoir;  la  fuite  du  mal,  à  la  crainte;  la  poursuite  du  mal 
terrible,  à  l'audace;  et  la  fuite  du  bien,  au  désespoir,  nous  di- 
rons que  l'audace  suit  l'espoir  :  c'est,  en  effet,  parce  que  quel- 
qu'un espère  triompher  d'un  mal  terrible  menaçant,  qu'il  atta- 
que ce  mal  avec  audace;  et  nous  dirons  que  le  désespoir  suit  la 
crainte;  car  si  quelqu'un  désespère,  c'est  parce  (ju'il  rcdoule  la 
difficulté  qui  se  trouve  autour  du  bien,  objet  de  l'espoir  ». 

L'ad  priniuni  ré[)Oud  (pie  «  l'objection  prouNcrail,  si  le  bien 
et  le  mal  étaient  des  objets  (jui  ne  sont  pas  ordonnés  entre  eux. 
Mais,  parce  que  le  nud  dit  un  certain  ordre  au  bien;  il  le  sup- 
pose, en  effet,   et  vient  aj)rès,  comme   la   privation  suppose  la 


(JITICSTION    \L\  .    1)1.     i/aCDACE.  l[^[\ 

possession;  à  cause  de  cela,  l'audace  qui  allacjue  le  mal  \ient 
ajut's  l'espoir  qui  poursuit  le  bien  ». 

\.\i(l  sccumluni  dit  (|ue  «  si  le  bien  |)ur  el  simple  précède  le 
mal,  cependant  la  fuite  rei^'arde  d'abord  le  mal  et  puis  le  bien, 
comme  la  poursuite  regarde  d'abord  le  bien  el  puis  le  mal.  Il 
suit  de  là  que  comme  l'espoir  précède  l'audace.,  de  même  la 
crainte  précède  le  désespoir  »  :  le  désespoir,  en  elïet,  étant  un 
monvemcnl  de  fuite,  et  la  fuite  du  bien  ne  venant  qu'après  la 
fuite  du  mal,  le  désespoir  doit  venir  après  la  crainte.  «  Et  de 
même  (jue  la  crainte  n'engendre  pas  toujours  le  désespoir,  mais 
seulement  (juand  elle  est  intense;  pareillement,  l'espoir  n'engen- 
di'e  pas  toujours  l'audace,  mais  seulement  (piand  il  est  véhé- 
ment ». 

Uad  tertiam  précise  encore  le  rapport  si  délicat  de  ces  diver- 
ses passions  entre  elles.  «  Il  est  vrai,  répond  saint  Tlionuis,  (pie 
l'audace  a  pour  objet  un  mal  auquel  est  joint  le  bien  de  la  vic- 
toire, dans  l'appiéciation  de  celui  en  qui  l'audace  se  trouve,; 
toutefois,  l'audace  i-egarde  le  mal;  st  le  bien  adjoint  est  l'objet 
de  l'espoir.  De  même,  le  désespoir  regarde  directement  le  bien 
doni  il  s'éloigne;  et  le  mal  cpii  s'y  trouve  joint  est  l'objet  de  la 
crainte.  Il  s'ensuit  qu'à  proprement  parler,  l'audace  n'est  pas 
une  partie  de  l'espoir  mais  vient  après  lui  comme  son  effet;  el, 
pareillement,  le  désespoir  n'est  pas  une  partie  de  la  crainte,  mais 
son  effet.  Aussi  bien  est-ce  pour  cela  »,  parce  (ju'elle  a  la  raison 
d'effet,  «  qiie  l'audace  ne  peut  pas  avoir  raison  de  passion  prin- 
cipale ».  [Cf.  q.  25,  art.  4?  ad  2""^  et  ad  3'"^]. 

Ainsi  donc,  d'après  la  doctrine  que  vient  de  nous  livrer  ici 
sainl  Thomas,  l'audace  est  une  passion  qui  n'a  que  le  mal  j)our 
objet,  mais  un  mal  spécial,  se  présentant  sous  la  raison  de  mal 
ardu  et  difficile,  raison  qui  peut  entraîner  après  elle  une  cer- 
taine raison  de  bien,  pour  autant  ([ue  du  coté  du  sujet  il  y  a  pos- 
sil)ilii(>  de  vaincre,  et,  de  ce  chef,  être  objet  d'espoir.  Et  ce  n'est 
que  si  celle  raison  de  bien  s'y  trouve  el  agit,  engendrant  l'es- 
poir, (pie  le  mouvement  d'audace  atta(piant  le  mal  est  possible; 
coiniuc,  inversement,  par  rap[)orl  au  bien,  le  désespoir  n'existe 
(jue  si  le  bien,  en  tani  (|ue  diflicile,  l'cvèl  une  certaine  raison  de 
T.  VU.  Les  passions.  28 
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mal  qui  provoque  la  craiule.  Toutefois,  il  faut  remainjuer,  sur 
ce  dernier  point,  qu'il  y  a,  pour  le  désespoir  et  la  crainte,  une 
particularité  très  spéciale.  Il  est  très  vrai  que  le  désespoir  n'est 
possible  qu'en  raison  de  la  crainte;  mais  il  est  vrai  aussi  que  la 
crainte  n'est  possible  qu'en  raison  d'un  certain  désespoir  :  si,  en 
effet,  on  n'avait  pas  perdu  l'espoir  de  vaincre,  on  ne  craindrait  pas 
d'attaquer  le  mal.  C'est  ce  que  faisait  reujarquer  saint  Thomas  à 
l'article  3  de  la  question  24  {aliàs  25),  où  il  disait  expressément 
que  le  désespoir  précédait  la  crainte.  Puis  donc  qu'ici  il  nous 
enseig^ne  que  la  crainte  précède  le  désespoii',  nous  devons  en- 
tendre cela  du  désespoir  véritable,  qui  n'implique  pas  seulement 
la  nég^ation  de  l'espoir^,  ou  le  manque  de  mouvement  vers  le  bien 
ardu,  mais  encore  le  mouvement  [)ositif  contraire  ou  le  mouve- 
ment de  fuite;  c'est  en  ce  sens  que  le  saint  Docteur  nous  disait, 
ici  même,  à  Vnd  2"'",  que  le  désespoir  ne  suit  pas  toujours  la 
crainte,  mais  seulement  quand  elle  est  intense;  tandis  que,  ma- 
nifestement, le  désespoir,  au  premier  sens,  ou  selon  qu'il  en 
était  question  à  l'article  3  de  la  question  24,  précède  toujours  la 
crainte.  Dans  un  cas,  on  considère  et  on  compare  ces  diverses 
passions  en  raison  du  seul  objet;  el,  de  ce  chef,  le  désespoir,  qui 
porte  sur  le  côté  ardu  et  difticile  du  bien,  pour  autant  qu'il  n'a 
plus  déjà  la  raison  de  bien  efficace  à  entraîner,  précède  et  pré- 
|)are  la  crainte,  dont  l'objet  propre  est  la  raison  de  mal  dans 
l'ardu  et  le  difficile;  comme  aussi  l'espoir,  (jui  jtorle  sur  le  bien 
en  tant  qu'ardu  et  difficile,  trouve  en  quelque  sorte  la  raison  de 
bien  jusque  dans  le  mal,  pour  aulanl  qu'il  est  difficile  et  ardu 
mais  possible  à  vaincre;  et,  de  ce  chef,  précède  et  prépare  l'au- 
dace, dont  l'objet  propre  est  l'aidu  et  le  difficile  dans  le  mal. 
Si,  au  contraire,  on  compare  ces  diverses  passions,  sous  leurrai- 
son  propre  de  mouvement  d'approche  ou  de  mouvement  de  fuite, 
dans  ce  cas,  les  passions  qui  iuq)lifpienl  accidentellement  un  mou- 
vement de  fuite  ou  d'approche,  comme  «pielque  chose  de  violent 
dans  ces  sortes  de  mouvements,  suivront  celles  cpii  imprupienl  de 
soi  et  comme  naturellement  un  tel  mouvement.  De  là  vient  (jue  l'au- 
dace qui  impli(pje,  comme  accidentellement  et  comme  (|uel(pie 
chose  de  violent,  le  mouvcuuMit  d'appidche  (puis(pril  s'agit  dap- 
procher  du  mal,  (jue  l'appélil  luit  uaturelIeuuMil  )  pi'ésnpposei-a  el 
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suivra  rt's|)oir,  ()iii  iniplifjuede  soi  ci  iialurellenieiit  le  niuu\emenl 
d'approche  (car  il  a  jioui'  ohjel  le  bien,  vers  lequel  l'appélit  lend 
nalurellemenl  );  d'où  il  suit  qu'à  tous  égards,  c'esl-à-dire  et  en 
raison  de  l'oljjel  el  eu  raison  du  mouvement,  l'espoir  précédera 
l'audace.  Pour  la  crainte  et  le  désespoir,  il  n'en  sera  pas  de 
uiènie.  Du  c(')té  de  l'objel,  le  désespoir  précède  la  crainte,  ainsi 
que  nous  l'avons  dit.  Mais,  du  côté  du  mouvement,  c'est  la 
crainte  qui  piécède  le  désespoir.  Le  désespoir,  en  efïet,  implique 
un  mouvement  de  fuite,  mais  comme  accidentellement;  car  le 
bien,  son  objet,  devrait  j)lutot  attirer.  La  crainte,  au  contraire, 
implique,  de  soi,  et  naturellement,  un  mouvement  de  fuite.  Aussi 
bien,  elle  précédera  le  désespoir  qui  n'en  sera  qu'une  consé- 
(juence.  En  telle  sorte  que  si  nous  considérons  la  raison  de  fuir, 
le  désespoir  précède  la  crainte;  mais  si  nous  considérons  la  fuite 
elle-même,  la  crainte  précède  le  désespoir.  Par  où  l'on  voit, 
comme  le  notait  saint  Thomas  lui-même,  dans  les  Questions  dis- 
piitérs,  de /a  Vérilt',  q.  2O,  art.  5,  ad  2""\  qu'  «  à  considérer  sub- 
tilement »  les  rapports  de  ces  passions  entre  elles,  elles  s'incluent 
en  quelque  sorte  et  se  commandent  les  unes  les  autres. 

Xous  savons  mainienant  ce  qu'est  l'audace.  Il  ne  nous  reste 
plus  (]u'à  étudier  ses  causes  et  ses  effets.  D'abord,  ses  causes. 
C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Articli:   in. 
Si  l'audace  a  pour  cause  quelque  défaut? 

Le  mot  défaut  se  prend  ici  dans  son  sens  le  plus  général,  se- 
lon (]n'il  im{)li(jue  un  manque  de  (juelque  chose,  (ju'il  s'agisse 
d'un  défaut  dans  l'ordre  moral,  ou  d'un  défaut  et  d'un  manque 
de  quelque  chose  dans  l'ordre  des  réalités  physiques.  —  Trois 
objections  veulent  prouver  que  «  c'est  quelque  défaut  qui  est 
cause  de  l'audace  ».  —  La  première  arguë  d'une  remarque 
d' «  Aristote  »,  (jui  «  dit,  au  livre  à^s  Problèmes  (sect.  XXVII, 
prob.  iv),  (]ue  ceit.r  (fai  diincnl  le  vin  sont  courageux  et  auda- 
cieux. Or,  le  viu  entraîne  le  défaut  (jui  s'appelle  l'ivresse.  Donc^ 
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l'audace  a  pour  cause  quelque  défaut  ».  —  La  seconde  objection 
est  un  autre  mot  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  de  la 
Rhétorique  (cii.  v,  n.  i8),  que  ceux-là  qui  ont  l' inexpérience  du 
danger  sont  audacieux.  Or,  l'inexpérience  est  un  certain  défaut. 
Donc,  l'audace  a  pour  cause  le  défaut  ».  —  La  troisième  objec- 
tion remarque  que  «  s'il  en  est  qui  aient  souffert  violence  injus- 
tement, ils  ont  coutume  d'être  plus  audacieux;  comme,  du  reste, 
les  bêtes  elles-mêmes,  quand  elles  sont  frappées,  ainsi  qu'il  est 
dit  au  troisième  livre  de  CEthique  (ch.  viii,  n.  lo,  1 1  ;  de  S.  Th., 
ieç.  17)  Or,  souffrir  injustement  violence  marque  un  certain  dé- 
faut »  ou  une  certaine  infériorité  par  rapport  à  la  cause  du  mal 
que  l'on  subit.  «  Donc,  l'audace  a  pour  cause  un  certain  défaut  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  encore  à  «  Aristote  »,  qui 
«  dit,  au  second  livie  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  16),  que  la 
cause  de  raudace  est  quand,  dans  r imagination,  on  a  l'espoir 
que  ce  qui  nous  aidera  est  à  notre  portée  et  que  ce  qu'il  y  aurait 
à  craindre,  ou  n  existe  pas  du  tout,  ou  se  trouve  bien  loin.  Or, 
ce  (|ui  a  raison  de  défaut,  rentre  dans  l'éloignement  des  choses 
(|ui  sont  un  secours,  ou  dans  la  proximité  de  «  ce  qui  est  objet 
de  crainte.  Donc,  il  n'est  rien  de  ce  qui  a  trait  au  défaut,  qui 
soit  cause  de  l'audace  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  s'appuie  sur  la  doctrine 
des  deux  articles  j)récédcnts.  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  l'audace  suit 
l'espoir  et  s'oppose  à  la  crainte.  Il  s'ensuit  que  tout  ce  qui  est 
de  nature  à  faire  naître  l'espoir  ou  à  exclure  la  crainte,  sera 
cause  de  l'audace.  Et  parce  que  soit  la  crainte  et  l'espoir,  soit 
l'audace  elle-même,  sont  des  passions  de  l'àme,  qui  consistent 
dans  un  mouvement  de  l'apjjclit  et  dans  une  certaine  transmuta- 
tion corporelle,  c'est  d'une  double  manière  que  nous  pourrons 
avoir  la  cause  de  l'audace,  soit  quant  à  la  provocation  de  l'es- 
poir, soit  quant  à  l'exclusion  de  la  crainte  :  d'abord,  du  côté  du 
mouvement  de  raj)pétit;  et  ensuite,  du  côté  de  la  transmutation 
coi'porelle  ». 

«  Du  ciUé  du  mouNcinent  de  l'apjjétit,  qui  suit  une  certaine 
perception,  l'espoir  (pii  cause  l'audace  sera  provoqué  {)ar  tout  ce 
(pii  nous  doniu'  la  persuasion  (pi'il  nous  est  possible  de  vaincre  : 
soit  par  la  [)uissance  (jui  est  en  nous,  comme  la  force  du  corps, 
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ro\péi"i(Mice  clii  (lanu;-«'r,  rahondaiicc  dos  riclies-^es  et  aiilrcs  cho- 
ses (le  ce  i;enre;  soi(  par  la  [)iiissaiice  des  autres,  comme  la  mul- 
lilude  des  amis  ou  de  tous  autres,  rjucls  qu'ils  soieiil,  qui  peu- 
vent prêter  secours,  mais  surtout  si  Pliomme  se  couHe  eu  le 
secours  divin,  d'où  il  suit  «pie  cri/.r  (/ni  sont  en  r'ègle  avec  la 
divinité,  sont  les  plus  audacieux,  ainsi  (jue  le  dit  Aristote  lui- 
même  au  second  livre  de  la  Wiétorique  »  (cli.  v,  n.  21).  El  l'on 
remarquera,  en  effet,  ce  qu'a  de  frappant  cette  belle  observation 
d'Arislote,  tout  païen  (pi'il  était.  Il  n'est  rien  cpii  soit  })lus  de 
nature  à  rendre  invincible,  que  l'assurance  du  secours  divin, 
appuyée  sur  le  témoignage  d'une  conscience  en  paix  et  en  amitié 
avec  Dieu.  —  «  Quant  à  la  crainte,  elle  est  exclue,  en  ce  qui 
regarde  le  mouvement  de  l'audace  à  causer  dans  l'appétit,  par 
l'éloignement  des  choses  terribles  (pii  menacent;  comme  si 
l'homme  n'a  pas  d'ennemis,  n'ayant  nui  à  personne,  d'où  il  suit 
qu'il  ne  voit  pas  de  danger  (jui  le  menace  :  ceux-là,  en  effet, 
semblent  être  surtout  menacés  d'un  danger,  qui  ont  fait  du  mal 
aux  auti'es  »  ;  car  ils  ont  tout  lieu  de  redouter  leur  vengeance. — 
Voilà  donc  comment,  du  coté  du  mouvement  de  l'appétit,  tout 
ce  qui  eng-endre  l'espoir  et  éloigne  la  crainte  peut  être  cause  de 
l'audace. 

«  Du  côté  de  la  transmutation  corporelle,  l'audace  est  causée, 
en  raison  d(;  l'espoir  et  de  l'éloignement  de  la  crainte,  par  tout 
ce  qui  met  de  la  chaleur  au  cœur.  Et  c'est  pourquoi  Aristote  dit, 
au  livre  des  Parties  des  Animaux  (liv.  III,  ch.  iv).  que  ceux 
(]ui  ont  le  cœur  petit,  par  rapport  à  leur  corps,  sont  plus  auda- 
cieux ;  les  animaux,  au  contraire,  qui  ont  le  cœur  grand,  par 
rapport  à  f ensemble  de  leur  corps,  sont  timides:  la  chaleur 
naturelle,  en  effet,  ne  peut  pas  cliaujfer  un  cœur  grand  comme 
elle  chauffe  un  c(pur  petit,  pas  plus  que  le  même  feu  ne  chauffe 
également  une  maison  grande  et  une  maison  plus  petite.  Et  au 
livre  des  Problèmes  (seci.  XXVII,  prob.  iv),  il  d'\l  i\uc  ceux  qui 
ont  le  poumon  sanguin  sont  plus  audacieux,  en  raison  de  la 
chaleur  du  cœur  qui  en  résulte.  Au  même  endroit,  il  dit  aussi 
que  ceux  qui  aiment  le  vin  sont  plus  audacieux,  à  cause  de  la 
chaleur  du  vin:  et  c'est  pour  cela  (pi'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  4o, 
art.  6),  que  l'ivresse  donne  bon  espoir.  C'est  qu'en  effet,  la  cha- 
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leur  du  cœur  chasse  la  crainte  el  produit  l'espoir,  à  cause  de 
l'extension  et  de  la  dilatation  du  cœur  ».  —  On  voit  par  là  le  sens 
précis,  même  au  point  de  vue  corporel  ou  physiologique,  de 
l'expression  avoir  un  grand  cœur,  employée  pour  désigner 
l'audace  et  le  courage  eu  égard  aux  grandes  entreprises.  C'est 
en  ce  qu'une  telle  expression  peut  avoir  de  plus  excellent,  que 
l'archange  saint  Michel  disait,  parlant  à  la  sublime  enfant  qu'il 
envoyait,  au  nom  de  Dieu,  pour  sauver  le  royaume  de  France  : 
Va!  Fille  au  grand  cœur!  Tout  cœur  est  vraiment  g-rand,  même 
au  sens  physique  du  mot,  quand  il  brûle  d'un  noble  amour,  et 
que  cet  amour  le  dilate  autant  qu'il  peut  être  dilaté. 

L'ad  primum  fait  observer  que  «  l'ivresse  cause  l'audace,  non 
parce  qu'elle  est  un  défaut,  mais  pour  autant  qu'elle  produit  la 
dilatation  du  cœur;  et  aussi,  pour  autant  qu'elle  engendre  la 
persuasion  d'une  certaine  grandeur  »  :  l'ivresse  porte  facilement 
à  se  croire  plus  qu'on  n'est  en  réalité. 

Uad  secundum  répond  dans  le  même  sens.  «  Ceux  qui  n'ont 
pas  expérimenté  le  danger  sont  plus  audacieux,  non  pas  en  rai- 
son du  défaut  qu'est  leur  inexpérience,  mais  en  raison  de  ce  qui 
est  joint  accidentellement  à  ce  défaut  ;  c'est-à  dire  en  tant  que 
leur  inexpérience  enlève  la  connaissance  de  leur  faiblesse  et  de 
la  grandeur  ou  de  l'existence  du  péril.  La  cause  de  la  crainte 
étant  enlevée,  il  s'ensuit  l'audace  ». 

L'ad  tertiuni  donne  une  belle  explication,  formulée  par  Aris- 
tote  lui-même,  du  fait  que  citait  l'objection.  «  Selon  qu'Aristole 
le  dit,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  v,  n.  21),  si  les 
victimes  d'une  injuste  violence  en  manifestent  plus  d'audace, 
c'est  dans  la  persuasion  que  Dieu  secourt  les  victimes  de  Fin- 
justice  ». 

«  Et  l'on  voit  par  là,  conclut  saint  Thomas,  qu'aucun  défaut 
ne  cause  l'audace,  si  ce  n'est  accidentellement  ;  savoir,  parce 
qu'il  a,  jointe  à  lui,  quelque  excellence,  vraie  ou  supposée,  soit 
du  côté  du  sujet,  soit  du  côté  d'un  autre  ». 

Tout  ce  qui  est  de  nature  à  faire  naître  et  grandir  l'espoir  ou 
à  dissiper  la  crainte,  tout  cela  va  directement  à  causer  l'aiulace, 
qui  est  le  contraire  de  la  crainte  et  une  suite  de  l'espoir.  —  Il  ne 
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nous  reste  j)liis  (\ni\  voir  par  (jiiels  elVels  se  manifeste  l'aïklace 
et  eoinnieiil  elle  [)roeèJe.  (Test  ce  (\u\  \a  faire  l'ohjet  de  rai'licie 
suivant. 

AnTici.i,  \y. 

Si  les  audacieux  sont  plus  prompts  au  commencement 
que  dans  le  péril  lui-même  ? 

Ici  encore,  la  inanièie  don!  saint  Thomas  pose  son  article  et 
les  termes  dont  il  se  sert,  hii  sont  ins[)iiés  ])ar  nn  texte  d  Aris- 
tote  (pi'il  va  admirablement  explicpier,  justifier  et  compléter.  — 
Trois  objections  veulent  prouver  que  «  les  auilacieux  ne  sont  pas 
plus  proin[)ls  au  commencement  (pie  dans  les  [)érils  eux-mêmes  ». 
—  I.a  [)remière  est  (pu?  «  le  tremblement  a  pour  cause  la  crainte, 
<|ui  est  le  contraire  de  l'audace,  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a 
été  dit  (art.  i  ;  (|.  /|/{,  art.  3).  Or,  les  audacieux  craig'nent  quel- 
quefois au  commencement,  ainsi  qu'Aristote  le  dit,  au  livre  des 
/Problèmes  (secl.  XXVII,  prol).  m).  Donc,  ils  ne  sont  pas  j)lus 
prompts  au  commencement  que  lorsqu'ils  se  trouvent  au  milieu 
des  péi'ils  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que  «  si  l'objet 
augmente,  !a  [)assion  aussi  augmente;  c'est  ainsi  que  le  bien  est 
aimable;  mais  ce  qui  a  davantage  la  raison  de  bien,  a  aussi  da- 
vantai^^c;  la  raison  d'ainiable.  Puis  donc  que  l'ardu  est  l'objet  de 
l'aiidace,  si  l'ardu  augnienle,  l'audace  augmentera  ég-alement.  Et 
précisément  le  [)éril  devient  plus  artlu  et  plus  difficile,  quand  il 
est  présent.  Donc,  l'audace  doit  alors  [)areillement  g'randir  ».  — 
La  troisit'nn;  objection  observe  (jue  «  la  colère  naît  de  blessures 
reçues.  Or,  la  colère  cause  l'audace  ;  Aristote  dit,  en  effet,  au 
second  livre  de  la  RhétorUjne  fcli.  v,  n.  21),  que  l(i  colère  est 
source  (Vduddce.  Donc,  quand  ils  sont  déjà  an  milieu  des  périls 
et  qu'on  les  fra[){)e,  il  scunble  (pie  ceux  ({ui  sont  audacieux  doi- 
vent l'être  plus  encore  ». 

L'arg-ument  sed  contra  est  le  texte  formel  d'Aristole  auquel 
nous  faisions  allusion  tout  à  riieure.  «  Aristote  »,  en  effet,  ((  dit, 
au  troisième  livre  de  V Etlufjiie  {c\\.  vu,  n.  12;  de  S.  Th.,  Km;.  i5), 
que  les  audacieux  sont  pleins  d'entrain  et  de  uolonté,  aiutnt  le 
danger;  mais,  au  milieu  des  périls,  ils  s'en  vont  ». 
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Saint,  Thomas,  au  corps  de  l'arlicle,  va  élablir  une  dislinction 
lumineuse  enlre  l'audace,  passion  de  rap[)élil  sensible,  el  le  cou- 
rage, ou  la  force,  mouvement  de  l'appétit  rationnel.  —  «  L'au- 
dace, parce  qu'elle  est  un  mouvement  de  l'appétit  sensible,  snit 
la  perception  de  la  faculté  de  connaître  sensible.  Or,  la  faculté  de 
connaître  sensible  n'est  pas  une  faculté  qui  compare  ni  (jui  s'en- 
quière  des  particularités  qui  entourent  la  chose;  mais  elle  a  un 
jugement  subit  »  et  instantané,  parce  qu'il  est  instinctif.  «  D'au- 
tre part,  il  arrive  quelquefois,  qu'une  perception  soudaine  ne  peut 
pas  saisir  toutes  les  choses  qui  peuvent  causer  de  la  difficulté  dans 
une  affaire  »  ;  et  parce  que  l'éloignement  de  la  difficulté  écarte  la 
crainte  qui  est  le  contraire  de  l'audace,  «  il  s'ensuit  f|ue  »,  ne 
prévoyant  pas  toutes  les  difficultés  qui  peuvent  surgir,  «  on  sent 
naître  au  début  le  mouvement  de  l'audace  se  portant  \eis  le  péril. 
Dans  la  suite,  au  contraire,  quand  on  se  trouve  au  milieu  du 
péril,  on  se  rend  compte  que  la  difficulté  est  plus  grande  qu'on 
ne  l'avait  cru;  et  l'on  défaille  ».  —  Il  n'en  va  pas  ainsi  dans  le 
mouvement  de  la  volonté.  «  La  raison,  en  effet,  est  apte  à  dis- 
cuter tout  ce  qui  peut  causer  de  la  difficulté  dans  une  affaire.  Et 
voilà  pourquoi  les  forts,  ou  les  courageux,  qui  vont  au  péi'il  sur 
le  jugement  de  la  raison,  semblent  hésitants  au  début  ;  car  ils  ne 
vont  pas  au  péril  sous  le  coup  de  la  passion,  mais  après  mure 
délibération.  Et  (juand,  au  conli'aire,  ils  sont  dans  le  péril,  loin 
de  se  heurter  à  quelque  chose  d'imprévu  et  qui  dépasse  ce  qu'ils 
craignaient,  ils  constatent  parfois  que  les  difficultés  sont  encore 
moindres;  d'où  il  suit  qu'ils  s'affermissent  et  résistent  avec  plus 
d'énergie  ».  —  «  On  peut  dire  aussi  »,  ajoute  saint  Thomas, 
donnant  une  seconde  raison  qui  explique  cette  même  différence 
d'attitude,  entre  les  audacieux  et  les  forts,  «  que  les  forts  vont 
au  danger,  pour  le  bien  de  la  vertu,  objet  constant  de  leur 
volonté,  quelque  grand  (pie  j)uisse  être  le  danger  à  combattre; 
les  audacieux,  au  contraire,  ne  sont  mus  que  par  une  certaine 
perception  causant  l'espoir  el  excluant  la  crainte,  ainsi  qu'il  a 
été  dit  »  :  or,  si  le  bien  de  la  vertu  demeure  toujours,  quels  que 
puissent  être  les  dangers,  l'espoir,  au  contraire.  |)(Mit  baisser  et 
la  crainte  grandir,  (juand  le  danger  grandit. 

On  aura  remarqué,  par  le  contraste  (jue  vient  de  nous  signaler 
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sailli  Tlioiiias  eiUre  la  simple  audace  et  la  Maie  force,  la  supé- 
riorilé  de  la  force  sur  l'audace  :  une  sorte  de  distance  iiiHnie  les 
sé[)are;  comme  d'ailleurs  tout  ce  qui  est  de  la  raison  dépasse  à 
l'infini  ce  qui  n'est  que  des  sens, 

L'r/r/  prlinnin  présente  une  remarque  très  fine,  au  sujet  du 
tremblement,  k  Même  dans  les  audacieux,  le  tremblement  se  pro- 
duit, à  cause  du  retrait  de  la  chaleur,  de  l'extérieur  à  l'intérieur; 
comme  il  arrive  dans  ceux  qui  craignent.  Seulement,  dans  les 
audacieux,  la  chaleur  est  rappelée  au  cœur  n,  qu'elle  dilate  el 
qu'elle  grandit,  «  tandis  que,  dans  ceux  (jui  craignent,  la  cha- 
leur ))  (juilte  le  cœur  et  «  se  trouve  refoulée  vers  le  bas  »,  comme 
nous  ra>ons  expli(|ué  plus  haut  [Cf.  art.  i,  et  art.  3,  ad  3"-"^']. 

\j(i(l  spciuidiiDi  fait  observer  que  «  l'objet  de  l'amour  est  le 
bien  jiurement  et  simplement;  d'où  il  suit  (jue  si  l'objet  aug- 
mente, l'amour  doit  également  augmenter.  Mais  l'objet  de  l'au- 
dace est  un  composé  de  bien  et  de  mal  »,  non  pas  que  l'audace 
porte  ailleurs  que  sur  le  mal  ;  mais  «  elle  ne  porte  sur  le  mal  » 
qui  est  son  objet,  «  ([u'en  présupposant  le  mouvement  de  l'espoir, 
portant  sur  le  bien  »  qui  est  joint  à  ce  mal.  Aussi  bien,  s'il 
s'ajoute  une  telle  difficulté  au  péril,  que  l'espoir  s'en  trouve  dé- 
passé, alors  le  mouvement  de  l'audace  ne  suit  pas,  mais  il 
diminue,  et  tend  à  disparaître.  «  Toutefois,  pour  autant  que  » 
l'espoir  demeure  et  que  «  le  mouvement  d'audace  persiste,  plus 
le  danger  est  jjrand,  plus  l'audace  est  grande  aussi  »,  puisque  le 
danger  est  son  objet  propre.  —  On  voit,  de  nouveau,  par  cette 
ré()onse,  les  rap[)orts  si  délicats  et  l'influence  souveraine  de  l'es- 
poir dans  la  passion  de  l'audace. 

h'dd  lertiiini  confirme  cette  doctrine,  même  en  ce  qui  est  de  la 
colère.  «  La  blessure  ne  cause  la  colère,  que  s'il  y  a  quekpie 
espoir  »  de  vaincre  et  de  se  venger,  «  ainsi  qu'il  sera  dit  plus  loin 
(question  suivante^  art.  i).  El  donc  si  le  péril  est  tel  qu'il  dé- 
passe tout  espoir  de  vaincre,  la  colère  ne  suit  pas.  —  Toutefois, 
il  est  vrai  (pie  si  la  colère  suit,  l'audace  en  est  accrue  ». 

Les  (piatre  premières  passions  de  l'irascible,  rpii  vont,  elles 
aussi,  deux  [)ar  deux,  comme  les  passions  du  concupiscible, 
étaient  l'espoir  et   le  désespoir,  la  crainte  et  l'audace.  Ces  pas- 
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sions  ont  ceci  de  1res  particulier,  que  leur  objet  n'est  pas  (pielque 
chose  de  simple  ou  d'absolu,  mais  quelque  chose  de  complexe,  en 
ce  sens  (|ue  leur  oljjet  respectif  présuppose  ou  entraîne  et  im- 
plique l'objet  respectif  de  la  passion  contraire;  en  telle  sorte  que 
ces  passions  se  commandent,  d'une  certaine  manière,  et  s'exigent 
les  unes  les  autres;  d'autant  que  leur  complexité  s'augmente 
d'une  double  raison  de  contraire  qui  peut  exisler  parmi  elles, 
soit  du  côté  de  l'objet,  soit  du  côté  du  mouvement.  A  ces  divers 
titres,  la  première  de  toutes  ces  passions  est  l'espoir,  (]ue  l'au- 
dace suppose  toujours  nécessairement,  mais  qu'elle  suit,  aussi, 
immédiatement,  dès  que  l'espoir  est  assez  fort  pour  l'eng-endrer. 
A  l'espoir,  s'oppose,  par  mode  de  contraire  du  côté  de  l'objet,  la 
crainte,  qui  engendre  nécessairement  le  désespoir  formel  et  po- 
sitif, fpiand  elle  revêt  elle-même  un  caractère  particulier  de  véhé- 
mence, mais  qui  présuppose  aussi  toujours  un  certain  manque 
d'espoir,  au  sens  de  privation,  mais  non  encore  au  sens  de  mou- 
vement positif  contraii'e.  En  ce  dernier  sens,  le  désespoir  vient 
après  la  ci'ainle,  et  se  trouve,  en  quelque  sorte,  la  dernière  des 
quatre  passions  dont  nous  avons  parlé. 

Il  ne  nous  reste  plus,  pour  terminer  notre  étude  des  passions, 
qu'à  considérer  la  passion  de  la  colère.  —  El,  à  ce  sujet.  «  nous 
étudierons  trois  choses  :  premièrement,  la  colère  en  elle-même; 
secondement,  la  cause  qui  produit  la  colère,  et  son  remède; 
troisièmement,  ses  effets  ». 

D'abord,  la  colère  en  elle-même.  —  C'est  l'objet  de  la  question 
suivante. 


QUESTION  XLVI 
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Cette  question  comprend  liuit  articles  : 

>i  la  colère  est  une  passion  s|)éciale  '? 

»i  l'objet  de  la  colère  est  le  bien  ou  le  mal  '? 

5i  la  colère  est  dans  le  concupiscible'? 

>i  la  colère  est  avec  la  raison"? 

>i  la  colère  est  plus  naturelle  que  la  concupiscence? 

H  la  colère  est  plus  grave  que  la  haine? 
7'  Si  la  colère  porte  seulement  sur  les  êtres  qui  peuvent  être  justes? 
80  Des  esi)èces  de  la  colère. 


lO 

Si 

2° 

Si 

80 

Si 

40 

Si 

50 

Si 

6» 

Si 

De  ces  huit  arlicles,  les  deux  premiers  considèrent  la  nature 
de  la  colère;  les  deux  suivants,  le  sujet  où  elle  se  trouve;  les  ar- 
ticles 5  et  6,  ses  caractères;  l'article  7,  le  terme  sur  lequel  elle 
porte;  l'article  8,  ses  espèces.  —  En  ce  qui  est  de  la  nature  de  la 
colère,  saint  Thomas  examine  d'abord  sa  raison  de  passion  spé- 
ciale ;  puis,  il  précise  la  nature  de  son  objet.  —  D'abord,  si  elle 
est  une  passion  spéciale. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  la  colère  est  une  passion  spéciale? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  n'est  pas  une 
passion  spéciale  ».  —  La  première  est  que  «  la  colère  (en  latin 
ira)  donne  son  nom  à  la  |>iiissanre  irascible.  Dr,  cette  [)uissance 
n'a  pas  qu'une  passion;  elle  en  a  plusieurs.  Donc  la  colère  n'est 
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pas  déterminément  une  passion  spéciale  ».  —  La  seconde  objec- 
tion fait  observer  que  «  toute  passion  spéciale  a  un  contraire; 
comme  on  le  voit  en  les  parcourant  une  à  une  »  :  l'amour  el  la 
haine;  le  désir  el  la  fuite;  la  tristesse  et  la  joie;  l'espoir  et  le  dé- 
sespoir; la  crainte  et  l'audace.  «  Or,  la  colère  n'a  pas  de  passion 
qui  lui  soit  contraire,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  2,3,  art.  3). 
Donc  la  colère  n'est  pas  une  passion  spéciale  ».  —  La  troisième 
objection  remarque  qu'  «  une  passion  qui  est  distincte  et  spéciale, 
n'inclut  pas  en  elle  d'autre  passion.  Or,  la  colère  inclut  plusieurs 
passions;  car  elle  a  avec  elle  la  tjistesse,  la  délectation  et  l'es- 
poir, comme  on  le  voit  par  Arislole,  au  second  livre  de  la  Rhé- 
torique (cil.  II,  n.  I,  2).  Donc  la  colère  n'est  pas  une  passion 
spéciale  ». 

L'argument  sed  contra  apporte  une  double  autorité  :  celle  de 
«  saint  Jean  Damascène  »,  qui  «  fait  de  la  colère  une  passion 
spéciale  »  (de  la  Foi  orthodoxe,  liv.  II,  chap.  xvi);  et  celle  de 
«  Cicéron  »,  qui  «  agit  de  même,  au  livre  IV  des  Questions 
Tusculanes  »  (ch.  vu). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  préciser  le 
sens  du  mot  spécial,  afin  de  déterminer  en  quel  sens  nous  pou- 
vons et  devons  dire  que  la  colère  est  une  passion  spéciale.  Le 
mot  spécial  se  dit  par  opposition  au  mol  (jénéral.  Or,  «  une 
chose  est  dite  g^énérale,  d'une  double  manière.  D'abord,  par 
mode  d'allribulion  ;  c'est  ainsi  qu'animal  est  quelque  chose  de 
général  par  rapport  à  tous  les  animaux  »  :  il  n'est  pas  un  animal, 
en  effet,  dont  on  ne  puisse  dire  qu'il  est  animal.  «  D'une  autre 
manière,  par  mode  de  cause;  c'est  ainsi  que  le  soleil  est  la  cause 
générale  de  tous  les  êtres  qui  viennent  par  mode  de  généiation 
dans  les  choses  de  ce  monde,  ainsi  que  le  dit  saint  Denys,  au 
chapitre  iv  des  Noms  Divins  (de  S.  Th.,  leç.  3).  De  même,  en 
effet,  que  »,  du  i)oinl  de  vue  logique,  «  le  g"enre  contient  plu- 
sieurs différences  »  spécifiques  «  en  puissance,  à  l'instar  de  la 
matière  »,  car  le  g-enre  logi(jue  se  tire  toujours  de  la  matière, 
dans  les  êtres  matériels,  «  de  même,  la  cause  efficiente  contient 
de  nombreux  effets  selon  le  mode  de  conlenii'  (pii  est  celui  de  la 
vertu  active.  Il  arrive  d'ailleurs  (pi'un  (uème  elfet  j)rocède  du 
concours  de  dixcrses  causes;  el    p;u('e  (pie  loiile  cause  demeure 
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dans  son  cllVl  (rniie  certaine  manière  »,  en  raison  d'une  certaine 
similitude,  «  on  peut  dire  aussi,  en  un  troisième  sens,  que  l'ellet, 
produit  par  l'assendjlage  de  plusieurs  causes,  a  une  certaine 
généralité,  pour  autant  qu'il  conlienl  plusieurs  causes,  d'une 
certaine  manière,  en  acte  ». 

Gela  dit,  il  est  manifeste  que  «  la  colère  n'esl  pas  une  passion 
S^énérale,  au  premier  sens,  mais  qu'elle  se  divise  »,  à  titre  spé- 
cial, ou  comme  une  espèce  déterminée,  dans  le  même  genre, 
avec  les  autres  [)assions,  ainsi  qu'il  a  été  dit  [)lus  haut  ((j.  23, 
art.  l\).  —  Pareillement,  elle  n'est  pas  non  plus  une  passion  gé- 
nérale, au  second  sens.  Elle  n'esl  pas,  en  effet,  la  cause  des 
autres  passions.  C'est  l'amour  qui,  en  ce  sens,  peut  être  dit  une 
passion  générale,  comme  on  le  voit  par  saint  Aug^ustin  au 
livre  XIV^  de  la  Cité  de  Dieu  (cli.  vu,  ix):  l'amour  est,  en  effet, 
la  première  racine  de  toutes  les  passions,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
plus  haut  (q.  27,  art.  4)-  —  Mais,  au  troisième  sens,  la  colère 
peut  èlre  dite  une  passion  g^énéiale,  pour  autant  qu'elle  est  causée 
[)ar  le  concours  de  plusieurs  passions.  Le  mouvement  de  la  co- 
lère ne  se  [)roduit,  en  effet,  qu'en  raison  d'une  certaine  tristesse 
(jui  a  été  causée,  et  que  s'il  se  trouve,  dans  le  sujet,  le  désir  et 
l'espoir  de  la  veng-eance  ;  car,  ainsi  qu'Aristote  le  dit  au  second 
livre  de  la  Rhétorique  (ch.  11,  n.  2)  :  Celui  qui  est  en  eolère  a 
l'espoir  de  punir  :  il  désire  la  vengeance,  comme  chose  possible 
pour  lui.  Aussi  bien,  quand  la  personne  qui  a  causé  le  dommag^e 
est  trop  au-dessus  de  la  personne  lésée  »,  en  telle  sorte  qu'il  n'y 
a  pas  [)Ossibilité  de  l'atteindre,  «  le  mouvement  de  la  colère  ne 
se  produit  pas,  mais  seulement  la  tristesse,  comme  Avicenne  le 
dit  au  livre  de  VAme  »  (liv.  IV,  ch.  vi).  —  Ainsi  donc,  à  vrai 
dire,  la  colère  est  une  passion  spéciale,  distincte  des  autres  pas- 
sions, au  môme  titre  que  les  autres  passions  sont  distinctes  entre 
elles.  Mais  elle  a  ceci  de  particulier,  qu'elle  suppose  plusieurs 
autres  passions  dont  l'effet  reste  en  elle  quand  elle  se  j)roduit; 
et,  à  ce  titre,  elle  peut  être  dite,  en  un  certain  sens  [)articulier, 
une  passion  g-énérale. 

\Jad  primuni  répond  (juc  «  la  puissance  irascible  tire  son 
nom  de  la  colère,  non  que  tout  mouvement  de  cette  puissance  soit 
un  mouvenjent  de  colère;  mais  [)arce  que   tous  ses  mouvements 


44^  SÔMMè    THÉOLOGiQUE. 

se  leiniinent  à  la  colère,  el  que  de  tous  les  autres  niouveinenls, 
celui-là  est  le  plus  niauifesle  ».  —  Quand  saint  Tliouias  nous  dit 
ici,  que  tous  les  mouvements  de  l'irasciLle  se  terminent  à  la 
colère,  il  ne  veut  pas  dire  que  nul  de  ces  mouvements  ne  peut 
exister  sans  que  la  colère  soit  ;  mais  seulement  que  la  colère  est 
le  dernier  de  tous  ces  mouvements,  en  telle  sorte  qu'après  elle  il 
n'y  en  a  point  d'autre. 

Uad  secundani  est  très  intéressant  parce  qu'il  nous  per-mel 
d'entendre  en  quel  sens  et  pourquoi  on  dit  que  la  colère  n'a  pas 
de  contraire.  «  Par  cela  même  (pie  la  colère  est  le  [)roduil  ou 
l'effet  de  passions  conli'aires,  savoir  l'espoii'  qui  a  pour  objet  le 
bien  et  la  tiistesse  qui  a  pour  objet  le  mal,  elle  porte  avec  elle- 
même  et  au  dedans  d'elle-même  la  contrariété.  Et  c'est  pour  cela 
qu'elle  n'a  pas  de  contraire  en  dehors  d'elle.  C'est  ainsi  que  dans 
les  couleurs  mixtes,  on  ne  trouve  d'autre  contrariété  que  celle  des 
couleurs  simples  qui  les  composent  ». 

L'rtc/  ter ti uni  fait  observer  que  «  la  colère  renferme  plusieurs 
passions,  non  pas  comme  le  genre  renferme  des  espèce.;,  mais 
plutôt  à  la  manière  dont  nous  parlons  d'inclusion  et  de  conte- 
nance quand  il  s'agit  de  causes  et  d'effets  ». 

La  colère,  qui  est  une  passion  comme  les  autres  passions,  a 
pourtant  ce  caractère  très  particulier  qu'elle  est  comme  une  ré- 
sultante et  une  sorte  d'aboutissement  de  plusieurs  autres.  De  là, 
en  un  sens,  son  caractère  de  passion  générale,  bien  qu'elle  soit, 
très  véritablement,  une  passion  spéciale,  qui  fait  nombre,  à  litre 
de  passion  distincte,  avec  les  dix  autres  passions.  —  Mais  si  elle 
est  une  passion  spéciale,  et,  en  même  tenq^s,  au  sens  (|ui  vient 
d'être  dit,  une  passion  générale,  comment  devrons-nous  parler 
de  son  objet.  Son  objet  scra-l-il  (juelque  chose  de  sinq)le  ou 
quelque  chose  de  com[)lexe? —  (Test  ce  (pi'il  mtus  faut  mainte- 
nant examiner:  et  tel  est  l'objet  de  l'aiticle  suivant. 
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Aimci.K    II. 
Si  l'objet  de  la  colère  est  le  bien,   ou  le  mal? 

Trois  ol)je(ii()iis  vculenl  prouver  ([tie  »  l'objcl  de  la  colère  est 
le  mal  ».  —  La  première  ar^uë  d'une  parole  de  «  saint  Grégoire 
de  Xvsse  »  (Xémésius,  De  Id  Xatnre  de  r/io/nme,  cli.  xxi,  ou 
li\ .  IV,  cil.  XIV).  (|ui  «  dit  que  la  colère  est  comme  le  genchtmie 
de  lu  concupiscence,  en  tant  (|u'elle  combat  tout  ce  qui  est  un 
empêchement  pour  la  concupiscence.  Or,  tout  empêchement  a 
raison  de  mal.  Donc,  la  colère  regarde  le  mal  comme  son  objet  ». 
—  La  seconde  objection  observe  que  «  la  colère  et  la  haine  con- 
viennenl  dans  l'ellet  ;  car  l'une  et  l'aulre  cause  du  mal  à  autrui. 
Or,  la  haine  a  le  mal  pour  objet,  ainsi  (pi'il  a  élé  dit  plus  haut 
(q.  29,  art.  i).  Donc,  pareillement  aussi  la  colère  ».  —  La  troisième 
objection  rappelle  que  «  la  colère  est  causée  par  la  tristesse  ;  c'est 
pour  cela  qu'Aristote  dit,  au  septième  livre  de  l'Ethique  (ch.  vi, 
n.  4;  de  S.  Th.,  lec.  G),  que  la  colère  agit  avec  la  tristesse.  Or, 
l'objet  de  la  tristesse  est  le  mal.  Donc,  il  l'est  aussi  de  la  colère  ». 

Nous  avons  ici  deux  ai'g'uments  sed  contra.  Le  premier  s'ap- 
puie sur  un  texte  de  «  saint  Augustin  »,  qui  «  dit,  au  second 
livre  des  Confessions  (ch.  vi),  que  la  colère  désire  la  vengeance. 
Or,  le  désir  de  la  vengeance  est  le  désir  du  bien,  la  vengeance 
faisant  partie  de  la  justice  »,  quand  elle  est  selon  la  raison. 
«  Donc,  l'objet  de  la  colère  est  le  bien  ». 

Le  second  argument  dii  que  «  la  colère  est  toujours  avec  l'es- 
f)oir;  aussi  bien  elle  cause  la  délectation,  comme  le  note  Aris- 
tole  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  11,  n.  2).  D'autre  part, 
l'objet  de  l'espoii"  et  de  la  délectation  est  le  bien.  Donc,  le  bien 
est  aussi  l'objet  de  la  colère  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  rappelle  que  «  le 
mouvement  de  la  faculté  appétitive  suit  l'acte  de  la  faculté  de 
{)erception.  Or,  la  faculté  de  percej)tion  per(;oit  une  chose  d'une 
double  manière  :  par  mode  d'objet  incomplexe,  comme  lorscpie 
nous  entendons  ce  qu'est  l'homme;  et  })ar  mode  d'tjbjet  com- 
plexe,   comme    lorsque  nous   entendons  (|ue  le    blanc  est  dans 
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l'homme  »  :  ces  deux  modes  de  percevoir  dislini^nent  les  deux 
opérations  de  l'esprit,  selon  qu'on  perçoit  simplement  une  chose, 
ou  selon  qu'on  attribue  ou  qu'on  désire  une  chose  à  une  autre. 
((  Il  s'ensuit  que  la  faculté  appélitive  peut  tendre  au  bien  ou  au 
mal  de  l'une  et  de  l'autre  de  ces  deux  manières.  Elle  tend  au 
bien  ou  au  mal  d'une  façon  simple  et  par  mode  d'incomplexe, 
quand  elle  tend  simplement  ou  qu'elle  adhère  au  "bien,  ou  qu'elle 
fuit  le  mal  »,  sans  référer  ce  bien  ou  ce  mal  à  un  autre  bien  ou  à 
un  autre  mal  qu'elle  veut  aussi,  explicitement,  ou  qu'elle  fuit. 
«  Tels  sont  les  mouvements  de  désir,  d'espoir,  de  délectation,  de 
tristesse,  et  autres  de  ce  gfenre.  Elle  tend  au  bien  ou  au  mal  par 
mode  de  complexe,  comme  lorsque  l'appétit  se  porte  à  vouloir 
qu'un  bien  ou  un  mal  soit  ou  se  fasse  à  l'endroit  d'un  autre,  se 
portant  à  tel  objet  ou  s'éloig"nant  de  tel  autre.  Ceci  se  voit  mani- 
festement dans  l'amour  et  dans  la  haine  »,  s'il  s'agit  de  l'amour 
d'amitié  ou  de  la  haine  d'inimitié,  qui  ne  portent  pas  simplement 
sur  un  objet  bon  ou  mauvais  que  nous  aimons  ou  que  nous  dé- 
testons, mais  aussi  sur  l'ami  ou  l'ennemi,  auquel  nous  voulons  ou 
ce  bien  ou  ce  mal  :  «  nous  aimons  quelqu'un,  en  effet  »,  de  l'amour 
d'amitié,  «  pour  autant  que  nous  lui  voulons  du  bien;  et  nous 
le  détestons  »,  de  la  haine  d'inimitié,  «  pour  autant  que  nous 
lui  voulons  du  mal.  Il  en  est  de  même,  dans  la  colère.  Quiconque, 
en  effet,  est  sous  le  coup  de  la  colère,  cherche  à.  se  venger  de 
quelqu'un.  Et,  par  suite,  le  mouvement  de  la  colère  tend  vers 
deux  choses  :  savoir,  vers  la  vengeance,  qu'elle  désire  et  espère 
comme  un  bien,  d'où  il  suit  qu'elle  se  délecte  en  elle; -et  aussi 
vers  le  sujet  dont  elle  cherche  à  se  venger,  et  qu'elle  tient  comme 
contraire  et  comme  nuisible,  ce  (jui  se  rattache  à  la  raison  de 
mal  ».  Donc,  la  colère  a  ceci  de  commun  avec  l'amour  et  la 
haine,  qu'elle  se  porte,  à  l'instar  de  ces  passions,  sur  son  objet 
par  mode  de  complexe. 

«  Toutefois  »,  poursuit  saint  Thomas.  «  il  y  a,  sur  ce  point, 
entre  l'amour  et  la  haine  d'une  ])art,  et  la  colère  de  l'autre,  une 
double  différence.  —  La  j)remière  est  (}ue  la  colère  porte  toujours 
sur  deux  objets;  l'amour,  au  contraire,  et  la  haine,  n'ont  (piel- 
quefois  qu'un  seul  objet,  comme  si  l'on  dit  de  quelqu'un  cpi'il 
aime  le  vin,  ou  autre  chose  de  ce  genre,  ou  (lu'il  le  déteste  ». 
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C'est  ce  que  nous  avons  noté  tout  à  Tlieure,  marquant  (|u'il  ne 
s'agissait,  pour  l'objet  complexe,  que  de  l'amour  d'amitié  ou  de 
bienveillance,  et  de  la  haine  d'inimitié,  qui  se  terminent  à  un 
ami  ou  à  un  ennemi  directement  et  expressément  visés.  —  «  La 
seconde  dilïerence  est  ([ue  l'un  et  l'autre  des  deux  objets  que  re- 
garde l'amour  est  un  bien  :  celui  qui  aime  veut,  en  effet,  un  bien 
à  ([uelqu'un  (jui  lui  convient  »  et  qui,  par  suite,  a  pour  lui  la 
raison  de  bien.  ((  De  même,  l'un  et  l'autre  des  deux  objets  que 
regarde  la  haine  a  la  raison  de  mal;  car  celui  qui  hait  veut  du 
mal  à  quelqu'un  comme  à  un  sujet  qui  ne  lui  convient  pas  », 
c'est-à-dire  qui  a  pour  lui  la  raison  de  mal.  «  La  colère,  au  con- 
traire, regarde  un  des  deux  objets  sous  la  raison  de  bien  :  et 
c'est  la  vengeance  qu'elle  souhaite;  tandis  qu'elle  regarde  l'autre 
sous  la  raison  de  mal  :  c'est  l'homme  qui  a  causé  du  dommag"e 
et  dont  ou  veut  tirer  veng-eance.  Par  où  l'on  voit  que  la  colère 
est  une  passion  composée  eu  quelque  sorte  de  passions  con- 
traires »,  ainsi  qu'il  a  été  dit  à  l'article  précédent. 

«  Et,  du  même  coup,  toutes  les  objections  se  trouvent  résolues  ». 

La  colère  est  une  passion  complexe,  qui  est  la  résultante  de 
plusieurs  autres  passions,  et  dont  l'objet  est  ég"alemeut  quelque 
chose  de  complexe.  Il  est  vrai  que  l'amour,  aussi,  et  la  haine, 
peuvent  avoir  un  objet  complexe  ;  mais,  outre  qu'il  n'en  est  pas 
toujours  ainsi  pour  ces  deux  passions,  comme  il  en  est  toujours 
ainsi  pour  la  colère,  il  y  a  encore  que  l'objet  de  la  colère  im- 
plique toujours  en  lui  la  contrariété  du  bien  et  du  mal,  au  lieu 
que  le  double  objet  de  l'amour  est  toujours  un  bien,  et  le  double 
objet  de  la  haine  toujours  un  mal.  La  colère,  au  contraire,  veut 
du  mal  à  quelqu'un  ,  mais  parce  que  le  mal  de  ce  quehju'un  lui 
ap[)araît  comme  un  bien  en  soi,  en  tant  qu'il  se  présente  sous  la 
raison  de  chose  juste.  —  Aussitôt,  une  nouvelle  question  se  pose, 
au  sujet  de  la  colère  ainsi  comprise.  Où  faudra-t-il  dire  qu'elle  se 
trouve  parmi  les  facultés  de  l'àme.  Est-ce  dans  l'appétit  irascible; 
est-ce  dans  le  concu[)iscible  ?  N'y  aura-t-il  pas  en  elle  une  part 
de  la  raison?  —  Et,  d'abord,  se  trouve-t-elle  dans  l'irascible  ou 
dans  le  concupiscible. 

C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 

T.  VII.  Les  passions,  29 
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Article  III. 
Si  la  colère  est  dans  le  concupiscible  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  est  dans  le 
concupiscible  ».  — La  première  ar<juë  d'un  mot  de  «  Gicéron  », 
qui  <(  dit,  au  livre  IV  des  Questions  Tiisculanes  (cli.  ix),  que  la 
colère  est  une  convoitise.  Or,  la  convoitise  est  dans  le  concupis- 
cible. Donc,  la  colère  aussi  )>.  —  La  seconde  objection  est  un 
double  texte  de  saint  Augustin  et  de  Gicéron.  «  Saint  Augustin 
dit.  dans  sa  Règle,  que  la  colère  croît  en  haine.  Et  Gicéron  dit, 
à  l'endroit  précité,  que  la  haine  est  une  colère  invétérée.  Or,  la 
liaine  est  dans  le  concupiscible,  comme  l'amour.  Donc,  la  colère 
se  trouve  dans  le  concupiscible  ».  —  La  troisième  objection  en 
appelle  à  «  saint  Jean  Damascène  et  saint  Grégoire  de  Nysse  » 
(Némésius),  qui  disent  (de  la  Foi  orthodoxe,  liv.  II,  ch.  xvi  ;  de 
la  Nature  de  l'homme,  ch.  xxi,  ou  liv.  IV,  ch.  xiv)  que  la  colère 
est  un  composé  de  désir  et  de  tristesse.  Or,  l'une  et  l'autre  de 
ces  deux  passions  sont  dans  le  concupiscible.  Donc,  la  colère  est 
dans  le  concupiscible  ». 

L'argument  sed  contra  dit  simplement  que  «  la  puissance  du 
concupiscible  est  distincte  de  l'irascible.  Si  donc  la  colère  (ira) 
était  dans  le  concupiscible,  l'irascible  ne  tirerait  pas  d'elle  son 
nom  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  les  passions 
de  l'irascible,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  28,  art.  i),  diffè- 
rent en  ceci  des  passions  du  concupiscible,  que  les  objets  des 
passions  du  concupiscible  sont  le  bien  et  le  mal  d'une  façon  ab- 
solue, tandis  que  les  objets  des  passions  de  l'irascible  sont  le 
bien  et  le  mal  avec  une  certaine  raison  de  chose  élevée  ou  ardue. 
Or,  il  a  été  dit  que  la  colère  regarde  un  double  objet  :  la  ven- 
geance qu'elle  poursuit;  et  celui  de  qui  elle  veut  tirer  vengeance. 
El  soit  pour  l'un,  soit  pour  l'autre,  la  colère  requiert  un  certain 
caractère  de  chose  ardue  et  élevée.  Si,  en  effet,  il  n'y  a  pas  au- 
(oui-  (l(^  ces  deux  obj(^ts  un  certain  degré  qui  les  sorte  de  l'oidi- 
naire,  le  mouvement  de  la  colère  ne  se  produit  pas;  car  les  choses 
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qui  ne  sont  rien  ou  tout  à  fait  infimes  ne  nous  paraissent  en 
rien  dignes  (/'attention,  ainsi  que  le  dit  Arislole  au  second  livre 
de  la  Rhétorique  (cli.  ir,  n.  3).  Il  suit  de  là  manifestement  que  la 
colère  n'est  pas  dans  le  concupiscible  mais  dans  l'irascible  ». 

L'ad  priniuni  fait  observer  (jue  «  Cicéron  appelle  convoitise 
l'aj)pétit  de  tout  bien  futur,  sans  distinction  d'ardu  ou  non 
ardu.  Et,  pour  autant,  il  met  la  colère  dans  la  convoitise,  parce 
qu'elle  est  un  désir  de  veng-eance.  A  ce  titre,  la  colère  est  (juel- 
que  chose  de  commun  à  l'irascible  et  au  concupiscible  w  :  dans 
l'un  et  dans  l'autre,  en  effet,  nous  trouvons,  cotnme  chose  com- 
mune, le  désir. 

\Jad  secnndum  répond  que  «  si  la  colère  est  dite  croître  en 
haine,  ce  n'est  pas  que  la  même  passion  numérique  qui  était 
d'abord  la  colère,  devienne  ensuite  la  haine,  par  une  sorte  de 
transmutation  due  à  la  durée,  mais  en  raison  d'une  certaine 
causalité.  La  colère,  en  effet,  en  se  prolongeant,  cause  la  haine  ». 

\Jad  tertium  présente  une  remarque  analogue.  «  La  colère 
est  dite  se  composer  de  tristesse  et  de  désir,  non  pas  en  ce  sens 
que  le  désir  et  la  tristesse  rentrent  en  elle  à  titre  de  parties, 
mais  parce  qu'elle  en  provient  comme  de  ses  causes  »  :  lesquelles 
causes  persistent,  d'une  certaine  manière,  dans  leur  efïet,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  à  l'article  premier. 

La  colère  se  trouve  très  certainement  dans  l'irascible,  requé- 
rant essentiellement,  dans  le  double  objet  sur  lequel  elle  porte, 
ce  caractère  de  chose  non  ordinaire,  mais  saillante  et  en  relief, 
ou  ardue,  qui  est  l'objet  propre  et  la  raison  d'être  de  l'irasci- 
ble. —  Suffit-il  d'en  appeler  à  l'irascible,  pour  expliquer  la  pré- 
sence de  la  colère,  ou  faut-il  dire  aussi  que  la  raison  intervient, 
quand  il  s'agit  de  cette  passion?  C'est  ce  que  nous  devons  main- 
tenant examiner;  et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 
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Article  IV. 
Si  la  colère  suppose  la  raison  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  ne  suppose 
pas  la  raison  ».  —  La  première  est  que  «  la  colère,  étant  une 
passion,  se  trouve  dans  l'appétit  sensible.  Or,  l'appétit  sensible 
ne  suit  pas  la  connaissance  de  la  raison,  mais  celle  des  sens.  Donc, 
la  colère  ne  suppose  pas  la  raison  ».  —  La  seconde  objection 
dit  que  «  les  bêles  n'ont  pas  la  raison;  et,  cependant,  en  elles 
se  trouve  la  colère.  Donc,  la  colère  ne  suppose  pas  la  raison  ». 
—  La  troisième  objection  observe  que  «  l'ivresse  lie  la  raison, 
et,  au  contraire,  aide  la  colère.  Donc,  la  colère  n'implique  pas 
la  raison  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  mot  d'  «  Aiistote  »,  qui  «  dit, 
au  septième  livre  de  l'Ethique  (ch.  vi,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  6), 
(|ue  la  colère  suit  la  raison  en  quelque  manière  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  s'appuie  sur  la  doctrine 
de  l'article  second.  «  Il  a  été  dit  que  la  colère  est  l'appétit  de  la 
vengeance.  Or,  ceci  implique  une  certaine  comparaison  de  la 
peine  qui  doit  être  infligée  au  dommage  qui  a  été  causé;  et  voilà 
pourquoi  Aristote  dit,  au  septième  livre  de  V Ethique  (endroit 
précité),  que  celui  qui  conclut,  clans  le  syllogisme,  qu'un  tel  doit 
être  attaqué,  entre  aussitôt  en  colère.  D'autre  part,  comparer  et 
procéder  par  syllogisme  est  le  piopre  de  la  raison.  Donc,  il  y  a 
une  certaine  part  de  la  raison  dans  la  colère  ».  Et  cela,  dans 
toute  colère  :  non  pas  seulement  dans  la  colère  qui  est  une  pas- 
sion produite  sous  l'influx  de  la  raison  qui  commande  ;  mais 
même  dans  la  colère  (jui  est  proprement,  et  antérieurement  au 
commandement  de  la  raison,  une  passion  de  rap{)étit  sensible. 
Car  si  la  colère,  conclusion  d'un  syllogisme,  n'est  (pie  dans  le 
premier  cas,  la  colère,  même  étant  sim[)le  passion  de  l'appétit 
sensible,  antérieure  au  commandement  de  la  raison,  inqjlique 
toujours  la  comparaison  de  la  peine  au  dommage. 

L'r/r/  primum  explique  la  difï'érence  qui  existe  entre  la  volonté 
et    ra[)pétit    sensil)le,   en   ce   cpii   est  de   l'influx   de    la    raison. 
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rt  C'est  »,  en  ettel,  «  d'une  double  n)anière  (|ue  la  raison  [)eiil 
avoir  rapport  à  la  faculté  appélilive.  D'abord,  j)ar  mode  de  faculté 
qui  commande  ;  et,  à  ce  titre,  elle  se  réfère  à  la  volonté.  C'est 
même  pour  cela  (jue  la  volonté  est  appelée  appélit  rationnel  »  ; 
en  tant  ([u'elle  se  conforme  à  ce  (jue  la  raison  prescrit,  qu'il 
s'agisse  d'une  raison  droite  ou  d'une  raison  fausse  [Cf.  q.  19]. 
«  D'une  autre  manière,  l'appétit  suppose  la  raison  comme 
faculté  (pii  montre;  et  c'est  de  celle  manière  que  la  colère  sup- 
pose la  raison.  Aristole  dit,  en  elfel,  au  livie  des  Piohlènips 
(secl.  XXVIII,  prob.  m),  (jue  la  colère  est  avec  la  raison,  non 
pas  une  raison  qui  commande,  mais  fine  raison  (jni  monlre 
iinjnre.  C'est  (jue  l'appétit  sensible  n'obéit  [)as  immédialeuient 
à  la  raison,  mais  à  laraison  par  l'entremise  de  la  volonté  ».  Si 
donc  nous  prenons  ensemble  la  raison  et  la  volonté,  rien  n'em- 
pèclie  de  dire  (pie  l'ajipélit  sensible  les  suppose  comme  le  prin- 
cipe qui  commande.  Que  si  l'on  prend  l'appélil  sensible  non  pas 
comme  agissant  sous  l'empire  de  la  raison  et  de  la  volonté,  mais 
par  mode  d'impulsion  sensible  antérieure  à  tout  commandement 
de  la  partie  supérieuie,  dans  ce  cas,  il  y  aura  aussi  un  certain 
influx  de  la  raison,  soii  de  ce  que  nous  appelons  la  raison  par- 
ticulière, ou  la  coi^itative,  dans  l'homme,  qui  se  trouve  subjectée 
dans  la  partie  sensible,  mais  qui  a  un  caractère  spécial  dû  au 
voisinage  de  la  raison  proprement  dite,  soit  aussi  de  la  raison 
divine  elle-même,  doni   l'instinct  n'est   que  la  traduction  fidèle. 

Et  c'est  ce  que  saint  Thomas  nous  dit  expressément  à  Vad 
secundum.  «  Les  animaux  sans  raison  ont  l'instinct  naturel  qui 
a  élé  mis  en  eux  par  la  raison  divine  ;  et  cet  instinct  fait  qu'ils 
ont  leurs  mouvements  soit  intérieurs  soit  extérieurs  semblables 
aux  mouvements  de  la  raison,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  » 
(q.  1^0,  art.  3). 

Vad  tertium  complète  excellemment  cette  doctrine  sur  les 
ra[)ports  de  la  raison  et  de  la  colère  dans  l'homme.  ((  Ainsi  (pi'il 
est  dit  au  septième  livie  de  l'Ethique  (ch.  vi,  n.  i  ;  de  S.  Th., 
leç.  6),  la  colère  écoute  la  raison,  d'une  certaine  manière,  pour 
autant  que  la  raison  montre  l'injure  qui  a  été  faite;  mais  elle 
ne  l'écoute  pas  parfaitement  »,  s'il  s'agit  de  la  colère  (jui  ne 
demeure  pas  soumise  à  l'empire  de   lu  partie  supérieure;  «  car 
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elle  n'observe  pas  la  règle  de  la  raison  dans  la  recherche  de  la 
vengeance.  11  suit  de  là  que  la  colère  requiert  un  certain  acte  de 
la  raison;  mais  qu'elle  est  elle-même  »  ou  qu'elle  peut  être  «  un 
empêchement  pour  la  raison.  C'est  pour  cela  qu'Aristote  dit,  au 
livre  des  Problèmes  (sect.  III,  prob.  ii,  xxvii),  que  ceux  qui 
sont  tout  à  fait  ivres,  en  telle  sorte  qu'ils  n'ont  plus  le  moindre 
acte  de  la  raison,  ne  se  mettent  pas  en  colère;  mais  seulement 
ceux  qui  sont  ivres  en  partie,  et  qui  ont  encore  un  certain  juge- 
ment de  la  raison,  sans  l'avoir  plein  et  entier  ». 

Nous  ne  pouvons  mieux  résumer  la  doctrine  de  saint  Thomas 
dans  l'article  que  nous  venons  de  lire  et  dans  l'article  précédent, 
qu'en  reproduisant  un  lumineux  article  du  Commentaire  sur  les 
Sentences,  liv.  111,  dist.  26,  q.  1,  art.  2  :  «  Les  puissances  {)assi- 
ves,  dit  saint  Thomas,  diffèrent  entre  elles  selon  qu'elles  sont 
aptes  à  être  mues  par  des  principes  actifs  divers,  à  parler  des 
choses  en  soi.  Or,  l'objet  propre  qui  est  apte  à  mouvoir  la  faculté 
appélitive  est  le  bien  perçu.  11  suit  de  là  que  selon  la  diversité 
des  facultés  qui  perçoivent  seront  aussi  diverses  les  facultés  appé- 
titives.  Et  c'est  ainsi  qu'on  aura  l'appétit  de  la  raison,  qui  a 
pour  objet  le  bien  perçu  par  la  raison  ou  l'intelligence;  d'où  il 
suit  que  son  objet  est  le  bien  perçu  d'une  façon  pure  et  simple  ou 
sous  sa  raison  de  bien  universel.  On  aura  ensuite  l'appétit  sen- 
sible, qui  a  pour  objet  le  bien  perçu  par  les  facultés  sensibles; 
d'où  il  suit  que  son  objet  est  le  bien  particulier,  selon  qu'il  est 
présentement.  Mais  paice  que  la  puissance  passive  ne  s'étend 
pas  au  delà  de  la  vertu  de  son  principe  actif,  ce  qui  fait  dire  à 
Averroès  dans  son  commentaire  sur  le  neuvième  livre  des  Méta- 
physiques, qu'il  n'est  aucune  puissance  passive  dans  la  nature, 
qui  n'ait,  existant  aussi  dans  la  nature,  une  puissance  active  cor- 
respondante; à  cause  de  cela,  l'appétit  sensible  s'étend  seulement 
aux  biens  auxcpiels  s'étend  la  connaissance  sensible.  Toutefois, 
parce  que,  suivant  (jue  le  dit  saint  Denys,  au  chapitre  vu  des 
Noms  Divins,  la  divine  Sagesse  a  joint  la  fin  des  premiers  au 
commencem(;nl  des  seconds,  en  ce  sens  (juc  toute  nature  infé- 
rieure atteint  par  son  sommet  ce  (pii  est  le  bas  de  la  nature 
supérieure,  participant  (juehjue  chose  de  cette  nature,  quoique 
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d'une  manière  moins  excellente,  de  là  vient  (jue  soit  dans  sa 
faculté  de  connaître  soit  dans  sa  faculté  d'aimer,  la  partie  sen- 
sil)le  a  quelque  chose  par  où  elle  atteint  la  raison.  C'est  ainsi 
que  pour  l'animal,  se  représenter  par  l'imagination  les  formes 
que  le  sens  a  perçues,  est  chose  qui  rentre  dans  la  nature  de  la 
faculté  de  perception  sensible  prise  en  elle-même;  mais  perce- 
voir ces  réalités  (jui  ne  tombent  pas  sous  le  sens,  comme  l'ami- 
tié, la  haine  et  autres  choses  de  ce  g^enre,  la  partie  sensible  ne 
l'a  (pie  selon  ce  qui  est  de  la  raison  en  elle.  Aussi  bien,  cette 
partie,  dans  l'homme,  où  elle  est  plus  parfaite  à  cause  de  son 
union  à  l'àme  raisonnable,  s'appelle  la  raison  particulière,  parce 
qu'elle  compare  entre  elles  les  perceptions  particulières  ;  dans 
les  autres  animaux,  où  elle  ne  compare  pas,  mais  où  elle  a  ces 
perceptions  en  vertu  de  l'instinct  naturel,  on  ne  l'appelle  pas 
raison,  mais  estimative.  De  même,  du  côté  de  l'appétit,  que 
l'animal  se  porte  vers  ce  qui  convient  au  sens,  causant  du  plai- 
sir )),  ou  s'éloig"ne  de  ce  qui  ne  lui  convient  pas,  causant  de  la 
douleur,  «  c'est  chose  naturelle  à  cette  partie  sensible  et  se  réfère 
à  l'appétit  concupiscible.  Mais,  qu'il  tende  vers  un  bien  qui  ne 
cause  pas  du  plaisir  au  sens,  qui,  au  contraire,  est  plutôt  de 
nature  à  causer  la  tristesse,  en  raison  de  sa  difficulté,  comme 
par  exemple,  que  l'animal  engag^e  la  lutte  avec  un  autre  ani- 
mal, ou  qu'il  s'attaque  à  toute  autre  difficulté,  ceci  n'est  dans 
la  partie  sensible  que  selon  qu'elle  atteint  la  partie  intellectuelle  : 
et  c'est  à  cela  qu'est  ordonné  l'irascible.  D'où  il  suit  que  l'iras- 
cible est  une  autre  faculté,  distincte  du  concupiscible,  comme 
l'estimative  est  une  autre  faculté,  distincte  de  l'imagination. 
L'objet  du  concupiscible,  en  effet,  est  le  bien  apte  à  causer  du 
plaisir  dans  les  sens  ;  l'objet  de  l'irascible,  le  bien  qui  fait  diffi- 
culté. Et  parce  que  ce  qui  est  difficile,  n'est  pas  chose  désira- 
ble, en  tant  (jue  tel,  mais  seulement  par  rapport  à  une  autre 
chose  qui  est  de  nature  à  causer  du  plaisir,  ou  encore  en  raison 
du  bien  qui  se  trouve  joint  à  la  difficulté;  (pie,  d'autre  part, 
comparer  les  choses  entre  elles,  et  discerner  ce  qui,  dans  l'une, 
a  raison  de  difficulté,  et,  dans  l'autre,  raison  de  bien,  est  le  pro- 
[ire  de  la  raison  ;  à  cause  de  cela,  rechercher  ce  bien  appartient 
en  propre  à  l'appétit  rationnel.  Ouaiid  à  la  partie  sensible,  cela 
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lui  convient,  selon  (|u'elle  atteint,  par  une  certaine  participation 
imparfaite,  la  raison,  non  qu'elle  compare  ou  qu'elle  discerne 
elle-même,  mais  parce  qu'un  instinct  naturel  la  meut  à  cela, 
comme  il  a  été  dit  de  l'estimative  ». 

La  différence  que  saint  Thomas  vient  de  nous  rappeler  entre 
le  concupiscible  et  l'irascible,  était  encore  précisée  par  lui,  dans 
son  commentaire  sur  Aristote,  Ethique,  liv.  VII,  leç.  6,  où  nous 
retrouvons,  admirablement  expliqué,  le  mot  de  syllogisme  que 
nous  avions  ici  dans  l'article  4  de  la  Somme  théologiqne. 
«  L'homme  en  colère,  disait  saint  Thomas,  fait  une  sorte  de 
syllogisme,  concluant  à  l'attafjue  de  celui  (|ui  a  causé  l'injure  et 
se  met  aussitôt  en  colère  avant  que  la  raison  ait  déterminé  la 
mesure  à  garder  dans  la  vengeance.  La  concupiscence,  au  con- 
ti"aire,  dès  que  la  raison  ou  le  sens  ont  montré  un  objet  délecta- 
ble, s'y  porte  pour  en  jouir  sans  aucun  syllogisme  de  la  raison. 
Et  la  raison  de  cette  difîéience  est  que  ce  qui  est  délectable  a 
raison  de  fin  désirable  de  soi,  laquelle  fin  est  comme  un  prin- 
cipe qui  ne  se  tire  pas  par  voie  de  syllogisme  »,  mais  est  anté- 
rieur au  syllogisme.  «  Le  mal,  au  contraire,  à  causer  à  autrui, 
n'est  pas  chose  désirable  de  soi  et  qui  ait  raison  de  principe,  à 
titre  de  fin;  mais  il  se  présente  comme  chose  utile  à  la  fin,  ce 
qui  a  raison  de  conclusion  dans  l'ordre  de  l'action.  Et  de  là 
vient  que  la  concupiscence  ne  meut  pas  en  impliquant  un  syllo- 
gisme, tandis  que  la  colère  meut  ainsi.  De  là  vient  encore  que 
la  colère  suit  d'une  certaine  manière  la  raison  »,  au  sens  que 
nous  avons  expliqué;  «  mais  non  la  concupiscence,  qui  suit  seu- 
lement l'impulsion  »  naturelle  «  du  sujet  ». 

Nous  avons  dit  la  nature  de  la  colère,  le  sujet  où  elle  se 
trouve,  ses  rapports  avec  la  raison.  —  Nous  devons  maintenant 
étudier  ses  propriétés  ou  ses  caractèn^s.  Là-dessus,  saint  Thomas 
se  demande  :  si  la  colère  est  chose  plus  naturelle  que  la  concu- 
piscence ;  et  si  elle  est  chose  plus  mauvaise  que  la  haine?  — 
D'abord,  le  premier  j)oinl.  C'est  l'objet  de  l'article  qui  suit. 
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Article   V. 
Si  la  colère  est  plus  naturelle  que  la  concupiscence  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  (jue  «  la  colère  est  plus  iialu- 
relle  (jue  la  concupiscence  ».  —  Il  s'agit  manifestement,  ici,  de 
la  colère  dans  riiomme.  Aussi  bien,  la  première  objection  arguë 
directement  de  la  naluie  de  l'homme.  «  Le  propre  de  l'homme  », 
parmi  tous  les  animaux,  «  est  d'être,  par  nature,  porté  à  la 
mansuétude.  Or,  la  nuinsuéludp  s'oppose  à  la  colère,  ainsi  que 
le  dit  Arislole,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  i). 
Donc,  la  colère  n'est  pas  plus  naturelle  que  la  concupiscence  ; 
mais,  au  contraire,  elle  semble  être  tout  à  fait  contre  la  nature 
de  l'homme  ».  —  La  seconde  objection  observe  ([ue  «  la  raison 
se  divise  contre  la  nalnre;  et,  en  effet,  les  êtres  qui  agissent  selon 
la  raison,  ne  sont  pas  dits  agir  selon  la  nature.  Or,  la  colère 
est  avec  la  raison,  tandis  qae  la  concupiscence  ne  suppose  pas 
la  raison,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre  de  l'Éthique  (ch.  vi, 
n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  6).  Donc,  la  concupiscence  est  plus  natu- 
relle que  la  colère  »,  ou  davantage  selon  la  nature.  —  La  troi- 
sième objection  rappelle  que  «  la  colère  est  l'appétit  de  la  ven- 
geance, tandis  que  la  concupiscence  est  surtout  l'appétit  des 
choses  qui  plaisent  au  sens  du  toucher,  savoir  les  choses  de  la 
table  et  le  rapport  des  sexes.  Or,  ces  dernières  choses  sont  plus 
naturelles  à  l'homme  que  la  vengeance.  Donc,  la  concupiscence 
est  plus  naturelle  que  la  colère  ». 

I^'ar«ument  sed  contra  est  le  mot  formel  d'  «  Aristote  »,  qui 
«  dit,  au  septième  livre  de  l'Ethique  (endroit  précité),  que  la 
colère  est  plus  naturelle  que  la  concupiscence  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  préciser  le 
sens  du  mot  naturel.  «  On  appelle  naturel,  dit-il,  ce  qui  est 
causé  par  la  nature,  comme  on  le  voit  au  second  livre  des  Phi/- 
siques  (ch.  I,  n.  4?  ^'y  de  S.  Th.,  leç.  i).  Par  conséquent,  pour 
dc'ItMiniiier  si  une  passion  est  plus  ou  moins  naturelle,  il  n'y  a 
pas  d  autre;  moyen  (pie  de  considérer  sa  cause.  D'autre  part,  la 
cause  de  la  passion,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (((.  M),  art.  2), 


458  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

peut  se  prendre  d'une  double  manière  :  d'abord,  du  côté  de 
l'objet  ;  ensuite,  du  côté  du  sujet.  —  Si  doue  l'on  considère  la 
cause  de  la  colère  et  de  la  concupiscence  du  côté  de  l'objet,  de 
ce  chef,  la  concupiscence,  surtout  celle  de  la  table  et  des  sexes, 
est  plus  naturelle  que  la  colère,  en  ce  sens  que  ces  choses  sont 
plus  naturelles  que  la  vengeance  »  :  la  nature,  en  effet,  a  plus 
besoin  de  ces  choses-là,  si  l'on  peut  ainsi  dire,  que  de  la  ven- 
g-eance. 

«  Que  si,  au  contraire,  on  considère  la  cause  de  la  colère  du 
côté  du  sujet,  à  ce  titre,  la  colère  est,  d'une  certaine  manière, 
plus  naturelle,  et,  d'une  autre  manière,  c'est  la  concupiscence. 
La  nature  de  tel  homme,  en  effet,  peut  se  considérer,  ou  selon 
la  nature  du  g"enre,  ou  selon  la  nature  de  l'espèce,  ou  selon  le 
tempérament  propre  de  l'individu.  —  A  considérer  la  nature  du 
genre,  qui  est,  dans  l'homme,  la  nature  d'animal,  la  concupis- 
cence est  plus  naturelle  que  la  colère,  parce  que  de  par  sa  nature 
commune  »  à  lui  et  aux  autres  animaux,  «  l'homme  a  une  cer- 
taine inclination  à  rechercher  les  choses  qui  conservent  sa  vie 
soit  au  point  de  vue  de  l'espèce,  soit  au  point  de  vue  individuel. 
—  Que  si  l'on  considère  la  nature  de  l'homme  du  côté  de  l'espèce, 
qui  est  d'être  raisonnable,  à  ce  titre  la  colère  est  plus  naturelle  à 
l'homme  que  la  concupiscence,  en  ce  sens  que  la  colère  suppose 
la  raison  plus  que  ne  le  fait  la  concupiscence  »,  ainsi  que  nous 
l'avons  établi  à  l'occasion  de  l'article  précédent.  «  Aussi  bien, 
Aristote  dit,  au  quatrième  livre  de  l'Éthique  (ch.  v,  n.  12;  de 
S.  Th.,  leç.  i3),  qu'f/  est  plus  humain  de  punir,  ce  qui  est  le 
propre  de  la  colère,  que  d'être  doux,  ce  qui  appartient  à  la  con- 
cupiscence »  :  chose  qui  doit  s'entendre,  comme  saint  Thomas 
l'explique  à  l'endroit  précité  de  son  commentaire  sur  Aristote, 
de  la  punition  «  aj)rès  l'injure  reçue,  car  si  l'homme  n'a  pas 
essuyé  d'injure,  il  est  naturellement  porté  à  la  douceur  ».  Or, 
que  Thomme,  en  tant  qu'être  raisonnable,  soit  ainsi  plus  natu- 
rellement porté  à  la  colère  (ju'à  la  mansuétude,  (piand  il  a  été 
lésé,  «  c'est  que  tout  être  s'élève  naturellement  contre  ce  qui 
lui  est  contraire  et  nuisible  ».  Il  est  vrai  (jue  dans  l'ordre  sur- 
naturel, la  mansuétude  est  recommandée  à  l'homme,  même  en 
pareil  cas.  Mais  c'est  en  vue  d'une  fin  |)Ius  haute  cpie  la  lin  na- 
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liirelle,  où,  par  suite,  les  aclioiis  de  l'homme  sont  lét^ies  par 
des  lois  (jiii  dépassent  les  lois  ordinaires  de  la  raison  nalnrelle. 
—  <<  Nous  avons  dit  qu'on  pouvait  considérer  aussi  la  nature  de 
tel  individu  en  raison  de  sa  complexion  ou  de  son  tempérament 
propre.  A  ce  tilre,  la  colèie  est  plus  naturelle  que  la  concupis- 
cence ;  en  ce  sens  (pie  l'apùlude  naturelle  à  se  mettre  en  colère, 
(jui  est  un  effet  de  la  conqilexion  ou  du  lemj)érament,  entraîne 
plus  facilement  ce  mouvement  de  colère,  que  l'aptitude  analogue 
au  mouvement  de  la  concupiscence  ou  de  toute  autre  passion 
n'entraîne  ces  mouvements  respectifs.  L'homme,  en  effet,  est 
apte  à  se  mettre  en  colère,  selon  qu'il  est  d'une  complexion 
ou  d'un  tempérament  bilieux;  or,  la  bile  est  de  toutes  les  hu- 
meurs, celle  qui  s'émeut  le  plus  vite,  car  on  l'assimile  au  feu.  Et 
de  là  vient  que  c'est  une  suite  plus  immédiate  que  celui  qui  est 
d'un  tempérament  à  se  mettre  en  colère  s'y  mette  en  effet,  qu'il  ne 
l'est  que  celui  qui  est  disposé  au  mouvement  de  la  concupiscence 
ait,  en  effet,  ce  mouvement.  C'est  pour  cela  qu'Aristote  dit,  au 
septième  livre  de  l'Éthique  (ch.  vi,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  6),  que 
la  colère  se  transmet  des  parents  aux  enfants,  plus  que  ne  le 
fait  la  concupiscence  ». 

L'rtf/  primiun  va  expliquer  une  affirmation  formulée  par 
l'objection  et  qui  semble  contraire  à  ce  que  nous  venons  d'éta- 
blir dans  le  corps  de  l'article.  Pour  cela,  saint  Thomas  nous 
avertit  que  «  dans  l'homme,  on  peut  considérer  soit  la  com- 
plexion naturelle  du  côté  du  corps,  qui  est  une  complexion  tem- 
pérée; soit  aussi  la  raison.  —  Du  côté  de  la  complexion  corpo- 
relle, l'homme  est  d'une  nature  telle,  selon  son  espèce,  qu'il  n'a 
en  lui  aucune  disposition  marquée  qui  le  porte  davantage  soit  à 
la  colère  soit  à  toute  autre  passion;  et  cela,  en  raison  de  sa  com- 
plexion ou  de  son  tempérament  qui  est  tem[)éré  »  et  éloigné  des 
extrêmes.  «  Les  autres  animaux,  au  contraire,  selon  qu'ils  s'écar- 
tent de  celte  harmonie  de  complexion  tempérée  et  qu'ils  inclinent 
dans  le  sens  de  tel  ou  tel  extrême,  se  trouvent,  du  même  coup, 
disposés  ruiturellement  à  telle  ou  telle  passion,  comme  le  lion  à 
l'audace,  le  chien  à  la  colère,  le  lièvre  à  la  crainte,  et  ainsi  des 
autres  ».  Il  est  vrai  (pie  parmi  les  hommes,  on  trouve  aussi  ces 
sortes  de  prédispositions;   mais   ce  n'est  [)as  en    vertu  de   leur 
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complexion  spécifique;  c'est  seulement  en  ver(u  de  la  complexion 
individuelle.  Et  voilà  pourquoi  ces  prédispositions  se  trouvent 
en  des  hommes  divers,  et  non  telle  ou  telle  en  tous  les  hom- 
mes, comme  il  arrive  pour  les  autres  espèces  d'animaux.  —  «  Du 
côté  de  la  raison,  il  est  naturel  à  l'homme  d'être  accessible  à  la 
colère  et  de  garder  la  mansuétude,  pour  autant  que  la  raison, 
d'une  certaine  manière,  cause  la  colère,  montrant  l'injure  qui  la 
cause,  et,  d'une  autre  manièi'e,  apaise  la  colère,  n'étant  pas  tota- 
lement suivie  on  écoutée  par  le  sujet  qui  est  en  colère,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  »  (art.  préc,  ad  J'"").  Cette  dernière 
parole  peut  s'entendre  en  un  double  sens  :  que  l'homme  en 
colère  ne  pousse  pas  sa  colère  jusqu'au  degré  de  l'injure  mon- 
trée par  la  raison;  ou  que  la  raison,  non  plus  en  tant  qu'elle 
montre  l'injure  (par  où  elle  cause  la  colère),  mais  en  tant  qu'elle 
fixe  le  mode  ou  la  mesure  de  cette  colère,  arrête  et  endigue  ses 
excès;  ce  qu'elle  fait,  non  plus  selon  qu'elle  montre  l'injure, 
mais  selon  qu'elle  commande  à  l'appétit  sensible,  exerçant  sur 
lui  un  certain  empire  politique,  bien  que  non  despotique,  comme 
en  témoigne  le  fait  que  l'appétit  sensible,  notamment  l'irascible, 
dans  le  mouvement  de  la  colère,  ne  lui  obéit  pas  totalement.  Le 
premier  sens  paraîtrait  plus  obvie;  le  second  s'harmonise  mieux 
avec  la  pensée  générale  de  saint  Thomas. 

\Jad  secundum  fait  observer  que  «  la  raison  elle-même  appar- 
tient à  la  nature  de  l'homme.  Et  donc,  par  cela  même  que  la 
colère  suppose  la  raison,  il  s'ensuit  que  d'une  certaine  manière 
elle  est  naturelle  à  l'homme  ». 

h' ad  tertium  remarque  que  «  l'objection  porte  sur  la  colère 
et  la  concupiscence,  du  côté  de  l'objet  »  :  à  ce  titre,  en  effet,  la 
colère  est  moins  naturelle  que  la  concupiscence,  ainsi  qu'il  a  été 
dit. 

La  colère  est  plus  naturelle  à  l'honime  (jue  ne  l'est  la  concu- 
piscence, à  considéier  l'homme  sous  sa  raison  propre  d'être  rai- 
sonnable, et  du  point  de  vue  spécMfifjue;  en  ce  sens,  il  esl  plus 
humain  cl  plus  noble  d'être  en  colère  (|ue  de  j)àtir  un  mouve- 
ment de  convoitise;  Ciir  ce  dernier  rn()uvem«Mit  convient  j)lul(*)t  à 
l'homme  en  tant   cpiii  esl   animal.  —  Mais  à  conq)arer  la  colèie 
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avec  la  haine,  quelle  esl  de  ces  deux  passions  celle  dont  le  carac- 
tère esl  le  j)Ius  mauvais?  Saint  Tiiomas  va  répondre  à  cette  ques- 
tion dans  laiticle  qui  suit. 


Article  VI. 
Si  la  colère  est  plus  mauvaise  que  la  haine  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  est  plus  mau- 
vaise (|ue  la  haine  ».  —  La  première  arguë  de  ce  qu'  «  il  est  dit 
dans  le  livre  des  Proverbes,  ch.  xxvii  (v.  4)?  que  la  colère  est 
sans  miséricorde,  et  aussi  la  fureur  impétueuse.  Or,  la  haine 
connaît  fiarfois  la  miséricorde.  Donc,  la  colère  est  plus  mauvaise 
que  la  haine  ».  —  La  seconde  objection  remarque  qu'  «  il  est  pire 
de  subir  le  mal  et  d'en  soulïrir  que  de  le  subir  seulement.  Or, 
celui  qui  a  quelqu'un  en  haine  se  contente  que  ce  quelqu'un 
subisse  le  mal;  celui,  au  contraire,  que  la  colère  tient  veut  de 
plus  (jue  son  ennemi  qui  subit  le  mal  le  connaisse  et  en  soufFre, 
ainsi  que  le  dit  ArisLole  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  iv, 
n.  3i).  Donc,  la  colère  est  plus  mauvaise  que  la  haine  ».  —  La 
troisième  objection  dil  que  «  lorsque  plusieurs  causes  concourent 
à  la  constitution  d'une  chose,  cette  chose  paraît  plus  stable  »  et 
plus  dure  à  vaincre;  «  c'est  ainsi  qu'un  habitus  causé  par  plu- 
sieurs actes  est  plus  fixe  et  plus  immuable.  Or,  la  colère  est 
causée  par  le  concours  de  plusieurs  passions,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  [)lus  haut  (art.  i);  ce  qui  n'est  pas  vrai  de  la  haine.  Donc, 
la  colère  esl  plus  durable  et  plus  mauvaise  que  la  haine  ».  — 
On  voit,  par  ces  objections,  (jue  si  noiLs  parlons  du  caractère 
mauvais  de  la  colère  et  de  la  haine,  ce  n'est  pas  seulement,  ni 
même  directement,  du  mal  moral  qu'il  s'assit  ici;  mais  du  mal, 
au  sens  général  de  ce  mot,  et  [)0ur  autant  qu'il  se  distingue  du 
bien,  objet  spécihque  des  diverses  passions  en  tant  que  telles. 
Toutefois,  le  mal  moral  se  trouve  aussi  compris,  par  voie  de 
conséquence. 

El  l'argument  sed  contra,  en  elFel,  se  place  au  point  de  vue 
du  mal  moral.  Il  en  appelle  à  l'autorité  de  «  saint  Augustin   », 
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qui,  «  dans  sa  Règle,  compare  la  haine  à  une  poutre,  et  la  colère 
à  une  paille  »,  empruntant  deux  mots  qui  se  trouvent  dans 
l'Evang-ile  (s.  Matthieu,  ch.  vu,  v.  3). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  ce  principe,  que 
«  l'espèce  d'une  passion  et  sa  nature  se  tire  de  son  objet.  Or, 
l'objet  de  la  colère  et  l'objet  de  la  haine  est  le  même  matérielle- 
ment; car  celui  qui  est  en  colère  veut  du  mal  à  celui  contre  qui 
il  est  en  colère,  comme  celui  qui  hait  veut  du  mal  à  celui  qu'il 
hait.  Toutefois,  ce  même  objet  n'est  pas  atteint  sous  la  même 
raison.  Celui  qui  hait,  en  effet,  veut  le  mal  de  son  ennemi,  sous 
sa  raison  de  mal  »,  purement  et  simplement.  «  Celui  qui  est  en 
colère,  au  contraire,  veut  le  mal  de  celui  contre  qui  il  est  en 
colère,  non  pas  sous  sa  raison  de  mal  »  purement  et  simple- 
ment, «  mais  selon  qu'il  a  une  certaine  raison  de  bien,  et  parce 
qu'il  le  tient  pour  une  chose  juste,  en  raison  de  l'offense  qu'il 
veng-e.  Aussi  bien  avons-nous  dit  plus  haut  (art.  2),  que  la  haine 
consiste  dans  l'application  du  mal  au  mal,  tandis  que  la  colère 
consiste  dans  l'application  du  bien  au  mal.  D'autre  part,  il  est 
manifeste  que  vouloir  le  mal  sous  la  raison  de  chose  juste  a 
moins  la  raison  de  mal  que  vouloir  purement  et  simplement  le 
mal  de  quelqu'un.  Et,  en  effet,  vouloir  le  mal  de  quelqu'un  sous 
la  raison  de  chose  juste  peut  relever  de  la  vertu  de  justice,  si 
cette  volonté  est  conforme  aux  prescriptions  de  la  raison  »  ;  en 
telle  sorte  que  ce  sera  un  bien  moral  de  vouloir  un  tel  mal. 
Jamais,  au  contraire,  ce  ne  pourra  être  un  bien  moral  de  vouloir 
purement  et  simplement  le  mal  de  quelqu'un,  par  motif  de  haine. 
Que  «  si  parfois  la  colère  aussi  est  un  mal  moral,  c'est  unique- 
ment parce  qu'elle  excède  et  n'obéit  pas  aux  prescriptions  de  la 
raison  dans  le  mode  de  tirer  vengeance  ».  La  haine,  quand  il 
s'ag^it  non  pas  de  la  haine  du  mal,  mais  de  la  haine  de  quelqu'un 
à  qui  l'on  veut  du  mal,  uniquement  par  motif  de  haine,  est 
incomparablement  chose  plus  mauvaise  que  la  colère,  (jui  con- 
siste à  vouloir  du  mal  j\  quehju'un,  non  point  parce  qu'on  le  hait 
et  qu'on  veut  son  mal,  mais  parce  qu'il  l'a  mérité  et  que  ce  mal 
est  chose  juste. 

Uad  primum  précise  en  quel  sens  la  colère  et  la  haine  admet- 
tent ou  n'admettent  pas  la   mitigation   ou  la    miséricorde.    — 


QUESTION    XLVI.    DE    L\    COLKRE    EN    ELLE-MEME.  463 

«  Dans  la  colère  et  dans  la  liaitie,  dit  saint  Thomas,  deux  cho- 
ses peuvent  être  considérées;  savoir  :  ce  que  l'on  désire;  et  l'in- 
tensité avec  laquelle  on  le  désire.  —  S'il  s'agit  de  ce  que  l'on 
désire,  la  colère  est  plus  accessible  à  la  miséricorde  que  ne  l'est 
la  haine,  fl'esl  qu'en  effet,  parce  que  la  haine  veut  le  mal  d'un 
autre  purement  et  simplement  »,  à  parler  non  pas  de  telle  haine 
j)arliculière  et  pour  un  motif  spécial,  mais  de  la  haine  de  la  per- 
sonne en  tant  que  telle,  «  elle  n'est  assouvie  par  aucune  mesure  de 
mal  ;  les  choses,  en  effet,  qu'on  veul  pour  elles-mêmes  sont  vou- 
lues sans  mesure,  selon  que  le  dit  Aristote,  au  premier  livre  des 
Politiques  (ch.  iii,  n.  17;  de  S.  Th.,  leç.  8);  et  c'est  ainsi  que 
l'avare  veut  les  richesses.  Aussi  bien  est-il  dit,  au  livre  de  VEc- 
clésiastiqne,  ch.  xii  (v.  16)  :  Urnncnii,  s'il  trouve  l'occasion, 
sera  insatiable  de  sang.  La  colère,  au  contraire,  ne  veut  le  mal 
que  sous  la  raison  de  peine  juste  veng-eant  l'offense.  Il  s'ensuit 
que  si  le  mal  infligé  passe  la  mesure  de  ce  qui  est  juste,  selon 
l'appréciation  de  celui-là  même  qui  est  en  colère,  alors  la  colère 
tombe.  C'est  pour  cela  qu'Aristole  dit,  au  second  livre  de  la 
Rhétorique  {c\\.  iv,  n.  3i),  que  F  homme  en  colère,  si  les  maux 
deviennent  trop  grands,  s'apaise;  tandis  que  celui  qui  hait  ne 
s'apaise  jamais  ».  On  remarquera  avec  soin  ces  observations  si 
justes  d'Arislote  et  de  saint  Thomas.  Il  n'est  pas  de  moyen  plus 
sur  pour  discerner  le  sentiment  de  la  haine  de  celui  de  la  colère, 
que  de  voir  si  la  mesure  du  mal  subi  par  celui  qui  en  est  l'objet 
calme  ce  sentiment  ou  au  contraire  le  nourrit  et  l'excite,  quelle 
que  cette  mesure  puisse  être  :  dans  un  cas,  ce  n'est  que  la  colère; 
dans  l'autre,  c'est  indubitablement  la  haine.  —  «  Que  s'il  s'agit 
de  l'intensité  du  désir,  la  colère  exclut  la  miséricorde  plus  que 
ne  le  fait  la  haine;  et  cela,  parce  que  le  mouvement  de  la  haine 
est  plus  impétueux,  en  raison  d(;  l'inflammation  de  la  bile. 
Aussi  bien  est-il  ajouté  tout  de  suite  »,  dans  le  texte  des  Pro- 
iierhes  que  citait  l'objection  :  «  Qui  pourra  soutenir  l'attaque 
(l'un  esprit  excitèl  »  Dans  la  mesure  où  elle  le  tient  pour  une 
chose  juste,  la  colère  a  plus  soif  du  mal  que  la  haine  n'en  j)eut 
avoir  soif;  mais,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  cette  soif  peut  s'apaiser, 
tandis  (pui  C(;lle  de  la  haine  ne  s'apaise  jamais. 

Vlad  secunduni  explique  pourquoi  la  colère  veut  que  celui  (|ui 
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subit  le  mal  connaisse  la  raison  de  ce  mal  et  en  souffre;  ce  dont 
la  haine  ne  semble  pas  se  préoccuper.  C'est  que,  «  ainsi  qu'il  a 
été  dit  (au  corps  de  l'arlicle),  l'homme  en  colère  veut  le  mal  de 
quelqu'un,  pour  autant  que  ce  mal  a  la  raison  de  chose  juste, 
veng-eanl  une  offense.  Or,  la  vengeance  consiste  dans  l'infliction 
d'une  peine.  D'autre  part,  il  est  de  l'essence  de  la  peine  qu'elle 
soit  contraire  à  la  volonté,  et  qu'elle  soit  affliclive,  et  qu'on  l'in- 
flige en  raison  d'une  faute.  Il  suit  de  là  que  l'homme  en  colère 
désire  que  celui  à  qui  est  inféré  le  dommage  perçoive  ce  dom- 
mage, et  qu'il  en  souffre,  et  qu'il  sache  qu'il  le  subit  en  raison 
de  l'injure  causée  par  lui.  L'homme  de  haine,  au  contraire,  ne 
se  préoccupe  en  rien  de  tout  cela  »  ;  il  lui  suffit  que  celui  qu'il 
hait  subisse  le  mal,  en  quelque  manière  qu'il  le  subisse;  «  préci- 
sément parce  qu'il  désire  le  mal  d'autrui  sous  sa  raison  de  mal 
et  en  tant  que  tel  ».  —  Après  avoir  expliqué  la  différence  de  la 
colère  et  de  la  haine  en  ce  qui  est  du  point  que  citait  l'objec- 
tion, saint  Thomas  poursuit  qu'  «  il  n'est  pas  vrai  que  ce  dont 
on  s'attriste  soit  un  mal  pire;  l'injustice,  en  effet,  et  la  sottise, 
qui  sont  pourtant  de  très  grands  maux,  parce  qu'ils  sont  volon- 
taires, n'attristent  pas  ceux  en  qui  ils  se  trouvent,  selon  que  le 
dit  Aristote  au  second  livre  de  la  Rhétorique  »  (ch.  iv,  n.  3i).  Si 
le  principe  invoqué  par  l'objection  était  juste,  il  s'ensuivrait,  en 
effet,  que  le  mal  de  peine  serait  un  mal  plus  grand  que  le  mal  de 
coulpe;  ce  qui  est  manifestement  faux. 

\Jad  tertiuni  fait  observer  que  «  ce  qui  est  le  produit  de  plu- 
sieurs causes  est  plus  stable  »  que  ce  qui  est  le  produit  d'une 
seule,  ((  quand  les  causes  sont  égales;  mais  »,  si  les  causes  sont 
diverses,  «  une  seule  cause  peut  l'emporter  sur  jilusieurs  autres. 
Or,  la  haine  provient  d'une  cause  plus  tenace  que  celle  de  la 
colère.  La  colère,  en  effet,  provient  d'une  certaine  commotion  de 
l'àme,  en  raison  d'un  outrage  reçu;  la  haine,  au  contraire,  pro- 
vient d'une  certaine  disposition  de  l'homme,  qui  lui  fait  tenir 
pour  contraire  et  pour  luiisible  ce  <pi  il  hait.  Il  s'ensuit  que  si  la 
passion  passe  plus  vile  que  la  disposition  ou  l'habitude,  pareille- 
ment la  colère  passe  plus  vite  que  la  haine;  bien  que  la  haine 
aussi  soit  une  passion,  mais  qui  provient  de  cette  disposition 
habituelle.  Et  c'est  pour  cela  ({u'Aristote  dit,   au  second  livre  de 
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la  Rhétori<[ne  (endroit  précité),  (jne  la  /mine  est  pins  ingiiéris- 
sable  (jue  la  colère  ». 

La  haine  est  très  certainement  chose  phis  mauvaise  que  la 
colère.  Tout  est  mauvais  en  elle,  s'il  s'agit  de  la  haine  (la  seule 
dont  nous  paillons  ici),  fjui  porte  sur  les  personnes  et  qui  veut 
leur  mal  pour  la  seule  raison  que  c'est  leur  mal.  Il  est  très  vrai 
(pie  môme  alors  celui  qui  hait,  ou  qui  veut  ce  mal,  trouve,  pour 
lui,  dans  ce  mal,  une  certaine  raison  de  bien;  mais  cette  raison 
de  bien  consiste  uni(juement  en  ce  que  le  mal  de  celui  qu'il  hait 
est  tenu  par  lui  pour  son  propre  bien,  nullement  parce  qu'il  le 
tient  pour  un  bien  en  soi  ou  pour  une  chose  juste  même  au 
rei^ard  de  celui  qui  le  subit.  Et  c'est  là  précisément  ce  qui  fait 
le  caractère  essentiellement  mauvais  du  sentiment  de  la  haine,  à 
la  différence  du  sentiment  de  la  colère  qui  ne  se  porte  jamais 
sur  le  mal  que  parce  qu'il  l'estime  un  bien,  en  soi,  ou  une  chose 
juste.  —  Un  dernier  point  nous  reste  à  examiner,  au  sujet  de  la 
colère  en  elle-même;  et  c'est  de  savoir  quels  peuvent  être  ceux 
qui  en  sont  le  terme  ou  l'objet.  Quels  sont  ceux  contre  qui  peut 
s'élever  le  mouvement  de  la  colère  :  sont-ce  seulement  ceux  qui 
peuvent  être  avec  nous  dans  des  rapports  de  justice  ou  d'injus- 
tice? 

Nous  allons  étudier  ce  point  de  doctrine  à  l'article  qui  suit. 

Article  VII. 

Si  la  colère  regarde  seulement  ceux  qui  ont  avec  nous  des 
rapports  de  justice? 

Le  sens  précis  de  ce  litre  nous  apparaîtra  mieux  à  la  lecture 
même  du  texte  de  l'article.  —  Trois  objections  veulent  prouver 
que  «  la  colère  ne  regarde  pas  seulement  ceux  qui  ont  avec  nous 
des  rapports  de  justice  ».  —  La  première  est  qu'  «  il  n'y  a  pas 
à  parler  de  rapports  de  justice  entre  l'homme  et  les  êtres  sans 
raison.  Or,  l'homme  s'irrite  parfois  contre  les  êtres  sans  raison; 
tel  le  scribe,  qui,  de  colère,  jette  sa  plume;  ou  le  cavalier  qui 
frappe  son  cheval.  Donc,  la  colère  n'est  pas  seulement  à  l'égard 
T.  VII.  Les  passions.  3o 
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de  ceux  qui  ont  avec  nous  des  rapports  de  justice  ».  Cette  objec- 
tion, très  intéressante,  nous  vaudra  une  réponse  importante 
pour  bien  préciser  de  quelle  colère  surtout  il  est  question  ici  et 
dans  les  articles  qui  ont  précédé.  —  La  seconde  objection  remar- 
que semblablement,  qu'  «  il  n'y  a  pas  de  Justice  d'un  homme 
par  rapport  à  lui-même  et  à  ce  qui  lui  appartient,  ainsi  qu'il  est 
dit  au  cinquième  livre  de  V Ethique  (cli.  vi,  n.  8,  9;  de  S.  Th., 
leç.  II).  Or,  parfois,  l'homme  s'arme  de  colère  contre  lui-même; 
tel  le  pénilenl  en  raison  de  son  péché;  et  c'est  pourquoi  il  est  dit 
au  psaume  iv  (v.  5)  :  Soyez  en  colère  et  ne  péchez  pas.  Donc, 
la  colère  n'est  pas  seulement  contre  ceux  qui  ont  avec  nous  des 
rappoits  de  justice  ».  —  La  troisième  objection  fait  observer  que 
«  la  justice  et  l'injustice  peuvent  se  trouver  entre  un  particulier 
et  toute  une  catégorie  ou  toute  une  communauté;  comme  si,  par 
exemple,  un  citoyen  est  lésé  par  une  cité.  D'autre  part,  la  colère 
n'est  jamais  contre  une  catégorie  de  gens;  mais  seulement  contre 
les  particuliers,  déterminément,  ainsi  que  le  dit  Aristote,  au  second 
livre  de  la  Rhétorique  (ch.  iv,  n.  3i).  Donc,  la  colère  n'est  pas 
proprement  contre  ceux  qui  ont  avec  nous  des  rapports  de  jus- 
tice ou  d'injustice  ». 

L'argument  sed  contra  en  appelle  à  Aristote  au  second  livre 
de  sa  Rhétorique  (ch.  11,  n.  3). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  tire  immédiatement  la  con- 
clusion du  présent  article  de  la  doctrine  de  l'article  précédent. 
((  11  a  été  dit  »,  en  efïet,  «  que  la  colère  veut  le  mal  en  tant  qu'il 
a  la  raison  de  chose  juste  vengeant  une  offense.  Il  s'ensuit  (|ue  la 
colère  se  réfère  à  ceux-là  mêmes  qui  ont  avec  nous  des  rapports 
de  justice  et  d'injustice.  Et,  en  effet,  inflig-er  une  peine  par  modo 
de  vengeance  »  réparant  une  injure,  «  est  un  acte  de  justice;  et, 
au  contraire,  léser  quelqu'un  est  un  acte  d'injustice.  Par  consé- 
quent, soit  eu  raison  de  la  cause,  qui  est  l'injure  faite  par  un 
autre,  soit  en  raison  de  la  vengeance  que  recherche  celui  qui  est 
en  colère,  il  est  manifeste  que  la  colère  regarde  ceux-là  mêmes 
(|ui  ont  avec  nous  des  rapports  de  justice  et  d'injustice  ». 

L'ar/  prinuim,  dont  nous  avons  déjà  dit  rinq)ortance,  nous 
fait  observer  que  «  si  la  colère,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  plus  haut 
(art.  4,  iid  2""^),  est  avec  la  rai.son  »  et  la  présuppose,  môme  au 
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sens  formel,  selon  (jue  la  raison  existe  dans  le  même  sujet  en 
qui  se  trouve  la  colère,  c  cependant,  elle  peut  être  aussi  dans 
les  bêtes,  qui  n'ont  pas  la  raison;  en  ce  sens  que  l'instinct  natu- 
rel les  fait  se  mouvoir,  sui-  la  représentation  imag"inative,  à  des 
choses  (jui  sont  semblables  à  ce  (jue  fait  la  raison  »  proprement 
dite,  dans  l'homme.  «  Puis  donc  (|ue  dans  l'homme  se  trouvent 
et  la  raison  et  l'imagination,  c'est  d'une  double  manière  que  le 
mouvement  de  la  colèie  [)ourra  se  produire  chez  lui.  FJ'abord, 
sur  la  siin[)le  inleivention  de  l'imagination  (pii  montre  un  dom- 
mage; el  c'est  ainsi  que  s'élève,  dans  l'homme,  pai'fois,  un  mou- 
vement de  colère  contre  les  choses  inanimées  ou  qui  n'ont  pas 
la  raison,  à  la  similitude  du  mouvement  (pii  s'élève  dans  l'ani- 
mal contre  tout  ce  (|ui  est  poui"  lui  nuisible.  D'une  autre  manière, 
le  mouvement  de  la  colère  s'élève  dans  l'homme,  sur  l'interven- 
tion de  la  raison  qui  signale  un  dommage.  Et,  de  cette  manière, 
ainsi  que  le  dit  Aristote  au  second  livre  de  la  Hhétorique  (ch.  m, 
n.  i6),  la  colère  ne  peut,  en  aucune  manière,  se  produire  contre 
les  choses  insensibles,  ni  non  plus  contre  les  morts  :  soit  parce  que 
ces  êtres  sont  incapables  de  douleur  »  ;  les  animaux  eux-mêmes 
en  sont  incapables,  au  sens  proprement  humain  du  mot  douleur, 
et  selon  qu'il  implique,  dans  l'appétit,  un  mouvement  de  tristesse, 
causé  par  la  perception  intéiieure  d'un  rapport  existant  entre  le 
mal  subi  et  la  cause  de  ce  mal,  qui  le  rend  un  mal  juste;  «  soit 
aussi  parce  que  la  vengeance  »,  qui  est  l'objet  propre  de  la 
colère  au  sens  dont  nous  parlons,  «  ne  s'étend  pas  aux  êtres 
inanimés  ou  qui  n'ont  pas  la  raison,  ces  êtres  n'étant  point  capa- 
bles d'acte  juste  ou  injuste  ».  —  Nous  voyons,  par  cette  réponse, 
que  toutes  les  fois  (jue  l'homme  se  met  en  colère  contre  des 
êtres  inanimés  ou  contre  les  animaux  sans  raison,  sa  colère  n'est 
pas  proprement  quehjue  chose  d'humain;  c'est  un  mouvement 
d'ordre  tout  à  fait  inférieur,  un  mouvement  en  (juelque  sorte 
brutal.  On  ne  saurait  donc  trop  se  prémunir  contre  de  tels  mou- 
vements, qui  ne  sont  pas  dignes  de  l'homme. 

L'ad  secundum  en  appelle  à  ce  que  «  selon  que  le  dit  Aristote, 
au  cinquième  livre  de  l'Ethique  (ch.  xi,  n.  9;  de  S.  Th.,  leç.  17), 
il  est  une  certaine  justice  et  une  certaine  injustice  métaphorique 
de  l'homme  par  rapport  à  lui-même,  pour  autant  (|ue  la  raison 
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rég-il  l'irascible  et  le  conciipiscible.  Et,  à  ce  tilre,  l'homme  est  dit 
aussi  tirer  vengeance  de  lui-même  et  s'aimer  de  colère  contre 
lui-même.  Toutefois,  à  parler  de  colère  proprement  et  en  soi, 
il  n'arrive  pas  que  quelqu'un  soit  animé  de  colère  contre  lui- 
même  ».  —  C'est  donc  dans  un  sens  très  larg-e  et  par  mode  de 
métaphore,  qu'on  parle  de  la  colère  de  l'homme  contre  lui-même. 
Uad  tertiuni  répond  (pi'  «  Aristote,  au  second  livre  de  la 
Rhétorique  (ch.  ii,  n.  3),  assigne  cette  différence  entre  la  haine 
et  la  colère,  que  la  haine  peut  porter  sur  un  certain  genre  » 
ou  une  certaine  catégorie  «  d'êtres,  comme  si  Von  a  en  haine 
tout  le  genre  »  ou  toute  la  catégorie  «  des  brigands;  la  colère, 
an  contraire,  ne  porte  que  sur  le  particulier,  déterminément. 
La  raison  en  est  que  la  haine  a  pour  cause  le  fait  que  la  qualité 
d'un  être  est  perçue  comme  répugnant  à  noire  disposition  ;  et 
ceci  peut  être  qu'il  s'agisse  d'une  chose  sous  sa  raison  univer- 
selle ou  sous  sa  raison  particulière.  La  colère,  au  contraire,  est 
causée  par  le  fait  que  quelqu'un  nous  a  blessé  par  son  acte.  Or, 
l'acte  porte  toujours  sur  le  particulier.  Et  voilà  pourquoi  la  colère 
n'est  jamais  que  contre  le  singulier  et  le  particulier.  —  Quant  à 
l'hypothèse  »,  (jue  faisait  l'objection,  <(  d'une  cité  entière  lésant 
quehpi'un,  dans  ce  cas,  la  cité  tout  entière  est  considérée  comme 
ne  formant  qu'un  individu  moral  »;  et  c'est  à  ce  titre  qu'elle 
peut  être  objet  de  colère. 

La  colère,  telle  surtout  que  nous  la  trouvons  dans  l'homme, 
est  un  mouvement  complexe  de  l'appétit  irascible,  où  se  retrou- 
vent, comme  les  causes  dans  leur  effet,  divers  autres  mouvements 
soit  de  l'appétit  concupiscible,  soit  de  l'appétit  irascible.  Il  s'y 
trouve  même,  à  litre  de  condition  préalable,  un  acte  de  la  raison 
montrant  à  l'appétit  sensil)le  le  rapport  qui  existe  entre  le  mal 
à  infliger  et  l'injure,  qui,  motivant  ce  mal,  le  lend  juste  aux 
yeux  de  la  colère.  En  telle  sorte  que  son  objet  étant  un  mélange 
(le  bien  et  de  mal,  cependant  ce  qu'elle  pouisuit  directement  et 
d'abord,  c'est  le  bien  et  non  le  mal,  mais  le  bien  constitué  tel 
par  le  rapport  de  chose  juste  que  la  raison  dénonce.  D'où  il  suit 
que  si  elle  recherche  le  bien,  comme  le  désir  ou  la  concupiscence, 
elle  le  recherche  sous  une  raison  plus  spécifiquement  humaine; 
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et,  au  contraire,  si  elle  implique  un  rapport  d'Iiostililé  contre 
(pielqu'un,  comme  le  fait  aussi  la  haine,  elle  ne  l'imprupu;  [tas 
sous  une  raison  de  mal,  mais  plutôt  sous  une  raison  de  bien  et 
de  justice.  Par  où  l'on  voit  encore  que  la  colère  ne  peut  jamais 
viser,  à  vrai  dire,  que  les  êtres  qui  peuvent  avoir  avec  nr)us  des 
rapports  stricts  de  justice  ou  d'injustice.  —  Saint  Thomas,  après 
avoir  déterminé  ce  qui  a  trait  à  la  colère  en  elle-même,  dans  sa 
nature,  dans  son  sujet,  dans  ses  caractères  ou  ses  j)ropriétës 
et  dans  son  terme,  examine,  en  finissant,  la  question  de  ses 
espèces. 

C'est  l'ohjet  de  l'article  qui  suit. 

Article  VIIl. 
Si  les  espèces  de  la  colère  sont  assignées  comme  il  faut? 

L'assig-nation  des  espèces  de  la  colère  se  trouve  faite  par 
«  saint  Jean  Damascène  »,  au  livre  second  de  In  Foi  orthodoxe, 
ch.  XVI,  où  il  «  mar(jue  trois  espèces  de  colère  :  le  fiel,  la  ran- 
cœur et  la  fureur  ».  —  Trois  objections  veulent  prouver  que 
«  ces  trois  espèces  de  colère  sont  mal  assignées  ».  —  La  [)re- 
mière  dit  qu'  «  il  n'est  aucun  genre  dont  les  espèces  soient 
diversifiées  par  quelque  chose  d'accidentel.  Or,  les  trois  différen- 
ces dont  il  s'agit  ne  se  distinguent  que  par  des  choses  acciden- 
telles; c'est  ainsi  qu'on  appelle  Jiel,  le  commencement  du  mouve- 
ment de  la  colère;  si  ce  mouvement  de  colère  persiste,  on 
l'appelle  rancœur  ;  et  il  prend  le  nom  de  fureur,  pour  autant 
qu'il  cherche  le  moment  de  se  venger.  Donc,  ces  trois  choses-là 
ne  sont  pas  trois  espèces  de  colère  ».  —  La  seconde  objection 
arguë  contre  ce  qui  vient  d'être  dit  de  la  fureur.  Elle  s'appuie 
sur  un  texte  de  «  Cicéron  »,  (pii,  «  au  (juatrième  livre  des  Ques- 
tions Tusrulanes  fq.  ix),  dit  (pie  l'emportement  s'appelle,  en 
grec,  du  nom  de  thymosis:  et  c'est  une  colère  fpii  tantôt  parait 
et  tantôt  disparait.  D'autre  j)ail,  la  thtpnosis,  d'après  saint  .lean 
Damascène,  est  la  même  chose  (pie  la  fureui*.  Donc,  la  fureur 
ne  cherche  pas  le  nu)tnenl  de  se  venger,  mais  disparaît,  au  con- 
traire, avec  le  temps  ».  —  La  troisième  objection  introduit   une 
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autre  division  de  la  colère,  (jui  n'est  pas  celle  dont  il  s'agit. 
«  Saint  Grég-oire  »,  en  effet,  «  au  livre  XXI  de  ses  Morales- 
(ch.  V  ou  iv),  marque  trois  degrés  de  la  colère,  savoir  :  la  colère 
sans  voix;  la  colère  avec  voix:  et  la  colère  qui  profère  des  paro- 
les formelles;  conformément  aux  trois  choses  dont  parle  Notre- 
Seigneur  en  saint  Matthieu,,  ch.  v  (v.  22)  :  Celui  qui  se  met  en 
colère  contre  son  frère  (où  nous  voyons  la  colère  sans  voix); 
celui  qui  dit  d  son  frère  :  Raca  (où  nous  trouvons  la  colère  avec 
voix,  mais  sans  parole  expressément  formulée);  et  ensuite  II 
ajoute  :  Celui  qui  dira  à  son  frère  :  fou  (où  la  voix  se  trouve 
articulée  en  parole  expresse).  Donc,  saint  Jean  Damascène  n'a 
pas  donné  une  division  suffisante  de  la  colère,  ne  disant  rien 
de  la  voix  ». 

L'arg'iiment  sed  contra  se  contente  d'en  appeler  à  cette  «  auto- 
rité de  saint  Jean  Damascène  et  de  saint  Grégoire  de  Nysse  » 
(Némésius,  De  la  Nature  de  l'homme,  ch.  xxi  ou  liv.  IV,  ch.  xiv 
ou  ch.  xiii). 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  les 
trois  espèces  de  la  colère  que  posent  saint  Jean  Damascène  et 
saint  Grégoire  de  Nysse  se  prennent  en  raison  de  ce  qui  cause 
quelque  augmentation  dans  la  colère.  Cette  augmentation,  en 
effet,  se  produit  d'une  triple  manière.  D'abord,  en  raison  de  la 
facilité  du  mouvement  même  de  la  colère;  cette  colère  est  appelée 
fiel,  pour  autant  qu'elle  s'allume  vite.  Secondement,  du  côté  de 
la  tristesse  qui  cause  la  colère  et  qui  demeure  longtemps  dans 
la  mémoire;  ceci  se  réfère  à  la  manie  »  ou  rancœur,  «  qui  se 
dit  du  mol  manere,  demeurer.  Tioisièmemenl,  en  raison  de  ce 
que  l'homme  en  colère  poursuit,  savoir  :  la  vengeance;  et,  de 
ce  chef,  on  a  la  fureur,  (pii  n'a  pas  de  repos  qu'elle  n'ait  infligé 
la  peine.  Aussi  bien,  Aristote,  au  livre  IV  de  l Ethique  (ch.  v, 
n.  8;  de  S.  Th.,  leç.  i3),  parlatil  de  ceux  (jui  sont  accessibles 
à  la  colère,  distingue  les  vifs,  <pii  tout  de  suite  se  mettent  en 
colère;  les  amers,  qui  gardent  leur  colère  longtemps;  et  les 
difficiles,  (jui  ne  s'ajjaisent  jamais,  sans  (pi'ils  aient  puni  ». 
—  On  remarquera  avec  quel  art  saint  Thomas  a  su  montrer 
raccord  d  Aristote  et  de  saint  Jean  Damascène  sur  cette  question, 
assez  subtile,  des  espèces  de  la  colère. 
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h\i(l  prinuim  dit  (jue  «  toulcs  ces  choses  pai'  les(|nelles  la 
colère  reçoit  conitne  une  perfeclioii  »  et  une  aui^uieutalion,  «  ne 
sont  [)as  totalement  chose  accidentelle  par  rappoi't  à  elle;  et,  par 
suite,  rien  n'empêche  qu'on  n'assig'ne,  en  raison  de  ces  choses, 
des  espèces  de  la  colère  ».  —  Il  se  pourrait,  d'ailleurs,  et  saint 
Thomas  semble  le  donner  à  entendre  dans  celte  réponse,  que  le 
mot  espèces  se  prenne  ici  dans  un  sens  plutôt  larye. 

L'rtf/  secundum  remar(jue  (pie  «  rem[)ortement,  dont  [)arle 
Cicéron,  semble  plutôt  se  référer  à  la  première  espèce  de  la 
colère,  qui  consiste  dans  la  rapidité  du  mouvement,  (|u'à  la 
fureur.  Toutefois,  rien  n'empêche  que  le  mot  g^rec  tliyniosis, 
qu'on  traduit  pai-  le  mot  lalin  fiiror,  désigne  les  deux  choses, 
savoir:  la  prorhplitude  à  se  mettre  en  colère; et  la  volonté  arrêtée 
de  punir  ». 

Uad  tertiiim  dit  (pie  «  les  trois  degrés  manjués  par  saint 
Grégoire  se  distinguent  en  raison  de  l'effet  de  la  colère,  et  non 
pas  en  raison  du  plus  ou  moins  de  pei'feclion  dans  le  mouvement 
même  de  la  colère  ».  Il  n'y  a  donc  pas  à  les  opposer  aux  trois 
espèces  dont  nous  avons  parlé. 

Après  avoir  déterminé  ce  qui  avait  trait  à  la  colère  en  elle- 
même,  «  nous  devons  maintenant  nous  enquérir  de  sa  cause 
active  et  de  ses  remèdes  ». 

C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XLVII. 


DE  LA  CAUSE  ACTIVE  DE  LA  COLERE,  ET  DE  SES  REMÈDES. 


Celte  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  toujours  le  motif  de  la  colère  est  quelque  fait  contre  celui  en 

qui  la  colère  se  trouve  '? 
20  Si  la  seule  mésestime  ou  le  mépris  est  le  motif  de  la  colère  ? 
3"  De  la  cause  de  la  colère  du  côté  de  celui  qui  se  met  en  colère. 
4"  De  la  cause  de  la  colère  du  côté  de  celui  contre  qui  l'on  se  met  en 

colère. 


Ces  quatre  arlicles,  on  le  voit,  sont  tous  consacrés  à  l'élude 
de  la  cause  de  la  colère  :  soit  du  c(Mé  de  l'objet  ou  de  la  raison 
qui  la  motive  (art.  1,2);  soit  du  côté  du  sujet  où  elle  se  trouve 
(art.  3)  ;  soit  du  côté  de  la  personne  ou  du  sujet  qui  en  est  le 
terme  (art.  4)-  H  n'en  est  aucun  qui  ail  trait  à  la  question  des 
remèdes  de  la  colère,  annoncée  expressément  ici  par  saint  Tho- 
mas, comme  elle  l'était  aussi  au  début  de  la  question  46.  N'y 
aurait-il  pas  lieu  de  se  demander  si  nous  ne  sommes  pas,  ici, 
en  présence  d'une  disparition  de  quelques  articles  de  la  Somme 
théologiqiie.  Il  ne  serait  j)as  impossil)le  qu'une  feuille  du  pre- 
mier manuscrit  ait  été  perdue;  comme  nous  avons  vu  plus  haut 
(q.  24  et  26),  que  selon  loule  probabilité,  une  feuille  avait  été 
déplacée.  S'il  en  élail  ainsi,  on  ne  saurait  tro[)  regretter  une 
pareille  disparition.  —  La  cause  de  la  colère,  du  côté  de  l'objet 
(pii  la  motive,  peut  se  considérer  d'une  double  manière  :  en  gé- 
néral ;  et  en  particulier.  —  D'aboid,  en  t;(''n(''ral. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 
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Article  Premier. 

Si  toujours  le  motif  de  la  colère  est  quelque  fait  contre  celui 
en  qui  la  colère  se  trouve  ? 

Nous  avons  ici  quatre  objections.  Elles  veulent  prouver  que 
«  ce  n'est  pas  toujours  pour  quchpie  cliose  fait  contre  lui  qu(; 
quelqu'un  se  met  en  colère  »,  —  La  j)rernière  est  que  «  l'homme, 
en  péchant,  ne  peut  rien  faire  contre  Dieu.  Il  est  dit,  en  effet, 
au  livre  de  Job,  ch.  xxxv  (v.  6)  :  Si  tes  iniquités  se  multiplient, 
que  fais-tu  à  Dieu  ?  Et  cependant  Dieu  est  dit  s'irriter  contre 
l'homme  à  cause  de  ses  péchés,  selon  cette  parole  du  psaume  CV 
(v.  4o)  :  L<i  colère  du  Seigneur  s'alluma  contre  son  peuple. 
Donc,  ce  n'est  pas  toujours  pour  quelque  chose  fait  contre  lui 
que  quelqu'un  se  met  en  colère  ».  —  La  seconde  objection 
observe  «  que  la  colère  est  l'appétit  de  la  vengeance.  Or,  quel- 
(pi'un  peut  désirer  tirer  veng"eance  même  de  ce  qui  est  fait  con- 
tre les  autres.  Donc,  le  motif  de  la  colère  n'est  pas  toujours 
quelque  chose  qui  soit  fait  contre  nous  ».  —  La  troisième  objec- 
tion s'appuie  sur  une  remarque  très  intéressante  d'  «  Aristote  », 
d'après  lequel,  selon  qu'il  le  «  dit,  au  second  livre  de  la  Rhéto- 
rique (ch.  II,  n.  i3),  les  hommes  se  mettent  surtout  en  colèie  con- 
tre ceux  qui  méprisent  ce  qu'ils  aiment  le  plus  eux-mêmes  et 
dont  ils  s'occupent  anec  le  plus  de  zèle  ;  c'est  ainsi  que  ceux  qui 
vivent  dans  l'étude  de  la  philosophie,  s  irritent  contre  ceux  qui 
méprisent  cette  étude;  et  il  en  est  de  même  pour  toutes  les  au- 
tres choses.  D'autre  {)art,  iiié[)riser  la  philosophie  n'est  pas  nuire 
à  celui  qui  s'en  occupe.  Doue,  nous  ne  nous  mettons  pas  tou- 
jours en  colère  pour  (juehjue  chose  (jui  se  fait  contre  nous  ». — 
La  (juatrième  objection  remarque  (pie  «  celui  (pii  se  tait  devant 
l'homme  qui  l'injurie  provoque  davantage;  ce  dernier  à  la  colère, 
ainsi  que  le  dit  saint  Jean  Chrysostome  (homélie  XXII  sur 
rE[)ître  aux  Romains).  Or,  par  cela  qu'il  se  tait,  il  ne  fait  rien 
conli'e  lui.  Donc,  la  colère  n'a  ])as  toujours  j)our'  caiLse  (piehpie 
chose  qui  soit  l'ait  contre  celui  en  (pii  la  colère  se  trouve  ». 

L'ar^'urnenl   sed  contra  esl  un  texte   très  expressif  d' «  A  ris- 
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tote  »,  qui  «  dit,  au  secoud  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  iv, 
u.  3i),  que  la  colère  a  toujours  pour  cause  ce  qui  nous  regarde. 
L'inimitié,  au  contraire,  peut  porter  même  sur  ce  qui  ne  nous 
Dise  pas  ;  car,  il  suffît  qu'un  être  soit  tel,  pour  que  nous  le  dé- 
testions ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  va  appuyer  toute  son 
arg^umentation  sur  la  nature  de  la  colère  exposée  au  cours  de  la 
queslion  précédente,  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  la  colère  est  l'appé- 
tit de  nuire  à  un  autre,  sous  la  raison  de  juste  vengeance.  Or, 
la  vengeance  ne  trouve  place  que  si  l'injure  a  précédé.  Et  ce 
n'est  pas  toute  injure  qui  provoque  à  la  vengeance;  mais  seule- 
ment celle  qui  vise  celui-là  même  qui  cherche  à  se  venger.  C'est 
qu'en  effet,  de  même  que  tout  être  recherche  naturellement  son 
propre  bien,  tout  être  repousse  aussi  naturellement  son  propre 
mal.  D'autre  part,  l'injure  faite  par  quelqu'un  ne  vise  un  sujet 
donné,  que  s'il  a  été  fait  quelque  chose  qui  soit  contre  lui,  en 
quelque  manière  »,  ou  qu'il  estime  tel.  «  Il  s'ensuit  que  le  motif 
de  la  colère  de  quelqu'un  est  toujours  quelque  chose  qui  aura 
été  fait  contre  lui  ». 

L'ad  primum  explique  en  quel  sens  la  colère  est  attribuée  à 
Dieu,  et  comment  cette  colère  est  motivée  par  les  actes  du 
pécheur.  «  La  colère  n'est  pas  en  Dieu,  comme  passion  de  l'âme, 
mais  selon  le  jugement  de  la  justice  et  pour  autant  que  Dieu 
veut  tirer  vengeance  du  péché.  C'est  qu'en  effet,  bien  que  le 
pécheur,  quand  il  pèche,  ne  puisse  en  rien  nuire  à  Dieu  d'une 
manière  effective,  cependant,  autant  qu'il  est  en  lui,  il  agit  d'une 
double  manière  contre  Dieu  :  premièrement,  en  tant  qu'il  mé- 
prise Dieu  dans  ses  commandements;  secondement,  en  tant  qu'il 
cause  du  dommage  à  quelqu'un,  soit  à  un  autre,  soit  à  soi- 
même  ;  ce  qui  rejaillit  sur  Dieu,  pour  autant  que  celui  à  qui  est 
causé  ce  dommage  se  trouve  contenu  sous  la  providence  et  la 
protection  de  Dieu  »  :  il  n'est  lien  ni  personne  qui  n'appartienne 
à  Dieu  et  qui  ne  rentre  sous  son  gouvernement  ;  par  consé(juent, 
nuire  à  quelqu'un  ou  à  quelque  chose,  contre  la  volonté  ou  l'or- 
dre de  Dieu,  est  porter  atteinte,  d'une  certaine  manière,  à  Dieu 
Lui-même. 

Uad  secundum  dit  (|ue  <<  si  nous  nous  mettons  en  colère  con- 
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tre  ceux  (jui  miiseul  aux  aulics,  «M  si  nous  clierclions  à  les  [)uiiir, 
c'est  [)our  autant  que  ceux  (ju'ils  ont  lésés  nous  louchent  d'une 
certaine  manière,  soit  en  raison  de  (juelque  parenté,  soit  en  rai- 
son de  raniilié,  soit,  du  moins,  en  raison  d'une  commune  na- 
ture ». 

L'ad  tertiiim  répond  dans  le  même  sens.  «  Nous  considérons 
comme  notre  bien  ce  qui  est  l'objet  préféré  de  notre  étude.  Et 
voilà  pourcjuoi,  si  «pielqu'un  le  méprise,  il  nous  semble  que  c'est 
nous  que  l'on  méprise  et  que  l'on  blesse  ». 

\Jad  quantum  précise  «  le  caractère  du  silence  qui  provoque 
un  surcroît  de  colère  de  la  part  de  celui  qui  d('jà  irrité  se  fâche 
et  injurie;  c'est  quand  il  sendjje  (jue  celui  qui  se  lait  et  ne  ré[)ond 
pas,  le  fait  par  mépris,  comme  tenant  peu  de  compte  de  la  colère 
de  celui  qui  se  fâche.  Or,  le  mépris  est  lui-même  un  certain 
acte  ». 

Après  avoir  déterminé,  d'une  façon  g"énérale,  que  la  cause  de 
la  colère  est  toujours  quelque  chose  qui  aura  été  fait  contre  celui 
en  qui  la  colère  se  trouve,  nous  devons  nous  demander  à  quoi  se 
ramène,  dans  la  réalité,  ce  quelque  chose  dont  nous  venons  de 
parler.  Peut-on  dire  que  cela  se  ramène  à  une  question  de  méses- 
time ou  de  mépris? 

C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  la  seule  mésestime  ou  le  mépris  est  le  motif  de  la  colère? 

Trois  objections  veulent  pi-ouver  que  «  ce  n'est  pas  le  seul  peu 
de  cas  ou  le  seul  mépiis  qu'on  fait  d€  quelqu'un,  qui  est  le  motif 
de  la  colère  ».  —  La  première  cite  un  mot  de  «  saint  Jean  Damas- 
cène  »,  qui  "  dit  (au  livre  second  de  la  Foi  orthodoxe,  ch.  xvi), 
que  SI  nous  avons  subi  une  injure,  ou  si  nous  croyons  lavoir 
subie,  nous  nous  livrons  à  la  colère.  Or,  l'homme  peut  subir  une 
injure  sans  qu'on  le  mé[)rise  ou  qu'(jn  fasse  peu  de  cas  de  lui. 
Donc,  ce  n'est  pas  le  seul  [)eu  de  cas  que  l'on  fait  de  nous,  qui 
est  cause  de  la  colère  ».  —  La  seconde  objection  remarque  (ju'  «  il 
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appartient  au  même  de  rechercher  l'honneur  et  de  s'attrister  du 
peu  de  cas  que  l'on  fait  de  lui.  Or,  les  animaux  sans  raison  ne 
recherchent  pas  l'honneur.  Donc,  ils  ne  s'attristent  pas  du  peu 
de  cas  que  l'on  ferait  d'eux.  Et  cependant,  en  eux  s'allume  la 
colère  lorsquon  les  blesse^  ainsi  que  le  dit  Arislote,  au  troisième 
livre  de  VÉthiqiie  (ch.  vin,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  17).  Donc,  ce 
n'est  pas  le  seul  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  quelqu'un  qui  paraisse 
être  le  motif  de  la  colère  ».  —  La  troisième  objection  en  appelle 
à  «  Arislote  »,  qui,  «  au  second  livre  de  Id  Rhétorique  (ch.  11, 
n.  9  et  suiv.),  pose  plusieurs  autres  causes  de  la  colère,  telles 
que  Voubli,  la  joie  dans  les  événements  tristes,  l'annonce  des 
choses  pénibles,  l'empêchement  de  suivre  sa  volonté  propre.  Ce 
n'est  donc  point  le  seul  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  nous  qui 
excite  la  colère  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  autre  texte  d'  «  Aristole  »,  qui 
«  dit,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  n,  n.  i),  que  la 
colère  est  le  désir  qu'on  a,  tout  triste,  de  punir  en  raison  du 
peu  de  cas  que  l'on  constate  être  fait  de  soi  injustement  ». 

Au  corps  de  l'article^,  saint  Thomas  déclare  que  «  toutes  les 
causes  de  la  colère  se  ramènent  au  peu  de  cas  que  l'on  fait  de 
quelqu'un.  Il  y  a,  en  effet,  trois  espèces  de  ce  peu  de  cas  que 
l'on  fait  de  quelqu'un,  ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  de  la 
Rhétorique  (ch.  11,  n.  3);  savoir  :  le  mépris,  l'épéréasme  ou 
l'empêchement  de  suivre  sa  volonté;  et  l'outrage.  Or,  tous  les 
motifs  de  la  colère  se  ramènent  à  ces  trois  choses.  La  raison 
qu'on  en  peut  donner  est  double.  —  La  première  est  que  la 
colère  se  porte  au  dommage  d'autnii,  pour  autant  que  ce  dom- 
mage a  la  raison  de  juste  vengeance;  et,  par  suite,  celui  qui  est 
sous  le  coup  de  la  colère  cherche  la  vengeance  pour  autant  (ju'elle 
lui  paraît  juste.  D'autre  ])art ,  la  vengeance  n'est  juste  (]ue  si 
elle  répond  à  une  injustice  commise.  Par  où  Ton  voit  que  ce  qui 
provoque  la  colère  est  toujours  (|uel(]ue  chose  sous  la  raison  de 
chose  injuste.  C/est  pour  cela  qu'Aristolc  dit,  au  second  livi'e  de 
la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  i5),  (juc  si  les  hommes  estiment  que 
ceux  qui  ont  été  lésés  l'ont  été  justement,  ils  n'éprouvent  pas  le 
sentiment  de  ta  colère:  parce  iju'il  n'ij  a  pas  de  colère  contre 
ce  qui  est  juste.  Or,  c'est  (ruiie  triple  luanière  (pi'il  ai'i'ive  qu'un 
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dommage  est  causé  à  (jueKiirun  :  par  ii^iioranre;  par  passion;  ou 
pai-  méchancelé  el  par  choix.  De  ces  trois  manières,  celle  qui 
entraîne  le  {)lns  la  raison  d'injuste,  c'est  quand  on  agit  par 
choix,  ou  le  voulant  bien,  et  par  méchanceté,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  cinquième  livre  de/' A^Miçr^e  (ch.  viii,  v.  9;  de  S.  Th.,  leç.  i3). 
Il  s'ensuit  que  ceux  contre  lesquels  nous  éprouvons  le  plus  le 
sentiment  de  la  colère  sont  ceux  que  nous  pensons  nous  avoir 
nui  méchamment.  Si,  en  effet,  nous  supposons  que  celui  qui 
nous  a  nui  Ta  fait  par  ignorance  ou  par  passion  »,  c'est-à-dire 
par  entraînement  ou  [)ar  peur,  «  ou  nous  n'éprouvons  aucune 
colère,  ou  notre  colère  est  bien  moindre.  C'est  que  faire  une 
chose  par  ignorance  ou  par  passion,  diminue  la  raison  d'in- 
juic  et  provoque  pluli'it  à  la  miséricorde  et  au  pardon.  D'au- 
tre part,  ceux  cpii  causenl  du  dommage  à  froid  et  par  choix 
seml)lent  le  faire  [)ar  méjtris.  Et  c'est  pour  cela  que  nous  nous 
irritons  le  plus  contre  eux.  C'est  ce  qui  fait  dire  à  Aris- 
tole,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  iij,  que 
contre  ceux  qui  ont  (uji  par  colère,  ou  nous  n  éprouvons 
pas  de  colère  ou  notre  colère  est  moindre:  car  ils  ne  sem- 
blent pas  avoir  agi  pour  un  motif  de  mépris.  —  La  seconde 
raison  est  que  le  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  quelqu'un  va  direc- 
tement contre  l'excellence  de  l'homme  :  les  hommes  font  peu  de 
cas,  en  effet,  de  ce  qui  n'a  pour  eux  aucune  valeur,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  11,  n.  3).  Or,  ce 
que  nous  recheixhons  [)ar  tous  nos  biens,  c'est  une  certaine 
excellence.  Il  s'ensuit  que  tout  dommage  (|ue  l'on  nous  cause, 
pour  autant  qu'il  porte  atteinte  à  notre  excellence,  se  rattache 
au  mépris  et  au  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  nous  ». 

L'ad  prinium  répond  que  «  toute  autre  cause  pour  laquelle 
une  injure  a  été  faite  à  quelqu'un,  et  qui  n'est  pas  le  mé])ris, 
diminue  la  raison  d'injure.  Seul,  le  mépris  ou  le  peu  de  cas 
(pie  l'on  fait  d<'  (nielqu'un  augmente  la  raison  de  colère.  D'oi'i 
il  suit  (ju'il  en  est  de  soi  et  directement  la  cause  ». 

\Jad  secundum  fait  observer  que  «  si  l'animal  sans  raison  ne 
cherche  pas  riiorineur  sous  sa  raison  d'honneur,  il  recherche 
cej)endant  naturellement  uni;  certaine  excellence  ;  el  s'il  entre  en 
colère,  c'est  contre  ceux  qui  s'attaquent  à  cette  excellence  ».  — 
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Ce  mouvement  de  l'animal  est  un  eft'et  de  son  instinct  naturel, 
qui  n'est  pas  autre  chose  qu'une  certaine  participation  en  lui  de 
l'ordre  établi  par  la  raison  divine. 

L'ad  tertium  dit  que  «  toutes  ces  diverses  causes  »  dont  parle 
l'objection  «  se  ramènent  au  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  quel- 
qu'un. —  L'oubli,  en  effet,  est  un  signe  évident  de  ce  peu  d'es- 
time ;  car  les  choses  qui  ont  à  nos  yeux  une  g^rande  importance 
demeurent  fixées  dans  notre  mémoire.  —  De  même,  c'est  en 
raison  du  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  quelqu'un,  qu'on  ne  craint 
pas  de  l'attrister  en  lui  annonçant  des  choses  pénibles.  —  Celui-là 
aussi  qui,  dans  l'infortune  de  quelqu'un,  montre  un  visag^e  riant, 
semble  peu  se  préoccuper  du  bien  ou  du  mal  de  ce  quelqu'un. — 
Et  enfin,  celui  qui  en  empêche  un  autre  de  réaliser  ce  qu'il  veut, 
quand  cela  ne  tourne  pas  à  l'utilité  de  cet  autre,  ne  paraît  guère 
se  soucier  de  son  amitié.  —  Et  voilà  pourquoi  toutes  ces  choses, 
pour  autant  qu'elles  sont  un  signe  de  mépris,  sont  de  nature  à 
provoquer  la  colère  ». 

Du  côté  de  l'objet  qui  peut  motiver  la  colère,  toutes  les  rai- 
sons de  cause  se  ramènent  à  une  seule  :  le  mépris  ou  le  peu 
d'estime  que  l'on  fait  de  quelqu'un.  C'est^  en  effet,  cette  raison-là 
qui  porte  en  elle-même  et  par  excellence  le  caractère  d'injure  ou 
d'injustice  qui  est  essentiel  à  l'acte  d'où  peut  naître,  de  la  part  de 
celui  qui  en  est  l'objet,  le  mouvement  de  la  colère.  —  Mais 
cette  cause  n'agit  pas  toute  seule;  ou,  du  moins,  quand  elle  agit, 
son  action  peut  être  bien  différente  suivant  la  condition  de  celui 
qui  agit  et  la  condition  de  celui  contre  qui  il  agit.  —  De  là,  pour 
nous,  deux  nouveaux  points  de  doctrine  qui  se  présentent  au 
sujet  de  la  cause  de  la  colère  :  l'excellence  de  celui  qu'on  irrite 
se  trouve-t-elle  y  avoir  quehjue  part?  quelle  part  y  aura  la  bas- 
sesse de  celui  qui  irrite?  —  D'abord,  le  premier  point.  C'est  l'ob- 
jet de  l'article  qui  suit. 
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Article  III. 
Si  l'excellence  de  celui  qui  s'irrite  est  une  cause  de  la  colère? 

Trois  objections  veulent  |>rouver  (jue  «  rexcellence  de  celui  qui 
s'iiiite  n'est  pas  cause  qu'il  s'irrile  plus  facilement  ».  —  La  pre- 
mière est  un  texte  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  second  livre  de 
1(1  l\hêlori(iue  (cli.  ii,  n,  9,  10),  i\\\il  en  est  qui  s'irritent  sur- 
tout (]u<in<l  ils  sont  tristes  ou  infirmes  et  dans  le  besoin,  et 
qu  ils  n'ont  pas  ce  qu'ils  désirent.  Or,  toutes  ces  choses  parais- 
sent se  rattacher  à  un  certain  manque  »  plutôt  qu'à  l'excellence 
de  celui  qui  s'irrite.  «  Donc,  c'est  plutôt  le  manque  et  non  pas 
Texcellence  qui  rend  prompt  à  la  colère  ».  —  La  seconde  objec- 
tion est  un  autre  texte  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit  (au  même  en- 
droit) que  d'aucuns  se  mettent  surtout  en  colère  quand  on  mé- 
prise en  eux  ce  dont  on  peut  penser  qu'ils  ne  l'ont  pas  ou  qu'ils 
ne  l'ont  que  faiblemeid:  mais  s'ils  s  estiment  exceller  sans 
comparaison  en  ce  que  l'on  méprise,  ils  n'y  prêtent  aucune 
attention.  Or,  la  première  cause  se  rattache  au  manque  et  au 
défaut.  Donc,  c'est  le  défaut  plut(M  que  l'excellence  qui  est  la 
cause  que  quelqu'un  se  met  en  colère  ».  —  La  troisième  objec- 
tion remarque  que  «  ce  (jui  touche  à  l'excellence  contribue  le 
plus  à  rendre  les  hommes  joyeux  et  pleins  d'es{)oir.  Or,  Aristote 
dit,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  12),  i\\x(i  dans 
le  jeu,  dans  le  rire,  dans  les  fêtes,  dans  la  prospérité,  dans 
l'achènement  de  leurs  (vunres,  dans  le  plaisir  honnête,  dans  l'es- 
poir fondé,  les  hommes  ne  connaissent  pas  la  colère.  Donc, 
l'excellence  n'est  pas  cause  de  la  colère  ». 

L'argument  sed  contra  en  ap[)elle  à  «  Aristote  »,  qui,  «  dans 
h;  même  livre  (ch.  ix,  n.  i,  12,  i.'î),  dit  (|ae  les  hommes,  en  rai- 
son de  leur  excellence,  s'indiçnenl  ».  —  On  aura  remarqué  la 
place  (pi'occupe,  dans  les  objections  de  cet  article,  et  aussi  dans 
les  articles  précédents,  et  dans  tout  ce  traité  des  Passions,  le 
livre  de  la  lihétoriijue,  tant  d<;  fois  cité  par  saint  Thomas. 
C'est,  en  effet,  de  tous  les  livres  d'Aristote,  celui  où  les  divers 
caractères  des  passions,    notamment  de  la  colère,    se   trouvent 
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marqués  de  la  façon  la  plus  précise  et  la  plus  complète.  Il  le 
fallait,  pour  la  formation  de  l'orateur,  qui,  d'après  Aristole,  s'il 
ne  doit  pas  se  proposer  comme  bnt  d'agir  sur  l'esprit  des  juges 
qui  l'écoutent,  en  utilisant  pour  cela  le  concours  des  passions, 
doit  cependant,  pour  la  bonne  défense  de  ses  clients,  connaître 
à  fond  le  jeu  des  passions  qui  ont  pu  intervenir  dans  leurs  actes; 
et  peut  aussi  utiliser  ces  mêmes  passions  quand  il  s'adresse  à  la 
foule. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  la 
cause  de  la  colère,  en  celui  qui  se  met  en  colère,  peut  se  consi- 
dérer d'une  double  manière.  —  D'abord,  par  rapport  au  motif 
de  cette  colère.  Et,  de  ce  chef,  l'excellence  du  sujet  est  cause 
que  quelqu'un  se  met  facilement  en  colère.  Nous  avons  dit,  en 
effet,  que  le  motif  de  la  colère  était  le  peu  de  cas  que  l'on  fait 
de  quelqu'un  injustement.  Or,  il  est  certain  que  plus  un  sujet  est 
excellent,  plus  le  peu  de  cas  que  l'on  fait  de  lui  en  ce  où  il 
excelle  devient  injuste.  Et  de  là  vient  que  ceux  qui  excellent  en 
quelque  chose,  s'irritent  le  plus,  si  on  en  fait  peu  de  cas  ;  tel, 
par  exemple,  le  riche,  quand  on  fait  peu  de  cas  de  ses  richesses; 
l'orateur,  quand  on  fait  peu  de  cas  de  son  éloquence;  et  ainsi  du 
reste.  —  Dune  autre  manière,  on  peut  considérer  la  cause  de 
la  colère  en  celui  qui  se  met  en  colère,  du  côté  de  la  disposition 
que  laisse  en  lui  un  tel  motif  »,  savoir  le  procédé  injuste  qu'on 
a  à  son  endroit.  «  Or,  il  est  manifeste  que  rien  ne  meut  à  la 
colère,  sinon  un  procédé  blessant  qui  attriste  »  ;  si,  en  effet,  le 
procédé  blessant  n'attristait  pas,  on  ne  s'en  irriterait  pas.  «  D'au- 
tre part,  rien  n'est  davantage  cause  de  tristesse  que  ce  qui  touche 
au  manque  et  au  défaut  ;  car  les  hommes  qui  sont  dans  cet  état 
d'infériorité  sont  plus  facilement  soumis  aux  procédés  blessants. 
Et  c'est  là  la  cause  qui  fait  que  les  hommes  qui  sont  infirmes  et 
qui  sont  en  tout  autre  état  d'infériorité,  s'irritent  plus  facilement, 
parce  qu'ils  sont  plus  facilement  sous  le  coup  de  la  tristesse  ». 
—  Le  motif  de  la  colère  est  un  procédé  blessant  injuste  et  qui 
attriste.  Du  côté  par  où  il  est  injuste,  il  se  trouve  plus  facilement 
quand  il  s'adresse  à  quelqu'un  qui  excelle  ;  mais,  considéré  en 
tant  qu'il  attriste,  il  agit  plus  facilement  sur  celui  (jui  est  dans 
une  condition  ou  un  état  d'infériorité. 
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Et  ce  second  aspect  de  la  solution  donnée  par  saint  Thomas, 
résoutl,  connue  le  saint  Doctenr  le  reinai'(|ue  Ini-tnènie,  Ui  pre- 
mière objection. 

\j'ad  seciindnin  fait  observer  <|ue  «  celui  (pii  est  méprisé  dans 
les  choses  où  il  excelle  d'une  manière  notoire  et  très  manjuée, 
n'estime  pas  souffrir  d'un  tel  mépris;  d'où  il  suit  qu'il  ne  s'en 
attriste  [)as,  et,  pour  autant,  de  ce  chef,  il  est  moins  porté  à 
s'irriter.  Mais,  sous  l'autre  rapport,  et  parce  que  le  mépris  qu'on 
fait  de  lui  est  plus  indique,  il  a  une  plus  si^rande  raison  de  se 
mettre  en  coléi'e.  A  moins  (|u'il  n'estime  que  l'envie  ou  la  raille- 
rie provient  non  [)as  du  mépris,  mais  de  l'ignorance  ou  de  quel- 
(pie  autre  cause  semblable  »;  auquel  cas,  il  pourra  n'en  pas  tenir 
compte. 

L'rtf/  lertiiini  répond  dans  le  môme  sens  et  par  la  même  dis- 
tinction. «  Toutes  ces  choses  »  dont  l'objection  parlait,  «  empê- 
chent la  colère  en  tant  qu'elles  empêchent  la  tristesse.  Mais^  sous 
l'autre  aspect,  elles  sont  de  nature  à  provoquer  la  colère,  parce 
qu'elles  rendent  plus  injuste  le  mépris  que  l'on  fait  de  quel- 
([u'un  ». 

A  considérer  le  motif  de  la  colère  dans  ses  rapports  avec  ce- 
lui-là même  en  qui  la  colère  peut  se  trouver,  il  faut  dire  que,  de 
soi,  l'excellence  de  celui  que  l'on  blesse,  est  de  nature  à  irriter. — 
h'aiil-il  dire,  en  sens  inverse,  que  la  petitesse  de  celui  qui  cause 
l'injure  est  aussi  de  nature  à  provoquer  la  colère?  C'est  ce  que 
nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 


Article  IV. 

Si  le  rien  de  quelqu'un  peut  être  cause  que  l'on  s'irrite 
facilement  contre  lui? 


Trois  objections    veulent    prouver  que   «  le  rien  de  (juclcpiun 
n'est  pas  cause  que  l'on  s'irrite  plus  facilement  contre  lui  ».  —  La 
première  est  une  belle  remarque  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit,  au  se- 
cond livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  ô.  G),  que  s'il  en  est  (jui 
T.  VII.  Les  passions.  3i 
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avouent,  et  qui  se  repentent,  et  qui  s'humilient,  nous  ne  nous 
irritons  plus  contre  eux,  mais  plutôt  nous  nous  sentons  portés  à 
la  douceur.  Aussi  bien,  même  les  chiens  ne  mordent  pas  ceux 
qui  vont  à  eux  en  les  apaisant.  Or.  tout  cela  se  réfère  à  l'abais- 
sement et  à  la  diminution.  Donc,  la  petitesse  de  quelqu'un  est 
cause  qu'on  s'irrile  moins  contre  lui  ».  —  La  seconde  objection 
observe  qu'  «  il  n'est  pas  de  plus  çrand  abaissement  que  celui  de 
la  mort.  Or,  devant  la  mori,  la  colère  tombe.  Donc,  le  défaut 
de  quelqu'un  n'est  pas  une  cause  qui  provoque  la  colère  contre 
lui  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  nul  n'estime  quelqu'un 
pelil.  du  fait  qu'il  est  son  ami.  Or,  nous  nous  sentons  plus 
offensés  (piand  ce  sont  des  amis  qui  nous  blessent  ou  qui  ne  nous 
aident  pas  ;  et  c'est  pourquoi  il  est  dit  au  psaume  liv  (v.  i3)  :  Si 
c'eût  été  un  ennemi  qui  m'eût  outragé,  je  l'eusse  supporté.  Donc, 
le  manque  où  se  trouve  quelqu'un  n'est  pas  cause  que  l'on  s'irrile 
plus  facilement  contre  lui  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  texte  d'  «  Aristole  »,  qui  «  dit, 
au  second  livre  de  la  Rhétorique  (cli.  ii,  n.  7),  que  le  riche  s'ir- 
rite contre  le  pauvre,  s'il  en  est  méprisé;  et  le  prince ^  contre  son 
sujet  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  le  mépris 
injuste,  selon  qu'il  a  été  dit  (art.  2  et  3),  est  surtout  ce  qui  pro- 
voque la  colère.  Il  s'ensuit  que  le  rien  ou  la  petitesse  de  celui 
contre  qui  on  s'irrite  aug-mente  la  colère  pour  autant  qu'il  aug- 
mente l'injustice  du  mépris.  De  même,  en  effet,  que  plus  un 
homme  est  grand,  plus  il  y  a  d'injustice  à  le  mépriser;  de  même 
plus  (juelqu'un  est  petit,  plus  son  mépris  est  injuste.  Et  de  là  vient 
que  les  nobles  s'irritent  quand  ce  sont  des  paysans  qui  les  mé- 
[)risenl,  ou  les  sages,  si  ce  sont  des  ignorants,  ou  les  maîtres,  si 
ce  sont  leurs  serviteurs.  —  Que  si,  au  contraire,  la  petitesse  ou  le 
rien  diminuent  l'injustice  du  mépris,  dans  ce  cas,  au  lieu  d'en 
être  accrue,  la  colère  s'en  trouve  diminuée.  El  c'est  ainsi  que 
ceux  qui  se  repentent  de  l'injure  commise,  et  qui  confessent 
avoir  mal  agi,  et  s'humilient  et  demandent  pardon,  adoucissent 
la  colère,  selon  ce  mol  des  Proverbes,  chapitre  xv  (v.  r)  :  Une 
réponse  douce  calme  la  fureur;  c'est  qu'en  effet  ceux-là  n'appa- 
raissent déjà  plus  comme  des   hommes  (jui   méprisent,  mais  au 
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conlrairt' comme  des  hommes  qui  font  ^rand  cas  tle  ceux  de\aiil 
lesquels  ils  s'Iiumilient  ». 

<(  El  par  là,  dil  saiul  Thomas,  se  trouve  résolue  la  première 
objection  ». 

Uad  secundiim  explique  qti'  «  il  y  a  une  double  cause  (jui 
fait  (jue  la  colère  cesse  devant  la  mort.  C'est,  d'abord,  que  les 
morts  ne  peuvent  plus  souffrir  et  sentir;  ce  que  demandent  sur- 
tout les  s^ens  irrités,  du  côté  de  ceux  qui  ont  motivé  leur  colère. 
Il  y  a  aussi  que  les  morts  semblent  déjà  être  parvenus  au  dernier 
de  tous  les  maux.  Aussi  bien  voyons-nous  (jue  toujours  la  co- 
lère cesse,  quand  les  coups  qu'elle  porte  ou  (ju'elle  désire  attei- 
;^nent  une  certaine  mesure,  pour  autant  que  le  mal  subi  dépasse 
la  mesure  exigée  par  la  juste  veng-eance  ». 

L'rtr/  tertinm  fait  remarquer  que  «  le  mépris  qui  vient  des 
amis  semble,  lui  aussi,  particulièrement  indigne.  Et,  [)our  autant, 
en  raison  d'une  similitude  dans  la  cause,  nous  nous  indignons 
davantage  contre  eux,  s'ils  nous  méprisent,  nous  nuisant  ou  ne 
nous  aidant  pas;  comme  nous  le  faisons  contre  ceux  qui  sont 
au-dessous  de  nous  ». 

La  colère  a  donc  pour  cause,  en  soi,  tout  procédé  blessant 
injuste  et  qui  attriste.  Ce  procédé  sera  d'autant  plus  injuste,  et, 
par  suite,  de  nature  à  irriter,  que  celui  qui  en  est  l'objet  l'em- 
poile  davantage  sur  celui  qui  en  est  l'auteur.  —  Ici  viendrait, 
semble-t-il,  la  question  ou  la  suite  des  articles  portant  sur  les 
remèdes  de  la  colère,  annoncés  [)lus  haut  par  saint  Thomas. 
Nous  avons  déjà  fait  observer  qu'il  ne  serait  pas  impossible  que 
nous  soyons  en  présence  d'une  disparition  de  quelques  articles 
de  la  Somme.  Toujours  est-il  que  nous  ne  trouvons  pas  ici  l'étude 
des  remèdes  que  saint  Thomas  seml)lait  nous  annoncer  comme 
élude  distincte;  et  il  est  difficile  de  supposer  que  le  saint  Docteur 
ait  omis  de  traiter  une  partie  qu'il  aurait  eu  ainsi  expressément 
en  vue.  A  moins  de  vouloir  (|ue  la  question  des  remèdes  ail  été 
simultanément  liailée  avec  celle  des  causes,  dans  les  (juehjues 
réllexions  qui  portaient,  d'ici  de  là,  comme  nous  l'avons  vu, 
sur  ce  (jui  pouvait  mitiger  la  colère  au  lieu  de  l'exciter.  Dans  les 
autres  œuvres  du  saint   Docteur,  nous  ne  reti'ouvons  nulle  part 
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ce  qui  nous  permeltrail  de  combler  le  vide  que  nous  signalons. 
Ce  n'est  que  dans  l'explication  du  psaume  xxxvr  et  dans  le  com- 
mentaire de  l'épîlre  de  saint  Paul  à  Tile,  chapitre  m,  leçon  i,  que 
nous  avons,  en  passatit,  Tindication  d'un  double  remède  contre 
la  colère.  Le  premier  consiste  à  «  faire  le  sourd  et  à  ne  pas  ré- 
pondre »  ;  le  second,  à  «  reconnaître  sa  propre  fragilité  ».  Et  l'on 
pourrait  bien,  en  elTet,  ramener  à  ces  deux  indications  tous  les 
remèdes  contre  la  colère.  Le  remède  contre  la  colère  qui  est  en 
un  autre  est  de  ne  rien  faire  qui  soit  de  nature  à  l'irriter  davan- 
tage. Or,  rien  n'est  plus  de  nature  à  l'irriter  que  de  lui  résister; 
si,  au  contraire,  on  se  tait,  pourvu  que  le  silence  n'implique  pas  ,m 
une  attitude  de  mépris,  la  colère  tombera  d'elle-même  et  par  son 
propre  excès.  L'autre  remède,  qui  est  pour  prévenir  la  colère 
en  celui  qui  croirait  avoir  motif  de  s'y  livrer,  consiste  précisé- 
ment à  supprimer  ce  motif  ou  à  diminuer  son  action,  en  ne  se 
blessant  point  facilement  même  de  procédés  qui  seraient  en  soi 
blessants  et  injustes.  Et,  à  ce  titre,  la  pensée  de  «  sa  propre 
fragilité  »  rendra  indulgent  à  l'endroit  des  autres. 

Après  avoir  traité  de  la  colère  en  elle-même  et  de  ses  causes, 
il  ne  nous  reste  plus  qu'à  traiter  de  ses  effets. 
C'est  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  XLVIII. 


DES  EFFETS   DE   LA  COLERE. 


Cette  question  comprend  (juatre  articles  : 

10  Si  la  colère  cause  la  délectation? 
20  Si  elle  cause  surtout  la  chaleur  dans  le  cœur? 
3o  Si  elle  empêche  le  plus  l'usaa^e  de  la  raison  ? 
40  Si  elle  cause  la  tacilurnité  ? 


Le  premier  de  ces  articles  étudie  l'etFet  de  la  colère  par  rapport 
aux  autres  passions;  le  second,  par  rapporta  l'organe  essentiel 
des  passions;  le  troisième,  par  rapport  à  la  raison;  le  (piatrième, 
par  rap[)ort  aux  membres  extérieurs. 

D'abord,  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  la  colère  cause  la  délectation  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  ne  cause  pas 
la  déh'clalion  ».  —  La  première  est  que  «  la  tristesse  exclut  la 
délectation.  Or,  la  colère  est  toujours  avec  la  trislesse;  car,  ainsi 
qu'il  est  dit  au  septième  livre  de  l'Ethique  (ch.  vi,  n.  4;  de  S,  Th., 
leç.  6),  ( j  ai  cou  ( nie  fait  une  chose  avec  colère  le  f dit  sous  le  coup 
de  la  tristesse.  Donc,  la  colère  ne  cause  pas  la  délectation  ». — 
La  seconde  objection  cite  un  lexte  d'  «  Aristote  »,  (pii  «  dit,  au 
quatrième  livre  de  l'Ethique  (ch.  v,  n.  10;  de  S.  Th.,  lec;,  i3), 
que  In  punition  cobne  l'ardeur  de  la  colère,  faisant  succéder  la 
délectation  à  la  tristesse;  d'où  l'on  peut  lirer  rpie  la  délectation, 
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pour  riiomme  en  colère,  vient  de  la  punition;  d'antre  part,  la 
punition  exclut  la  colère;  donc,  quand  la  délectation  se  produit, 
la  colère  n'est  plus.  Et  par  siiite,  la  délectation  n'est  pas  un  efïet 
qui  accompagne  la  colère  ».  —  La  troisième  objection  présente 
cette  intéressante  remarque  qu'  «  il  n'est  aucun  effet  qui  empèclie 
sa  cause,  lui  étant  conforme.  Or,  les  délectations  empêchent  la 
colère,  ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m, 
n.  12).  Donc,  la  délectation  n'est  pas  un  effet  de  la  colère  ». 

L'argument  sed  contra  cite  encore  «  Aristote  »,  qui,  «  au  même 
livre  (ch.  11,  n.  2),  apporte  ce  proverbe  »,  emprunté  à  Homère 
(Iliade,  liv.  XVIII,  v.  109,  iio),  que  la  colère,  pins  douce  que 
le  miel  liquide,  se  gonfle  dans  la  poitrine  des  hommes  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas,  se  référant  toujours  à 
Aristote  qui  a  parlé  si  admirablement  de  tout  ce  (jui  touche  aux 
passions,  nous  rappelle  que  «  selon  qu'il  est  dit  au  quatrième 
livre  de  l'Ethique  (ch.  xiv,  n.  4;  de  S.  Th.,  leç.  i4),  les  délec- 
tations, surtout  les  délectations  sensibles  et  corporelles,  sont  des 
remèdes  contre  la  tristesse;  d'où  il  suit  que  lorsqu'une  délecta- 
tion remédie  à  une  tristesse  ou  à  une  anxiété  plus  grande,  cette 
délectation  est  plus  sentie,  comme  l'on  voit  que  plus  quelqu'un 
a  soif,  plus  il  prend  plaisir  à  boire.  Or,  il  est  manifeste,  d'a[)rès 
ce  qui  a  été  dit  (q.  47,  ai'l-  i?  3),  que  le  mouvement  de  la  colère  a 
pour  cause  une  certaine  injure  qui  attriste.  Et  précisément,  cette 
tristesse  a  pour  remède  la  vengeance.  Il  s'ensuit  qu'à  la  réalisa- 
tion de  la  vengeance,  on  goûte  la  délectation;  et  cela,  d'autant 
plus  que  la  tristesse  était  plus  grande.  Si  donc  la  vengeance  est, 
en  effet,  obtenue,  la  délectation  est  parfaite  et  exclul  totalement 
la  (ristesse;  d'où  il  suit  (|ue  la  colère  tombe.  Mais,  avant  (pie 
la  vengeance  soit  en  effet  réalisée,  elle  est  encore  présente  d'une 
double  manière.  D'abord,  en  espoir;  car  nul  ne  se  livre  à  la 
colère,  s'il  n'a  l'espoir  de  se  venger,  ainsi  (pi'il  a  é(é  dit  plus 
haut  (q.  l\(S,  art.  r).  D'une  autre  manière,  [)ar  la  pensée  conti- 
nuelle qu'on  en  nourrit  dans  son  es[)rit.  Car  il  arrive  (pie  quicon- 
que aime  et  désire  une  chose  se  complaît  dans  la  pensée  prolon- 
gée de  cette  chose  ;  et  de  là  vient  que  même  les  imaginations 
des  songes  causeni  du  plaisir.  Aussi  l)ien,  (piand  l'homme  (pii 
est  en   colère  se   repaît  conlinuellemenl  dans   son  esprit  de  la 
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pensée  de  la  vengeance,  il  en  éprouve  du  plaisii-.  Toutefois,  celle 
délectation  n'est  pas  complète,  au  point  d'enlever  toute  tristesse; 
el,  par  suite,  eWv-  ne  fait  pas  dispai'aître  la  colère  ». 

L'ad  priiiuim  fait  observer  que  «  celui  qui  est  en  colère  ne 
s'altriste  pas  et  ne  se  réjouit  pas  du  même  objet  :  il  s'allriste  de 
l'injure  (jui  lui  a  été  faite;  el  il  se  réjouit  de  la  vengeance  qu'il 
considère  et  cpi'il  espère.  Par  où  l'on  voit  (jue  la  tristesse  a  raison 
de  principe  par  rapport  à  la  colère,  tandis  que  la  délectation  a 
raison  d'effet  ou  de  terme  ». 

\j'ad  seriindum  dit  <|ue  «  cette  objection  porte  sur  la 'délec- 
tation causée  par  la  veng-eance  réalisée  en  fait,  hujuelle  enlève 
totalement  la  colère  ». 

h'ad  tertiiim  accorde  (pie  «  les  délectations  (jui  précèdent 
empêchent  que  la  tristesse  suive;  el,  [)ar  conséquent,  enq)èclient 
aussi  la  colère;  mais  la  délectation  (|ui  a  pour  objet  la  vengeance, 
suit  la  colère  »,  et  ne  la  précède  pas. 

La  colère,  étant  une  passion  de  l'irascible,  ne  saurait  être,  par 
elle-même,  le  terme  du  mouvement  de  l'appétit  :  elle  a  pour  fin 
de  servir,  elle  aussi,  les  intérêts  du  concupiscible;  et,  en  réalité, 
c'est  pour  la  délectation  qu'elle  travaille.  Lors  donc  que  la  délec- 
tation est  obtenue  pleinement,  la  colère  cesse;  mais  alors  même 
qu'elle  travaille,  la  délectation  raccompag"ne,  et,  par  la  |)résence 
désirée  de  la  vengeance  qu'elle  poarsuil,  l'excite  à  mieux  réaliser 
cette  veng-eance.  —  Du  côté  du  cœur,  rpiels  seront  les  effets  de 
la  colère  :  faut-il  lui  attribuer,  d'uiu;  manière  plus  spéciale,  le 
bouillonnement  même  matériel  de  l'organe  des  passions?  C'est 
ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  qui  suit. 


Article  IL 
Si  la  colère  excite  le  plus  la  ferveur  dans  le  cœur? 

Trois  objections  veulent  j)i"()uver  (pie  «  la  ferveur  (au  sens  de 
bouillonnement)  n'est  pas  plus  spécialement  l'effet  de  la  colère  ». 
—  La  première  arguë  de  ce  qu'  ((  il  a  été  dit  plus  liant  ((].  28, 
art.  5;  q.  87,  art.  2),  que  la  ferveur  appartient  à  l'amour.   Or, 
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l'amour,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  27,  art.  4),  est  le  prin- 
cipe et  la  cause  de  toutes  les  passions.  Puis  donc  que  la  cause 
l'emporte  sur  l'effel,  il  semble  bien  qu'il  n'appartient  pas  plus 
spécialement  à  la  colère  de  produire  la  ferveur  ».  —  La  seconde 
objection  ol)serve  que  «  les  choses  qui  par  elles-mêmes  excitent 
la  ferveur,  grandissent  à  mesure  qu'elle.^  durent  davantage;  et 
c'est  ainsi  que  l'amour,  par  sa  durée,  grandit.  Or,  la  colère 
s'affaiblit  par  la  durée  du  temps;  Aristote  dit,  en  effet,  au  second 
livre  de  la  Rhétorique  (ch.  m,  n.  12),  que  le  temps  apaise  la 
colère.  Donc,  la  colère  n'a  pas,  pour  effet  propre,  de  causer  la 
ferveur  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  la  ferveur  ajoutée 
à  la  ferveur  cause  une  ferveur  plus  grande.  Or,  une  plus  grande 
colère  qui  survient  adoucit  la  colère  précédente,  ainsi  que  le 
remarque  Aristote,  au  second  livre  de  la  Rhétorique  (endroit 
précité,  n.  i3).  Donc,  la  colère  ne  cause  pas  la  ferveur  ». 

L'arg-ument  sed  contra  en  appelle  à  «  saint  Jean  Damascène  », 
qui  «  dit  (de  la  Foi  orthodoxe^  liv.  II,  ch.  xvi)  que  la  colère 
est  une  chaleur  du  sang  qui  est  autour  du  cœur^  provenant  de 
V évaporation  du  fiel  S) . 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler 
qu' «  il  a  été  dit  plus  haut  (q.  44?  art.  i),  que  la  transmutation 
corporelle  existant  dans  les  passions  de  l'âme  est  proportionnée 
au  mouvement  de  l'appétit.  Or,  il  est  manifeste  »,  poursuit  le 
saint  Docteur,  «  que  tout  appétit,  même  naturel,  tend  avec  plus 
de  force  à  repousser  ce  qui  lui  est  contraire,  quand  cela  se  trouve 
présent;  aussi  bien,  nous  voyons  que  l'eau  chaulfée  se  congèle 
plus  fortement,  comme  si  le  froid  s'attaquait  avec  plus  de  véhé- 
mence à  la  chaleur  présente  (jui  lui  est  contraire.  Puis  donc  que 
le  mouvement  de  l'appélit,  dans  la  colère,  a  {)our  cause  une  injure 
reçue,  cpii  est  là  [)ar  mode  de  contraire  aiguillonnant,  il  s'ensuit 
que  l'appétit  tend  le  plus  fortement  à  repousser  l'injure  en  dési- 
rant la  vengeance;  d'où  [)rovienl,dans  le  mouvement  de  la  colère, 
une  grande  véhémence  et  une  grande  im[)étu()sité.  Et  parce  que 
le  mouvement  de  la  colère  n'est  point  par  mode  de  retrait,  qui 
correspond  au  froid,  mais  plutôt  par  mode  d'attaque,  qui  implicpie 
la  chaleur,  de  là  vient  que  le  mouvement  de  la  colère  cause  inie 
certaine  chaleur  du  sang  et  des  esprits  [cf.  ce  ([ue  nous  avons  dit 
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plus  haut,  là-dessus,  q.  /|/j  autour  du  cœur  qui  est  l'instruuienl 
ou  l'ort^ane  des  passious  de  lame.  Cl'esl  aussi  pour  cela,  qu'eu 
raisou  du  ^rand  trouble  du  cœur  (jui  existe  dans  la  colère,  appa- 
raissent le  plus,  en  ceux  qui  sont  sous  le  coup  de  celte  passion, 
des  sii;iies  extérieurs  juscjuc  dans  les  inenilnes  du  corps.  Comme, 
en  elFet,  le  dit  saint  Grégoire,  au  cinquième  livre  des  Morales 
(cil.  xLv,  ou  XXX,  ou  xxxi),  sous  Vaigiiillon  de  la  colère,  le  cœur 
enflammé  palpite,  le  corps  tremble,  la  langue  s'embarrasse,  le 
visage  est  en  feu.  les  yeux  sortent  de  leur  orbite,  et'  l'on  ne 
reconnaît  même  plus  ses  proches  :  la  bouche  profère  des  clameurs, 
mais  l'on  ne  sait  plus  ce  que  l'on  dit  ».  [On  remarquera  ce  tableau 
saisissant,  tracé  {)ai'  saint  (iréj^oire,  des  effets  extérieurs  de  la 
colère] . 

Uad  pri/num  nous  marque  d'une  manière  exquise  la  différence 
des  effets  de  la  colère  et  de  l'amour,  au  point  de  vue  de  la  chaleur 
que  ces  diverses  passions  causent  dans  le  cœur.  «  L'amour  lui- 
même,  observe  saint  Thomas,  ne  se  sent  pleinement  que  lorsque 
le  besoin  le  manifeste,  ainsi  que  le  dit  saint  Augustin,  au  dixième 
livre  de  la  Trinité  (ch.  xii).  El  voilà  pourquoi,  loi'sque  l'homme 
souffre  dommage,  an  jioint  de  vue  de  l'excellence  qu'il  aime,  en 
raison  d'une  injure  reçue,  il  sent  davantage  son  amour;  d'où  il 
suit  que  le  cœur  s'émeut  avec  plus  de  chaleur  pour  repousser 
l'obstacle  qui  s'oppose  à  la  chose  aimée,  en  telle  sorte  que  la 
ferveur  même  de  l'amour  s'accroît  dans  la  colère  el  en  devient 
plus  sentie.  —  Toutefois,  remarque  saint  Thomas,  la  ferveur  qui 
suit  la  chaleur,  ne  se  réfère  pas  à  l'amour  et  à  la  colère  sous  la 
même  raison.  La  ferveur  de  l'amour,  en  effet,  imj)li(jue  une  cer- 
taine douceur  et  suavité;  car  elle  a  pour  objet  le  bien  cju'on  aime. 
Aussi  bien  elle  est  assimilée  à  la  chaleur  de  l'air  et  du  sang;  ce 
fjui  fait  que  les  tempéraments  sanguins  sont  plus  portés  à  l'amour, 
et  l'on  dit  que  le  foie  force  à  aimer,  en  raison  du  sang  qui  s'y 
forme.  Au  contraire,  la  ferveur  de  la  colère  implifjue  une  certaine 
amcriume;  et  elle  consume;  parce  qu'elle  tend  à  se  venger  de  ce 
qui  est  contraire.  Aussi  bien,  on  l'assimile  à  la  chaleur  du  feu  et 
de  la  bile;  ce  qui  fait  dire  à  saint  Jean  Damascène  (endroit  pré- 
cité) (\H'elli'  est  causée  par  iénaporation  du  fiel  et  (ju'elle  en 
garde  le  nom  ». 
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L'ad  secundiim  explique  pourquoi  la  colère  diminue  avec  le 
temps.  On  peut  en  donner  cette  première  raison  que  «  tout  ce 
dont  la  cause  diminue  avec  le  temps,  doit  s'affaiblir  lui-même  à 
mesure  que  le  temps  s'écoule.  Or,  il  est  manifeste  qu'avec  le 
temps  la  mémoire  diminue;  car  ce  qui  est  ancien  s'efface  facile- 
ment de  la  mémoire.  Et,  d'autre  part,  la  colère  a  pour  cause  le 
souvenir  d'une  injure  reçue.  Il  s'ensuit  que  la  cause  de  la  colère 
diminue  peu  à  peu  avec  le  temps,  jusqu'à  ce  qu'enfin  elle  dispa- 
raisse totalement.  —  Il  y  a  aussi  que  l'injure  paraît  plus  grande 
au  premier  moment  où  elle  est  ressentie  ;  mais  ensuite,  peu  à  peu, 
elle  paraît  moins  grande,  à  mesure  qu'on  s'éloigne  davantage  de 
la  première  impression.  —  D'ailleurs  »,  poursuit  saint  Thomas, 
en  réponse  à  ce  que  l'objection  disait  de  l'amour,  «  même  l'amour 
s'affaiblit  avec  le  temps,  si  la  cause  de  l'amour  demeure  seulement 
dans  la  mémoire;  et  voilà  pourquoi  Aristote  dit,  au  huitième 
livre  de  rÊthique  (ch.  v,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  5),  que  si  l'absence 
de  l'ami  se  prolonge,  elle  semble  entraîner  avec  elle  l'oubli  de 
l'amitié.  Au  contraire,  en  la  présence  de  l'ami,  la  cause  de  l'amitié 
grandit  toujours  avec  le  temps  »,  quand  l'amitié  repose  sur  des 
qualités  que  le  temps  rehausse  au  lieu  de  les  affaiblir  ;  «  et  voilà 
pourquoi  l'amitié  elle  aussi  augmente.  Et  il  en  serait  de  même  de 
la  colère,  si  sa  cause  augmentait  toujours.  Au  surplus,  cela  même 
que  la  colère  se  consume  plus  rapidement  prouve  que  son  feu  est 
plus  intense.  De  même,  en  effet,  ([u'un  feu  violent  cesse  vite,  sa 
matière  étant  vite  consumée,  de  même  aussi  la  colère,  en  raison 
de  sa  véhémence,  tombe  rapidement  ». 

h'ad  tertium  fait  remarquer  que  «  toute  vertu  qui  se  divise 
en  plusieurs  parties,  diminue.  Et  voilà  pourquoi,  si  un  homme, 
déjà  en  colère  contre  quelqu'un,  s'irrite  ensuite  contre  un  autre, 
cette  nouvelle  colère  fait  que  la  première  diminue.  Surtout,  si  la 
colère  contre  le  second  est  plus  grande  que  la  colère  contre  le 
premier;  car,  alors,  l'injure  (jui  causait  la  premièic  colère,  com- 
parée à  la  nouvelle  injure  estimée  plus  grande,  semblera  petite 
ou  même  nulle  ». 

Le  feu  de  la  colère  l'emporte,  de  soi,  ou  véhémence,  sur  tout 
autre  feu  causé  par  les  passions.   El,  sans  doute,   l'amour  aussi 
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embrase  le  cœur;  mais  ce  n'est  point  une  même  sorte  demhia- 
semenl  :  il  est  moins  violent,  moins  impétueux,  n'a  point  d'amer- 
tume, et  s'il  consume,  lui  aussi,  et  dévoi-e  la  substance  du  sujet 
où  il  se  trouve,  c'est  plutôt  d'une  façon  lente,  petit  à  petit,  à  la 
loniii^uc,  tandis  (pie  le  feu  de  la  colère,  en  raison  même  de  sa 
violence,  dure  peu  et  doit,  cpiand  il  est,  tout  emporter,  ou  ces- 
ser vite.  —  Nous  devons  maintenant  e.xaminei'  les  effets  de  la 
colère  par  rapport  à  la  raison.  C'est  l'objet  de  l'article  suivant. 

Article  III. 
Si  la  colère  surtout  empêche  l'usage  de  la  raison? 

Trois  objections  veulent  prouver  (pie  ((  la  colère  n'empêche 
pas  la  raison  ».  —  La  première  dit  (jue  «  ce  qui  implique  la  rai- 
son ne  semble  pas  être  pour  la  raison  un  obstacle.  Or,  l(i  colère 
suppose  la  raison,  ainsi  qu'il  est  marqué  au  septième  livre  de 
tEthùjiie  (ch.  VI,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  Ie(;.  6).  Donc,  la  colère  n'em- 
pêche pas  la  raison  ».  —  La  seconde  objection  observe  que  «  plus 
la  raison  est  empêchée,  moins  on  est  dans  la  lumière.  Or,  Aris- 
tote  dit,  au  septième  livre  de  V Ethique  (ch.  vi,  n.  3;  de  S.  Th., 
leç.  6),  (pie  lliomme  en  colère  ne  se  cache  pas  mais  est  à  décou- 
vert. Donc,  la  colère  ne  semble  pas  empêcher  l'usag^e  de  la  rai- 
son, comme  la  concupiscence,  qui,  elle,  aime  à  se  cacher,  ainsi 
qu'il  est  dit  au  même  endroit  ».  —  La  troisième  objection  remar- 
que (jue  «  le  jugement  de  la  raison  devient  plus  évident  par 
l'apparition  du  contraire  »  :  on  voit  mieux  ce  qui  est  bien,  quand 
on  voit,  à  c()té,  ce  (pii  est  mal;  «  et  cela,  parce  que  les  contraires 
juxtaposés  deviennent  d'une  plus  g-rande  clarté.  Or,  la  même 
juxtaposition  fait  croître  la  colère.  Arislote  dit,  en  effet,  au  se- 
cond livre  de  la  Rhétorique  (ch.  ii,  n.  i6),  que  les  hommes 
s'irritent  davantage,  quand  les  situations  font  contraste:  par 
exemple,  si  les  hommes  de  marque  sont  méprisés:  et  ainsi  des 
autres.  Donc,  cela  même  qui  augmente  la  colère  est  un  secours 
pour  le  jugement  de  la  raison;  et,  par  suite,  la  colère  n'empêche 
pas  la  raison  ». 

Larnumenl  scd  contra  est  un  mol  l'orme!  de  «  saini  (îréjyfoire  », 
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qui  «  dit,  au  cinquième  livre  des  Morales  (ch.  xlv,  ou  xxx, 
ou  xxxi),  que  la  colère  retire  la  lumière  de  V intelligence,  trou- 
blant T  esprit  par  sa  commotion  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  l'esprit  ou 
la  raison,  bien  qu'il  n'use  pas  d'un  organe  corporel  dans  son 
acte  propre,  cependant,  parce  qu'il  a  besoin,  pour  son  acte,  de 
certaines  facultés  sensibles,  dont  les  actes  se  trouvent  empêchés 
par  le  trouble  du  corps,  il  est  nécessaire  que  les  perturbations 
corporelles  empêchent  aussi  l'usage  de  la  raison,  comme  on  le 
voit  dans  l'ivresse  ou  le  sommeil.  Or,  il  a  été  dit  (à  l'article  pré- 
cédent) que  la  colère  surtout  cause  la  perturbation  corporelle 
autour  du  cœur,  au  point  qu'elle  dérive  jusqu'aux  membres  exté- 
rieurs. Il  s'ensuit  que  la  colère  est,  de  toutes  les  passions,  celle 
qui  trouble  le  [)lus  ostensiblement  le  jugement  de  la  raison,  se- 
lon cette  parole  du  psaume  xxx  (v.  10)  :  Mon  œil  a  été  troublé 
dans  la  colère  ». 

Uad  primum  accorde  que  «  le  commencement  de  la  colère 
vient  de  la  raison,  quant  au  mouvement  de  rapi)étit  qui  est  ce 
qu'il  y  a  de  formel  dans  la  colère  »  :  si,  en  effet,  la  raison  ne 
montrait  l'injure,  l'appétit  ne  se  mouvrait  pas  pour  chercher  à  en 
tirer  veng'eance,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut,  q.  46,  art.  4- 
«  Mais  le  jugement  parfait  de  la  raison  est  prévenu  par  la  pas^ 
sion  de  la  colère,  qui  n'écoute  pas  parfaitement  la  raison,  à  cause 
de  la  commotion  de  la  chaleur  poussant  à  ag-ir  tout  de  suite,  ce 
qui  est  le  côté  matériel  dans  la  colère.  Et  c'est  à  ce  titre  que  la 
colère  empêche  le  jugement  de  la  raison  ».  Dès  que  la  raison  a 
montré  l'injure,  l'appétit  sensible  s'émeut  à  l'effet  de  la  veng-er  et 
produit  du  même  coup  une  telle  ébullition  du  sang-  et  des  esprits 
que  tout  rètr(;  est  entraîné  à  ag^ir,  sans  attendre  que  la  raison 
détermine  exactement,  et  selon  que  le  veut  la  stricte  justice,  les 
conditions  de  la  vengeance. 

]uad  secundum  répond  que  «  si  l'homme  en  colère  est  dit 
ag-ir  à  la  lumière,  ce  n'est  jkis  qu'il  voie  lui-même  ce  qu'il  doit 
faire,  mais  parce  fpi'il  agit  à  découvert,  ne  cherchant  pas  à  se 
cacher.  Or,  cola  même  (pi'il  ne  cherche  pas  à  se  cacher,  provient 
en  partie  de  rem])êrhemcnl  où  se  trouve  sa  raison,  (pii  n'est  [)as 
à  même  de  discerner  ce  (pi'il    faudrait  cacher  et  ce  cpion  peut 
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livrer  ni  non  plus  de  clierclier  les  moyens  de  cacher  son  aclion. 
delà  proNJent  aussi,  en  partie,  de  la  dilatation  du  C(Eur  cpii  se 
lal lâche  à  la  n)at^nanimilé,  eflel  de  la  colère;  ce  qui  fait  dire  à 
Aristole,  du  magnanime,  dans  le  (jualrième  livre  de  VEthique 
(ch.  III,  n.  28;  de  S.  Th.,  Icç.  10),  ^\\\il  hait  et  aime  à  décou- 
vert^ parlant  et  agissant  ouvertement.  —  La  concupiscence,  au 
contraire,  est  dite  se  cacher  et  procéder  de  façon  insidieuse, 
|)arce  (ju«'  le  plus  souvent,  l'objet  de  la  concupiscence  a  quelque 
chose  de  honteux  et  de  mou,  qu'il  déplaît  à  l'homme  d(î  laisser 
voir.  Dans  les  choses,  an  contraire,  (|ui  portent  la  nuirqne  de  la 
virilité  et  de  l'excellence  »  ou  de  la  domination,  «  comme  c'est 
le  cas  pour  la  vengeance,  l'homme  cherche  à  être  vu  ».  —  Nous 
n'avons  pas  besoin  d'insister  sur  la  justesse  et  la  profondeur  de 
ces  remanjues,  d'une  ap[)licalion  si  fréquente  dans  la  vie  morale 
des  hommes. 

\Jad  tertium  rappelle  que  «  le  mouvement  de  la  colère,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  (ici  même,  à  \'ad  primum),  a  son  commencement 
dans  la  raison;  et  de  là  vient,  que  l'opposition  d'un  contraire  à 
l'autre  contraire  aide  le  jugement  de  la  raison  et  augmente  la 
colère,  au  même  titre  »,  en  raison  de  l'injure  qui  éclate  davan- 
tag-e  et  agit  plus  fortement.  «  Lorsqu'en  effet  quelqu'un  qui  est 
dans  les  honneurs  ou  qui  possède  de  grandes  richesses  souffre 
quelque  dommage  à  ce  sujet,  le  dommage  paraît  plus  grand, 
soit  en  raison  du  contraste,  soit  parce  qu'il  était  moins  prévu;  et, 
par  suite,  il  cause  une  plus  grande  tristesse;  comme  aussi,  en 
sens  contraire,  les  grands  biens  qui  surviennent  inopinément 
causent  une  plus  grande  joie.  D'autre  part,  plus  la  tristesse  qui 
la  précède  est  grande,  plus  la  colère  se  trouve  accrue  ». 

De  toutes  les  passions  de  l'àme,  celle  qui  est  le  plus  de  nature 
à  troubler  la  raison,  c'est  la  colère.  Elle  peut  même  aller  jus- 
qu'à la  faire  perdre  totalement;  et  si  un  tel  excès  est  relative- 
ment rare,  il  n'est  pas  rare  que  sous  le  coup  d'une  violente  co- 
lère, on  soit,  momentanément,  comme  si  on  n'avait  plus  sa 
raison.  De  là,  ces  expressions  d'un  usage  courant,  et  qui  ne  sont 
que  trop  fondées  :  //  est  fou  de  colère;  sa  colère  fait  quil  ne 
se  possède  plus  ;  il  déraisonne;  il  n^ a  plus  sa  raison. 
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Sainl  Thomas,  dans  un  dernier  article,  se  demande  si  la  colère 
cause  enfin  la  taciturnilé.  C'est  ce  ({u'il  nous  reste  maintenant  à 
examiner. 

Article  IV. 
Si  la  colère  surtout  cause  la  taciturnité? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  la  colère  ne  cause  pas 
la  taciturnité  ».  —  La  première  est  que  «  la  taciturnité  s'oppose 
à  la  parole.  Or,  à  mesure  que  la  colère  croît,  elle  va  jusqu'à  la 
parole,  comme  on  le  voit  par  les  degrés  de  la  colère  que  Notre- 
Seigneur  assigne  en  saint  Mathieu,  ch.  v  (v.  22),  quand  il  dis- 
tingue :  Celai  qui  se  met  en  colère  contre  son  frère;  celui  qui  dit 
à  son  frère  :  raca:  celui  qui  dit  à  son  frère  :  fou.  Donc,  la  co- 
lère ne  cause  pas  la  taciturnité  ».  —  La  seconde  objection,  très 
intéressante,  dit  que  «  c'est  parce  que  la  g-ardedela  raison  est  en 
défaut,  qu'il  arrive  que  l'homme  s'échappe  en  paroles  désordon- 
nées; aussi  bien,  nous  lisons  dans  le  livre  des  Proverbes,  ch.  xxv 
(v.  28)  :  Comme  une  ville  ouverte  et  qui  n'a  plus  l'enceinte  de  ses 
murs;  ainsi  l'homme  qui  ne  peut  pas  retenir  son  esprit  quand 
il  parle.  Or,  la  colère  empêche  le  plus  le  jugement  de  la  raison, 
ainsi  qu'il  a  été  dit.  Donc,  elle  tait  qu'on  s'échappe  le  plus  en 
paroles  désordonnées.  Et,  par  suite,  elle  ne  cause  pas  la  tacitur- 
nité ».  —  La  troisième  objection  rapptîlle  (pi'  «  il  est  dit  en  saint 
Matthieu,  ch.  xii  (v.  34)  :  C'est  de  l'abondance  du  cœur  que  la 
bouche  parle.  Or,  par  la  colère  le  cœur  est  le  plus  en  état  de 
trouble,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2).  Donc,  la  colère  est  ce  qui 
excite  le  plus  à  parler.  Donc,  elle  ne  cause  pas  la  taciturnitt'  ». 

L'arg-ument  sed  contra  est  un  beau  texte  de  «  saint  Grégoire  », 
qui  «  dit,  au  cinquième  livre  des  Morales  (ch.  xlv,  ou  xxx,  ou 
xxxi),  que  la  colère  enfermée  par  le  silence  bouillonne  avec  plus 
de  véhémence  dans  l'intérieur  de  l'esprit  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  ce  double  fait, 
<pie  «  la  colère,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc;  et  q.  4^?  i^i't-  4\ 
implique  la  raison  et  aussi  l'empêche.  Or,  soit  à  l'un  soit  à  l'autre 
de  ces  deux   titres,  la  colère   peut  causer  la  taciturnilé.  —  En 
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taiil  qu'elk'  im|)li(jiie  la  raison,  le  jiiyoïruMit  de  la  raison  peut 
avoir  assez  de  vertu,  sinon  [)oiir  exclure  de  l'aj^pélil  le  désir  dé- 
sordonné de  la  vengeance,  du  moins  pour  empêcher  la  langue 
de  proférer  des  paroles  désordonnées;  et  c'est  ainsi  que  saint 
Grégoire  dit,  au  cinquième  livre  des  Morales  (endroit  précité), 
(|ue,  parfois  la  colère^  se  sert  du  trouble  de  l'esprit,  comme 
intentionnellement,  pour  se  tenir  dans  le  silence.  —  Du  côté  où 
elle  em[)èclie  la  raison,  la  colère  peut  causer  la  tacilurnité,  parce 
que,  comme  il  a  été  dit  (art.  i),  le  trouble  de  la  colère  s'étend 
jus(pi'aux  membres  extérieurs;  et  plus  spécialement  aux  membres 
ou  aux  organes  qui  rellèlent  davantage  les  impressions  du  cœur, 
comme  les  yeux,  le  visage,  la  langue;  et  c'est  pour  cela  (ju'il  a 
été  dit  (art.  r  )  que  la  langue  s'embarrasse,  que  le  uisage  est  en 
feu,  et  que  les  yeux  sortent  de  leur  orbite.  Le  trouble  de  la 
colère  peut  donc  èlre  tel  qu'il  empêche  complètement  l'usage  de 
la  langue.  El  aloi's,  c'est  la  taciturnité  (|ui  s'ensuit  «. 

l^ad  primuiii  répond  que  «  l'accroissement  de  la  colère  va 
(pielquefois  jusqu'à  empêcher  la  raison  de  retenir  la  langue  »,  et, 
dans  ce  cas,  elle  ne  cause  pas  la  taciturnité,  mais,  au  contraire, 
les  paroles  désordonnées  dont  il  était  question  dans  l'objection. 
((  .Mais  (juelquefois,  cet  accroissement  va  jusqu'à  empêcher  le 
mouvement  de  la  langue  et  des  autres  membres  extérieurs  »,  et 
alors  la  colèie  cause  la  taciturnité,  ainsi  qu'il  a  été  dit. 

\J'<id  secundnm  observe  simplement  que  «  la  seconde  objec- 
li(ui  se  tiouve  ri'solue  par  la  même  distinction  ». 

\Jad  tertium  dit  que  «  le  trouble  du  cœur  peut  excéder  quel- 
(piefois,  au  point  que  ce  trouble  désordonné  empêche  le  mouve- 
ment des  membres  extérieurs.  VA,  dans  ce  cas,  c'est  la  tacitur- 
nité (jui  s'ensuit,  et  aussi  rimnu)bilité  des  membres  extérieurs, 
quelquefois  même  la  mort.  —  Que  si  le  trouble  ne  va  pas  jus- 
fpie-là,  l'excès  (jui  pourtant  se  [)r()duit  dans  le  cœur  pourra 
avoir  comme  consé(puMice  la  parol<'  extéi'ieure  »,  ainsi  que  le 
voulait  robjeclion.  Il  est  d'ailleurs  à  remarquer  que  le  mot  de 
l'Evangile,  sur  l<;quel  s'a[)j)u}'ait  l'objection,  a  plutôt  un  sens 
moral  qu'un  sens  pliysicpie:  le  coMir  est  [)ris  dans  ce  texte  plutôt 
j)our  la  volonté  et  la  raison,  soit  bonnes  soit  mauvaises,  que 
pour  l'organe  matériel  dont  nous  parlons  ici. 
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Et  ce  dernier  mot  nous  invite  à  retracer  brièvement,  sous  forme 
de  récapitulation  rapide,  mais  aussi  précise  et  lumineuse  que  le 
demande  l'importance  du  sujet,  tout  ce  qui  a  été  dit  jusqu'ici  sur 
les  divers  mouvements  intérieurs  qui  constituent  ou  peuvent 
constituer  la  vie  morale  de  l'homme.  Ces  mouvements,  pour 
chaque  ordre  ou  chaque  catégorie  de  biens  et  de  maux  (au  sens 
physique),  se  ramènent  à  onze. 

Tout  mouvement  affectif  a  pour  objet  le  bien  ou  le  mal,  c'est-à- 
dire  ce  qui  convient  au  sujet  où  se  trouve  la  faculté  affective  ou 
qui  ne  lui  convient  pas.  D'autre  part,  ce  bien  ou  ce  mal  peuvent 
se  présenter  sous  un  double  aspect  :  ou  comme  n'ayant,  pour 
ainsi  dire,  à  l'endroit  de  tel  sujet,  que  la  raison  de  bien  ou  la 
raison  de  mal;  ou  comme  présentant  tout  ensemble  et  de  façon 
assez  marquée  pour  qu'en  un  sens  elles  paraissent  presque  se 
contrebalancer,  la  raison  de  bien  et  la  raison  de  mal. 

Dans  le  premier  cas,  le  mouvement  affectif  à  l'endroit  du  bien 
pourra  fournir  comme  trois  étapes.  —  La  première,  et  la  plus 
essentielle,  qui,  du  reste,  persévérera  dans  les  étapes  suivantes, 
consistera  dans  un  mouvement  d'assentiment  ou  de  complaisance. 
C'est  le  mouvement  ou  l'acte  d'amour.  —  La  seconde  consistera 
dans  un  mouvement  de  recherche.  Elle  suppose  que  le  bien  déjà 
aimé  est  encore  absent;  et  sa  raison  d'être  est  de  mouvoir  le 
sujet  à  l'obtenir.  C'est  le  mouvement  ou  l'acte  de  désir.  —  Enfin, 
la  troisième  consistera  dans  une  sorte  de  repos  conscient  en  la 
possession  maintenant  réalisée  du  bien  toujours  aimé  et  qu'au- 
paravant l'on  cherchait.  On  l'appelle  la  joie  ou  le  plaisir. 

A  ces  trois  étapes  du  mouvement  de  la  faculté  affective  à 
l'endroit  du  bien,  correspondent,  par  mode  de  contraire,  trois 
étapes  en  sens  inverse  à  l'endroit  du  mal.  —  La  première, 
qui  porte  le  nom  de  haine  et  s'oppose  à  l'amour,  consiste  dans 
un  mouvement  de  répudiation  ou  de  désaveu.  —  La  seconde 
est  constituée  par  un  mouvement  de  fuite,  qui  s'oppose  à  la 
recherche  du  désir.  —  La  troisième  est  un  mouvement  ou  plutôt 
une  sorte  d'état  affectif  qui  s'appellera  du  nom  général  de  souf- 
france et  s'oppose  directement  au  plaisir  ou  à  la  joie. 

Ces  six  étapes  du  mouvement  de  la  faculté  affective  seraient 
les   seules  que  nous  aurions  à  distinguer  si  la  faculté  affective 
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n'avait  jamais  pour  objet  (jiie  le  bien  à  l'état  pur  ou  le  mal  à 
l'état  pur,  si  l'on  peut  ainsi  dire.  Mais,  nous  l'avons  fait  remar- 
(juer,  le  bien  et  le  mal  {)eiivenl  se  [)résenter  comme  à  l'étal, 
mixte,  en  telle  sorte  que  leur  iniluence  sur  raj)[)étit  semble  se 
contiebalancer.  De  ce  fait,  il  {)ourra  résulter  ou  que  laj  faculté 
affective  se  détournera  du  bien  qu'elle  aime,  à  cause  du  mal  qui 
s'y  trouve  joint;  ou  (|u'elle  se  portera  veis  le  mal  qu'elle  hait, 
eu  laison  du  bien  (jui  l'accompa^tie.  Or,  que  la  faculté  a[)[)étitive 
se  porte  vers  le  mal  ou  qu'elle  s'éloi^i^ne  du  bien,  c'est  chose  con- 
tre nature.  Il  s'ensuit  qu'un  tel  mouvement  ne  peut  s'expliquer 
que  pai'  l'intluence  parallèle  et  simultanée  d'un  bien  qui  attire  et 
d'un  mal  qui  repousse.  De  là  le  caractèi"e  mixte  de  ces  mouve- 
ments de  l'appétit  qu'on  a{)[)elle  des  noms  d'audace  et  de  déses- 
poir, lesquels  présupposent  nécessairement  les  mouvements  d'es- 
poir et  de  crainte,  dont  le  propre  est  de  se  porter  vers  le  bien 
ou  de  fuir  le  mal.  Il  est  vrai  que  même  dans  l'espoir  et  dans  la 
crainte,  l'appétit  se  porte  vers  le  bien,  malg^ré  le  mal  qui  s'y 
trouve  joint,  ou  s'éloigne  du  mal,  sans  tenir  compte  du  bien 
(pi'il  y  aurait  à  en  triompher;  mais  parce  que  l'objet  direct  de 
ces  deux  mouvements  est  en  harmonie  avec  chacun  d'eux,  car 
le  propre  du  bien  est  d'attirer  et  le  propre  du  mal  est  de  repous- 
ser, il  [n'y  a  pas  à  parler  ici  de  mouvement  mixte.  Un  dernier 
mouvement  qui  peut  exister  est  celui  de  la  révolte  ou  de  la  colère 
en  présence  d'un  mal  injuste  que  l'on  subit  et  qu'il  s'agit  de  faire 
disparaître  en  s'attaquant  à  celui  qui  a  causé  ce  mal  et  qui  doit 
en  porter  la  peine,  rétablissant  ainsi,  par  la  peine  infligée,  la 
justice  qui  avait  été  violée.  Ce  mouvement  de  la  colère,  qui  se 
porte  tout  ensemble  sur  le  mal  pour  le  repousser  et  sur  le  bien 
pour  le  réaliser  est,  d(^  tous  les  mouvements  de  l'appétit,  celui 
qui  est  le  plus  complexe;  car  il  ne  peut  exister  qu'en  supposant 
l'amour  du  bien  et  la  haine  du  mal,  la  tristesse  causée  par  .le 
mal  présent  qu'il  s'agit  de  faire  disparaître,  le  désir  du  bien  futur 
qu'est  la  vengeance,  et  l'espoir  d'obtenir  ce  bien. 

(]es  onze  mouvements  de  la  faculté  affective  peuvent   se  pro- 
duire, en  tout  ou  en  partie,  par  rapport  à  toute  espèce  de  bien 
et  toute  espèce  de  mal.  Et  parce  que  le  mouvement  de  l'appétit 
se  spécifie  lui-même  selon  la  nature  de  l'objet  sur  lequel  il  porte, 
T.  VII.  Les  passions.  32 
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i!  s'ensiiil  que,  pai'  rapport  à  cliacnii  de  ces  onze  mouvements, 
on  ponrra  avoir  autant  d'espèces  qu'il  y  aura  d'espèces  de  biens 
ou  de  maux  cpii  les  causent.  C'est  ainsi  qu'on  anra  l'amonr  du 
jeu,  l'amour  de  la  table,  l'amour  des  plaisirs,  l'amour  de  la 
uloire,  l'amour  des  honneurs,  l'amour  de  la  science,  l'amour  de 
la  vertu,  l'amour  de  Dieu,  et  ainsi  à  l'infini;  et  chacun  de  ces 
amours  aura  ses  désirs,  ses  joies,  ses  haines,  ses  dég^oûts,  ses 
tristesses,  ses  espoirs,  ses  craintes,  ses  audaces,  ses  désespoii's 
peut-être,  ses  colères,  qui  pourront  lui  correspondre,  se  gra- 
duant, en  quelque  sorte,  sur  lui,  et  variant,  comme  lui,  quant  à 
ses  manifestations  et  à  ses  nuances,  pour  ainsi  dire,  à  l'infini. 

On  voit  par  là  quelle  complexité  et  quelle  multitude  de  senti- 
ments peuvent  constituer  l'ensemble  d'une  vie  affective.  D'autant 
qu'il  v  a  encore  à  distinguer  ces  divers  sentiments  selon  qu'ils 
se  trouvent  dans  la  partie  affective  sensible  ou  dans  la  partie 
atFective  rationnelle.  —  Dans  la  partie  affective  sensible,  ils  revê- 
tent, inséparablement,  le  caractère  de  passions,  au  sens  propre; 
c'est-à-dire  que  s'ils  demeurent  formellement  sidjjectés  dans 
l'appétit  sensible  qui  est  une  faculté  de  l'âme,  comme  cette 
faculté  est  elle-même  l'acte  ou  la  forme  d'un  organe  corporel, 
ces  sentimeuts  affectent  nécessairement  l'organe  de  cette  faculté; 
et,  par  cet  organe,  affectent  aussi  ou  peuvent  affecter  tout  le 
corps.  Le  langage  universel  et  aussi  le  sentiment  que  ce  langag-e 
traduit  affirmait  jusqu'ici  que  l'organe  de  ces  mouvements  affec- 
tifs d'ordre  sensible  n'était  autre  que  le  cœur.  Le  cœur  était 
tenu  pour  le  siège  des  affections  sensibles.  Et  parce  que  tout 
notre  langage  humain,  comme  toutes  nos  pensées,  se  ressent  de 
sa  première  origine  sensible,  de  là  vient  que  l'on  désignait,  par 
ce  même  mot,  jusqu'au  siège  des  affections  d'ordre  spirituel.  Les 
affections  de  la  volonté,  ou  plutôt  la  volonté  elle-même,  siège 
des  affections  d'ordre  rationnel,  était  appelée  du  nom  de  cœur,  à 
rimitalion  et  à  la  suite  de  l'appétit  sensible  désigné  première- 
ment par  ce  mot. 

Aujourd'hui,  on  le  sait,  il  y  aurait  une  tendaiice  assez  générale 
à  déposséder  le  cœur  de  ce  titre  qu'on  lui  avait  accordé  juscpi'ici. 
Du  moins,  s'il  s'agit  du  cœur  pris  dans  son  sens  premier,  et 
tout   à    fait   j)ropre,   d'organe  physique  et  corporel,  il  ne  serait 
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plus,  à  vrai  dire,  le  siè^e  des  all'cctions  sensibles;  il  ne  serait 
(pie  l'oryane  où  se  manifesteraient  plus  particulièrement  ces  sor- 
tes d'allections.  Leur  siè^e  réel  serait  la  tète  ou  le  cerveau.  Une 
d<'s  raisons  que  l'on  donne,  e(,  sans  doute,  la  raison  principale, 
est  que  ce  n'est  pas  le  cœur  qui  sent,  mais  le  cerveau.  Et  ])arce 
que  les  affections  sensibles  consistent  précisément  dans  le  fait  de 
sentir  (ne  dit-on  pas  couramment  que  l'on  sent  du  plaisir,  ou  de 
la  douleur,  ou  de  la  li'islesse,  et  le  reste),  il  s'ensuit  que  c'est  le 
cerveau  el  non  [)as  le  cœur  qui  est  le  sièg-e  des  affections  sensi- 
bles. Seulement,  parce  que  la  répercussion  de  ces  affections  se 
porte  d'abord  au  ca-ur  comme  au  centre  de  la  vie  végétative,  où 
cette  répercussion  a  d'ailleurs  les  effets  les  plus  véhéments  el  les 
plus  considérables  soit  en  bien  soit  en  mal,  de  là  l'usage  qui  s'est 
établi  d'attribuer  au  cœur  lui-même  des  affections  qu'il  ne  fait 
(jue  traduire  et  manifester. 

Il  n'est  pas  dans  notre  pensée  d'entrer  dans  toutes  les  consi- 
dt'rations  auxquelles  on  pourrait  se  livrer  sur  un  tel  sujet.  Nous 
nous  contenterons  de  faire  remarquer  le  point  de  doctrine  que 
nous  avons  déjà  soulig'né  à  propos  de  l'article  i*"''  et  de  l'article  7 
de  la  (piestion  35.  Saint  Thomas  nous  a  enseigné  dans  cette  ques- 
tion que  la  douleur,  parce  qu'elle  est  quelque  chose  ayant  trait 
au  mal  en  tant  que  tel,  relève  formellement  de  l'appétit,  non  de 
la  faculté  de  connaître.  Il  est  vrai  que  l'appétit  ne  peut  éprouver 
ou  sentir  la  douleur,  que  si  la  faculté  de  connaître  saisit  l'objet 
(pii  cause  celte  douleur;  mais  la  douleur  elle-même  n'est  pas 
dans  l'org-ane  qui  connaît;  elle  est  dans  la  faculté  qui  a  pour 
objet  le  bien  et  le  mal  en  tant  que  tels.  Lors  donc  ({u'on  parle 
de  sentir  la  douleur,  ou  la  joie,  ou  toute  autre  chose  ayant  trait 
aux"  mouxements  affectifs,  le  mot  sentir  peut  avoir  une  double 
signification.  Il  peut  désigner-  la  perce[)tion,  par  la  faculté  de 
connaître,  de  l'objet  (pii  cause  le  mouvement  affectif;  ou  ce  mou- 
vement affectif  lui-même.  Dans  le  piemier  cas,  il  aura  pour 
organe  et  pour  siège  la  faculté  de  connaître  et  son  organe  pro- 
pre :  tels,  ])ar  exemple,  les  organes  des  sens  extérieurs  et  les  sens 
intérieurs  avec  leurs  org^anes  respectifs.  Or,  ces  organes  des 
sens  aboutissent  tous  au  cervau.  Il  sera  donc  vrai  de  dire  que  la 
sensation  de  la  douleur  et  des  autres  passions  se  trouve,  aiiLsi 
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comprise,  soil  dans  les  organes  des  sens  extérieurs,  plus  spécia- 
lement dans  l'organe  du  louclier,  qui,  d'ailleurs,  se  trouve 
répandu  dans  tout  le  corps,  soil,  plus  excellemment  encore, 
dans  les  organes  des  sens  inlérieui\s  existant  dans  le  cerveau. 
Mais  le  mot  sentir  peut  désigner  aussi  le  fait  même  d'éprouver, 
dans  la  faculté  affeclive,  tel  ou  tel  état  affectif;  et,  de  ce  chef, 
nous  parlons  de  passion,  au  sens  formel,  ou  de  sentiment.  A 
parler  ainsi  du  fait  de  se/ttir  ou  du  sentiment ,  \M^ul-on  dire  vrai- 
ment (]ue  la  faculté  où  il  se  trouve  et  son  organe  res{)ectif  appar- 
tiennent au  cervau?  Est-on  fondé  à  reijeter  le  témoignage  uni- 
versel et  désintéressé  du  langage  même,  qui,  de  tout  temps,  et 
patlout,  a  désigné  le  cœur  comme  le  siège  el  le  foyer  des  senti- 
ments? Nous  ne  le  pensons  pas.  La  faculté  affective  n'est  pas 
dans  le  cerveau;  elle  est  dans  le  cœur.  C'est  même  par  là  que 
ces  deux  organes  essentiels  à  la  vie  animale  se  distinguent  et 
trouvent  leur  raison  d'être  :  c'est  que  l'un  a  pour  office  de  ser- 
vir aux  facultés  de  connaître;  l'autre,  à  la  faculté  d'aimer.  Ce 
n'est  point  par  le  cerveau  que  l'on  aime;  c'est  par  le  cœur.  El 
nous  devons  garder  dans  leur  sens  traditionnel  toutes  les 
expressions  qui  unissent  inséparablement  et  essentiellement  l'or- 
gane matériel  et  physique  du  cœur  aux  mouvements  ou  aux  actes 
de  la  partie  affective  sensible. 

Bien  plus,  ainsi  que  nous  l'avons  déjà  remarqué,  le  nom  de 
l'organe  matériel  et  physique  a  été  transféré,  et  cela  très  légiti- 
mement, en  raison  du  rapport  essentiel  de  notre  connaissance 
inlellectuelle  à  notre  connaissance  sensible,  à  l'effet  de  désigner, 
d'une  façon  métaphorique,  le  siège  et  le  foyer  des-  affections 
même  spirituelles.  Quand  nous  parlons  des  affections  du  cœur, 
nous  ne  désignons  pas  seulement  les  affections  d'ordre  sensible; 
nous  désignons  ou  pouvons  désigner  aussi,  indistinctement,  les 
affections  qui  ont  pour  objet  unique  la  volonté,  séparée  de  tout 
organe.  Nous  allons  même  jusqu'à  user  de  ce  mot  pour  désigner 
les  idïeclions  qui  sont  en  Dieu.  Et  c'est  dans  son  sens  le  plus 
compréhensif,  en  lanl  (|u'il  désigne  tout  ensemble  ci  les  affec- 
tions d'oi'di'e  sensible  el  les  affeclions  d'ordre  rationnel  ou 
humain  et  les  affeclions  strictement  divines,  que  nous  nous  ser- 
vons encore  de  ce  mot,  (juaiid  nous  en  faisons  le  terme  distinclif 
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OU  personnel,  SOUS  sa  raison  spéciale  de  Dieu-Honinie  tout  ainmnt, 
(lu  Verbe  Incarné  appelé  de  ce  simple  nom  le  Sacré-Cœur. 

Il  suil  de  h\  qu'à  comprendre  sous  le  nom  de  cœur  l'ensemble 
des  mouvements  afteclifs  qui  peuvent  être  dans  riiomme,  l'élude 
du  cœur  sera  toute  l'étude  de  la  morale.  A  vrai  dire,  la  science 
de  la  morale  consistera  dans  la  science  des  mouvements  ou  des 
actes  d'amour,  de  désir,  de  joie,  de  haine,  de  dé^oùl,  de  tristesse, 
d'espoir,  d'audace,  de  crainte,  de  désespoir,  de  colère,  selon  que 
ces  actes  se  trouvent  dans  la  partie  affective  sensible  ou  dans  la 
partie  affective  rationnelle,  et  qu'ils  s'ap[)liquent  à  telle  ou  telle 
espèce  d'objets.  Car,  selon  (ju'ils  s'appli(jueront  à  des  objets  mo- 
ralement bons,  ils  seront  eux-mêmes  bons  moralement  ;  et  ils 
seront  mauvais,  s'ils  s'appliquent  à  des  objets  mauvais.  C'est,  en 
effet,  Vobj'et,  qui,  nous  le  savons  [Cf.  (j.  19],  constitue  toute  la 
moralité  de  l'acte  intérieur,  laquelle  commande  ensuite  la  mora- 
lité de  l'acte  extérieur  [Cf.  q.  20].  D'autre  part,  l'objet,  quand  il 
s'at^it  de  l'acte  (ju  du  mouvement  de  la  faculté  affective,  n'est 
jamais  autre  que  le  bien  ou  le  mal,  au  sens  physique  de  ces  mots, 
(jui  deviennent  le  bien  moral  ou  le  mal  moral,  selon  (pi'ils  sont 
ou  ne  sont  pas,  purement  et  simplement,  le  vrai  bien  du  sujet 
qui  ayit,  à  prendre  comme  mesure  de  ce  vrai  bien  l'ordi'e  des 
choses  statué  par  la  raison  divine  [Cf.  q.  18,  q.  19].  El  parce 
que  le  premier  acte  de  la  faculté  affective,  à  l'endroit  de  ce  qui 
est  son  objet,  est  l'acte  d'amour,  d'où  naissent,  par  voie  de 
conséquence,  tous  les  autres  actes,  il  s'ensuit  ({ue  la  science  de 
l'être  moral  se  ramène  à  la  science  de  l'amoiir.  Si  l'être  moral 
n'aime  que  ce  qu'il  doit  aimer  et  s'il  l'aime  comme  il  doit  l'aimer, 
tous  ses  autres  senlimenls  de  désir  et  de  j'v>ie  ;  de  haine,  de  dé- 
j^oùt  et  de  tristesse;  d'espoir,  d'audace,  de  crainte,  de  désespoir 
et  de  colère  seront  aussi,  nécessairement,  ce  (ju'ils  doivent  être. 

Or,  (juand  il  s'aj^il  de  ce  premier  acte  d'amour,  d'où  tout  le 
reste  va  (lé|>(Mulre,  il  y  a  celle  dilféreuce  entre  l'être  ou  l'a^^ent 
moral  et  l'aj^ent  (|ui  ne  l'est  pas,  (pu;  le  premier  se  poi'te  à  ce 
bien,  en  percevant  le  fa/)port  de  ce  bien  à  la  l'aison  de  bien, 
tandis  (|ue  l'autre  s'y  [)orle  sans  percevoir  ce  rapport  [VS.  q.  6, 
art.  2j.  Si  le  rapport  est  nécessaire,  l'ag^enl  moral  s'y  portera 
nécessairement;  s'il   n'est  pas  nécessaiie,  ou   (pie   la   raison   de 
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bien  puisse  être  sans  ce  hien-là,  l'açenl  moral  demeurera  libre 
à  l'endroit  de  ce  bien  particulier  :  il  pourra  s'y  porter  ou  ne  pas 
s'y  porter,  à  son  gré.  Dans  le  premier  cas,  sou  acte  d'amour 
était  nécessaire;  dans  le  second,  son  acte  d'amour  demeure 
libre,  et,  par  suite,  revêt  le  caractère  de  responsabilité  qui 
appartient  en  propre  à  l'agent  moral  liljre.  El  parce  que  tout 
bien  particulier  qui  n'a  pas  une  connexion  nécessaire  avec  la 
raison  de  bien,  s'il  est  aimé  par  un  agent  moral  libre,  ne  l'est 
jamais  qu'à  litre  de  bien  choisi  par  lui,  que,  d'autre  part,  le 
choix  ne  porte  jamais  que  sur  ce  qui  a  raison  de  moyen  [Cf.  q.  i3, 
art.  2,  3],  il  s'ensuit  que  dans  son  acte  d'amour  non  nécessaire 
ou  libre,  l'ag-ent  moral  se  porte  sur  un  objet  t|ui,  sans  doute,  a 
raison  de  bien,  mais  avec  ce  caractère  spécial  que  c'est  un  bien 
utile.  Et  cette  raison  de  bien  utile,  ou  de  bien  ordonné  à  une  fin, 
motive,  du  côté  de  l'ag-ent  moral  libre,  ces  actes  affectifs  parti- 
culiers qui  sont  le  consentement,  le  choix  et  l'usag-e.  Ces  actes  ne 
sont  eux-mêmes  que  des  conditions  de  l'acte  d'amour  portant  sur 
le  bien  utile  et  commandés  par  les  actes  d'amour,  de  désir  et  de 
joie  qui  portent  sur  le  bien  sous  sa  raison  de  fin,  et  s'appellent 
la  volition,  la  fruition,  l'intention. 

L'on  voit,  par  là,  comment  se  doivent  entendre  les  rapports 
qui  existent  entre  les  onze  mouvements  affectifs  dont  nous  avons 
parlé  dans  le  traité  des  passions  et  les  actes  qui  intég-raient  l'acte 
humain,  en  tant  qu'acte  de  la  volonté,  dans  le  traité  du  volon- 
taire. Les  uns  appartiennent  à  la  faculté  appétitive  en  tant  que 
telle  ;  les  autres  sont  les  conditions  du  volontaire,  en  tant  que 
tel.  Et  parce  que  la  volonté  a  toute  la  raison  de  faculté  appéti- 
tive, en  même  temps  (pie  la  raison  propre  de  principe  affectif 
de  l'acte  volontaire,  il  s'ensuit  que  nous  retrouverons  en  elle, 
avec  leur  raison  dislinclive  et  spécifique,  tels  qu'ils  sont  dans  la 
faculté  appétitive  sensible,  les  onze  mouvements  qui  constituent 
le  cycle  complet  des  actes  de  la  faculté  appétitive.  Seulement, 
dans  la  volonté,  comme  nous  l'avons  déjà  fait  remarquer,  ces 
mouvements  n'auront  pas  le  caractère  de  passion,  au  sens 
strict,  qu'ils  ont  dans  l'appétit  sensible;  la  volonté  étant,  de  soi, 
libre  de  tout  organe  corpoiel,  dans  son  acte  propre.  D'autre 
part,  chacun    de  ces   mouvements,   selon  qu'ils  seront   dans    la 
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voloiilé,  révélant  le  caractère  de  volonlaii'e  parfait  et  même 
lihre  Cf.  sur  cette  (list'mcliou  du  volontaire  parfait  et  dn  volon- 
taire libre,  notre  précédent  volume,  q.  6,  art.  a,  pp.  220,  221% 
nous  aurons,  ou  pourrons  avoir,  [)()iir  chacun  d'eux,  à  des  litres 
divers,  les  actes  de  volilion,  de  friiilion,  d'intention,  de  consen- 
tement, de  choix  et  d'usage.  La  différence  sera  commandée  jiar 
la  raison  même  de  bien,  ou  la  raison  de  lin,  ou  la  raison  d'utile, 
qu'aura  le  bien  sur  lequel  porte  le  premier  mouvement  affectif 
(jue  nous  avons  appelé  l'acte  d'amour.  Le  bien  (pu"  la  volonté 
aime  p^i  tant(jiie  bien  sera  objet  de  volition  simj)le;  le  bien  (ju'elle 
aime  en  t(int  que  fin,  sera  obiet  d'intention  et  conséquemmenl 
ou  implicitement  de  tous  les  actes  que  l'intention  commande  ou 
peut  commander  [Cf.  (j.  r2,  art.  !\\  selon  que  lui-même,  d'ail- 
leurs, est  précédé,  en  un  sens,  pai"  l'acte  de  fruilion  [Cf.  (j.  11, 
art.  !i,  4];  It^  bien  qu'elle  aime  en  tant  qn' utile,  sera,  ou  [)0urra 
être..  ol)jet  de  consentement,  de  choix  et  d'usag-e.  Et  ces  diffé- 
rences ou  modalités  qui  afl'ecleronl  et  distingueront  l'acte  d'ai- 
mer selon  (jue  cet  acte  est  volontaire,  affecteront  conséquemment 
tous  les  autres  actes  de  la  faculté  appétitive  qui  naissent  de 
l'amour,  selon  que  ces  actes  sont  dans  la  volonté.  Le  contraire 
de  l'amour,  ou  la  haine,  sera,  quand  il  s'agit  du  contraire  du  l)ien 
sous  sa  raison  de  bien,  la  non-volilion  ;  quand  il  s'agit  du  con- 
tiaire  de  la  fin,  la  non-intention;  quand  il  s'agit  du  contraire  de 
l'utile,  le  non-consenlement,  le  non-choix,  le  non-usage.  Si  le 
bien,  et  la  fin,  et  l'utile  sont  pei'çus  comme  absents,  la  volition 
et  l'intention  et  le  consentement  et  le  choix  rerêtiront  le  caractère 
du  désir;  ou  de  fuite,  quand  il  s'agira  d'un  objet  contraire  et  des 
non-actes  qui  lui  coriespondent.  Ces  actes  prendraient  le  carac- 
tère de  fruition  et  de  joie  ou  de  tristesse  et  de  douleur,  s'il 
s'ag"issait  d'un  bien  |)résent,  d'une  fin  obtenue,  d'un  moven 
accepté,  choisi  et  utilisé,  ou,  au  contraire,  d'un  mal  piésent, 
d'une  mauvaise  fin  acquise,  d'un  mauvais  moyen  accepté,  choisi, 
utilisé.  El  s'il  s'agit  du  moyen  lui-même,  ou  de  la  fin  intermé- 
diaire, ou  même  de  la  fin  dernière  matériellement  considérée, 
(pii,  |)ar  suite,  a  pu  être,  elle  aussi,  objet  de  consentement,  de 
choix  et  de  complète  libre  ou  mi'ritoire  et  déméritoire,  on  aura, 
dans  la  tristesse,  ou  dans  la  joie,  (jui  suivront   la   réalisation  de 


5o4  SOMME    THÉOLOGIQUE 

ces  biens  ou  de  ces  maux,  le  caractère  liés  spécial  que  leur 
donnera  le  fait  d'être  dus  à  l'action  libre  du  sujet.  Quand  le 
bien  à  obtenir,  ou  la  fin  à  réaliser,  ou  le  moyen  à  prendre  se 
présenteront  avec  le  caractère  ou  sous  la  raison  de  chose  ardue 
et  difficile,  ou,  pareillement,  s'il  s'agit  du  contraire  de  ce  bien, 
de  celle  fin,  de  ce  moyen,  sous  la  raison  de  mal  ardu  et  difficile  à 
éviter,  on  aura,  ou  l'on  pourra  avoir,  pour  chacim  de  ces  cas, 
des  actes  ou  des  mouvements  proportionnés  d'espoir  et  d'audace, 
de  crainte  et  de  désespoir,  de  colère  aussi  par  rapport  à  la  cause 
injuste  et  responsable  qui  nous  aura  I roubles  dans  l'obtention  de 
ce  bien,  dans  la  réalisation  de  cette  fin,  dans  l'utilisation  de  ce 
moyen. 

C'est  donc,  ici,  comme  on  le  voit,  une  sorte  de  compénétration 
de  tous  ces  divers  actes,  qui  demeurent,  chacun,  avec  son  caractère 
propre  et  distinct  if,  mais  qui  ne  peuvent  pas  ne  pas  se  ressentir 
du  cas  particulier  et  tout  à  fait  spécial  de  la  faculté  affective  dont 
ils  sont  les  actes.  Parce  (|ue  cette  faculté  est  une  faculté  affective 
ayant  pour  unique  objet  le  bien,  et,  pai-  mode  de  contraire,  le 
mal,  nous  aurons  les  onze  mouvements  essentiels  à  toute  faculté 
affective  à  l'endroit  du  bien  ou  du  mal.  Et  parce  que  cette  faculté 
affective  est  un  des  éléments  de  l'acte  volontaire  au  sens  parfait  ou 
même  libre  de  ce  mot,  qui  a  pour  caractère  essentiel  de  se  porter 
au  bien  sous  sa  raison  de  bien,  ou  sous  sa  raison  de  fin,  ou  sous 
sa  raison  d'utile,  tous  les  actes  (jui  émaneront  de  cette  faculté  par 
rapport  au  bien  en  soi,  ou  au  bien  absent,  ou  au  bien  présent, 
et  par  rapport  au  bien  ardu,  ou,  inversement,  par  rapport  au 
mal,  revèliiont  un  caractère  spécial,  selon  qu'il  s'agira  du  bien 
sous  sa  raison  de  bien,  ou  tlu  bien  sous  la  raison  de  fin,  ou  du 
bien  sous  la  raison  d'utile,  et  du  mal  selon  (|u'il  s'oppose  à  ces 
diverses  raisons. 

Et  tels  sont,  dans  leur  diversité  respective  ou  dans  leur  com- 
plexité essentielle,  les  divers  actes  qui  peuvent  intervenir  dans 
une  vie  humaine  et  en  constituer  la  trame,  par  rapport  à  cha(|ue 
espèce  ou  catégorie  d'objets,  ayant  ou  pouvant  avoir,  pour 
l'homme,  à  un  titre  quelcon(pie,  la  raison  de  bien  ou  la  raison 
de  mal.  Que  si  nous  ajoutons,  pour  chacun  de  ces  actes,  quand 
ils  existent  en  fait,  ce  qui  constitue  leurs  conditions  individuantes 
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et  (jue  nous  avons  appelé,  [)liis  liaul  (q.  7),  les  circonstances  de 
l'acte  humain,  avec  la  raison  ou  le  caractère  de  bien  et  de  mal  mo- 
ral (jui  peut  et  doit  même  les  affecter  (q.  18-21),  nous  pourrons 
entrevoir,  mieux  encore  (jue  nous  ne  pouvions  le  faire  à  la  suite 
du  traité  de  l'acte  humain  considéré  sous  sa  raison  spéciale,  le 
caractère  infiniment  complexe,  et,  par  suite,  aussi  difficile  que 
délicat,  de  ce  qui  constitue  le  sujet  propre  et  direct  de  la  science 
morale. 

Mais,  précisément,  pour  la  perfection  de  cette  science,  même 
considérée  sous  sa  raison  générale,  et  non  encore  selon  (pi'elle 
étudie,  dans  leurs  esj)èces  respectives,  les  divers  actes  humains 
constitués  tels  ou  tels  par  la  diversité  des  biens  ou  des  maux 
qui  les  terminent,  il  ne  suffit  pas  de  connaître  la  constitution  de 
l'acte,  en  lui-même,  qui  forme  tout  le  sujet  de  cette  science  ;  il 
faut  aussi  en  étudier  les  principes.  Et  c'est  pounpioi,  «  après  les 
actes  et  les  passions,  nous  devons  considérer  les  principes  des 
actes  humains  »,  —  Ces  principes  peuvent  être  de  deux  sortes  : 
les  principes  intérieurs  et  les  principes  extérieurs,  qui  se  ramène- 
ront, comme  nous  le  verrons  plus  tard,  à  deux,  et  même,  pour 
ce  qui  est  de  notre  étude  actuelle,  à  un  seul,  savoir  :  Dieu  lui- 
même,  nous  dirigeant  par  sa  loi  et  nous  mouvant  par  sa  grâce 
|Cf.  prologue  de  la  question  90].  —  Nous  avons  donc  à  consi- 
dérer, «  premièrement,  les  principes  intrinsèques  (<{.  49-89); 
secondement,  les  principes  extrinsèques  »  (q.  90-114)  des  actes 
humains. 

«  Le  principe  intrinsèque  »,  nous  dit  saint  Thomas,  quand  il 
s'agit  d'un  acte  quelconque  et,  en  particulier,  ici,  des  actes 
humains  dont  nous  avons  précisé  la  nature,  «  est  la  puissance  » 
ou  la  faculté  d'agir  «  et  V habitas  »  ou  la  facilité  d'agir,  perfec- 
tionnant cette  faculté  ou  cette  puissance.  —  «  Mais,  ajoute  le 
saint  Docteur,  «  parce  que  »,  relativement  à  l'homme,  «  nous 
avons  traité  des  puissances  »  ou  des  facultés  «  dans  la  Première 
Partie  (q.  77-88),  il  nous  reste  maintenant  à  traiter  des  habitus  ». 
Tout  ce  que  nous  avons  dit,  dans  la  Première  Partie,  au  sujet 
des  puissances  de  l'àme,  demeure  acquis  et  trouvera  même,  dans 
la  science  de  l'acte  humain,  son  apjdication  constante.  Mais 
nous  n'avons  [)as  à  le  redire  ici.  Au  contraire,  le  traité  de  l'ha- 
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bilus  n'a  pas  encore  été  fait,  dans  noire  étude  organique  de  la 
science  sacrée.  C'est  pourquoi  nous  devons  maintenant  l'aborder. 

Ce  traité  de  l'habitus  ou  des  habitus  (nous  gardons  ce  mot 
latin,  parce  qu'il  n'y  a  aucun  mol  français  qui  lui  corresponde 
adéquatement,  non  pas  même  le  mot  habitude,  qui  s'en  rappro- 
che pourtant  le  plus,  comme  forme  extérieure)  est  d'une  impor- 
tance souveraine  pour  toute  la  suite  de  notre  étude  morale.  C'est 
le  traité  même  des  vertus  et  des  vices,  considérés  dune  façon 
générale,  dont  l'étude  sera  sans  cesse  présupposée,  quand  nous 
aurons,  plus  tard,  à  considérer  les  diverses  espèces  d'actes 
humains,  que  nous  rattacherons  précisément  aux  diverses  vertus 
et  aux  divers  vices.  —  Mais  ce  traité  même  des  habitus  se  subdi- 
vise en  deux.  II  y  a  le  traité  «  des  habitus  en  général  »  et  le 
traité  des  habitus  en  particulier  ou  c  des  vertus  et  des  vices,  et 
autres  habitus  de  cette  sorte  »,  comme  les  dons  du  Saint-Esprit, 
((  qui  sont  principes  des  actes  humains  ».  Le  premier  comprendra 
six  questions  (q.  49-54)-  Le  second,  depuis  la  question  55  jusqu'à 
la  question  89. 

Nous  abordons  maintenant  le  traité  des  habitus  en  général. 
De  cette  partie  du  tiailé  des  habitus,  nous  devons  redire  ce  que 
nous  disions  tout  à  l'heure  du  traité  lui-même,  et  le  redire  en  y 
appuyant  plus  encore,  qu'elle  est  d'une  portée  exceptionnelle. 
Ce  que  nous  allons  dire  dans  les  six  questions  qui  vont  suivre 
commandera  tout  ce  que  nous  aurons  à  dire  ensuite  des  vertus 
et  des  vices  en  général. 

Saint  Thomas  nous  annonce  que  cette  partie  du  traité  des 
habitus,  ou  «  le  traité  des  habitus  en  général,  aura  »  lui-même 
((  quatre  parties  :  premièrement  »,  de  l'essence  ou  «  de  la 
substance  même  des  habitus  (q.  49);  secondement,  de  leur  sujet 
(q.  5o);  troisièmement,  de  ce  (]ui  cause  leur  production,  leur 
augmentation,  leur  corruption  (q.  5i-53);  quatrièmement,  de 
leur  distinction  »  (q.  54). 

Les  quatre  parties  annoncées  j)ar  le  saint  Docteur  et  qui  consti- 
tuent tout  le  traité  des  habitus  en  général  vont  être  de  la  philo- 
sophie pure,  et  même  la  philosophie  la  plus  haute,  la  plus  ardue. 
Toutefois,    nous   ne  cesserons  |)as   [)our  cela  de   faire  acte  de 
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tiléoloyieii,  car  ce  n'est  pas  pour  eiix-inèmes  que  nous  éludions 
ici  les  liahifus  :  nous  les  éludions  unicpieinenl  en  vue  des  actes 
moraux  dont  ils  sonl  ou  peuvenl  être  les  principes.  El  l'on  le 
verra  hien  (juand,  plus  lard,  nous  aurons  à  dire  (pie  la  vertu  et 
le  vice  ne  sont  (jue  des  habitus,  l'un  nianvais  et  l'autre  bon.  La 
griice  elle-même  el,  d'un  mol,  tout  ce  qui  conslitue  le  principe 
inhérent  à  nous,  de  notre  être  et  notre  agir  surnaturel,  se  rattache 
uniquement  à  la  raison  d'habitus.  Aussi  bien  [)ouvons-nous  dire 
(pie  nous  louchons  ici  à  ce  qui  importe  le  plus  à  la  science  théolo- 
gicjue,  en  ce  qu'elle  a  de  plus  transcendant  et  de  plus  surnaturel. 
La  première  partie  du  traité  des  habitus  en  t^énéral  doit  étudier 
la  nature,  ou  l'essence  et  la  substance  de  l'habitus.  C'est  rol)jet 
de  la  question  suivante. 


QUESTION  XLIX. 

DES  HABITUS  EN  GÉNÉRAL,  QUANT  A  LEUR  SUBSTANCE. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

1°  Si  l'habitus  est  une  qualité? 

2°  S'il  est  une  espèce  déterminée  de  qualité? 

3°  Si  l'habitus  dit  un  ordre  à  l'acte? 

4°  De  la  nécessité  de  l'habitus. 


De  ces  quatre  articles,  les  (rois  premiers  étudient  la  nature  ou 
l'essence  de  l'habitus;  le  quatrième,  sa  nécessité.  —  Pour  ce  qui 
est  de  la  nature,  saint  Thomas  examine  trois  choses  :  à  quel  g^enre 
d'être  l'habitus  appartient  (art.  i);  à  quelle  espèce  dans  ce  genre 
(arL  2);  quel  est  son  caractère  propre  dans  cette  espèce  (art.  3). 
—  D'abord,  le  genre. 

C'est  l'objet  de  l'article  premier. 


Article  Premier. 
Si  l'habitus  est  une  qualité? 

Pour  saisir  le  sens  de  ce  litre  d'article,  nous  devons  rappeler 
brièvement  qu'au  regard  de  la  philosophie  arislotélicienne,  expres- 
sion scientifujue,  en  cela  comme  en  tous  ses  points  essentiels, 
du  plus  teiine  bon  sens,  tous  les  genres  d'être  (\u\  sont  dans  la 
réalité  des  choses  se  ramènent  à  dix,  ou  j)lutôt  à  un  genre  fonda- 
mental, la  substance,  et  à  neuf  genres  secondaires,  les  accidents. 
Ces  neuf  genres  d'accidents  sont  la  quantité,  la  qualité,  la  rela- 
tion,  l'aclion  et  la  [)assion,  le  temps,  le  lieu,  le  site  et  l'habitus. 
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Il  s'agit  donc  de  savoir  si  l'Iirthilns  dont  nous  nous  enquérons 
niainleuanl  appartient,  comme  nature,  lui  donnant  sa  place  dans 
la  réalité  des  choses,  au  second  des  neuf  genres  d'accidents. 

Trois  ohjeclious  veulent  prouver  (|ue  «  l'iiabilus  n'est  pas  une 
qualité  ».  —  La  première  est  que  «  saint  Aug'uslin  dit  au  livre 
des  Quatre-iùn(jt-trois  Questions  (q.  lxxiii),  que  ce  nom  iVha- 
bitiis  vient  du  verbe  avoir  (en  latin  habere).  Or,  le  verbe  avoir 
ne  s'appli(]u<'  j)as  seuIenuMil  à  la  qualité;  il  s'applique  aussi  aux 
autres  ^^enres.  Nous  disons,  en  effet,  (pie  nous  avons  aussi  la 
quantité,  l'argent,  et  autres  choses  semblables.  Donc,  l'habitus  » 
ou  le  fait  d'avoir  «  n'est  pas  »  nécessaii'ement  «  une  qualité  ».  — 
La  seconde  objection  ai"^uë  de  la  liste  même  des  catégories  ou 
des  genres  d'être,  (|ue  nous  rap{)elions  tout  à  l'heure.  «  L'ha- 
bitus »,  en  eff"et,  comme  on  l'a  vu,  «  est  un  des  pi'édicaments  » 
ou  l'un  des  dix  grands  genres  d'être  dont  il  peut  être  question 
dans  nos  discours,  «  ainsi  qu'il  est  marqué  au  livre  des  Prédica- 
ments  »  ou  des  Catéffories  d'Aristote  (ch.  vr,  n.  3  et  suiv.). 
«  Or,  l'un  des  prédicaments  n'est  pas  contenu  sous  l'autre.  Par 
consé(pient,  l'habitus  n'esl  pas  une  qualité  »,  mais  existe  en 
dehors  de  ce  genre,  constituant  lui-même  un  génie  donné.  —  La 
troisième  objection  dit  ipie  «  fout  Iiabitus  est  une  disposition, 
ainsi  qu'il  est  marcjué  au  livre  des  Prédicaments  (ch.  vi,  n.  6). 
Or,  la  disposition  est  l'ordre  de  ce  qui  a  des  parties,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  cinquième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  lec;.  20; 
Did.,  liv,  IV,  ch.  xix);  et  ceci  est  le  propre  du  prédicament 
qu'on  ap[)elle  le  site  »,  le  neuvième,  dans  la  liste  rappelée  tout 
à  l'heure.  «  Donc,  l'habitus  n'est  pas  une  qualité  ». 

L'argument  sed  contra  est  qu'  «  Arislote  dit,  au  livre  des  Pré^ 
dicanients  (ch.  vi,  n.  4,  ")),  que  l'habitus  est  une  qualité  qui  se 
perd  difficilement  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  ce  mot 
(l'habitus  a  été  pris  du  fait  d'avoir  »,  en  latin  habendo.  «  Or, 
c'est  d'une  double  manière  (jue  ce  mot  en  dérive.  D'abord,  selon 
que  l'homme  ou  un  autre  être  (pu'Iconcpu'  est  dit  avoir-  (juelquc 
chose.  Ensuite,  selon  (ju'une  chose  a  en  elle-même,  x)u  j)ar  laj)- 
porl  à  autre  chose,  ce  qui  la  concerne  ». 

«  Au  sujet  du  premier  mode,  il  y  a  à  considérer  (jue  le  fait 
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d'avoir,  selon  qu'il  se  dit  par  rapporl  à  n'importe  laquelle  des 
choses  que  l'on  peut  avoir,  est  commun  à  divers  g-enres.  Aussi 
bien,  Aristote  (au  livre  des  Prédicninents  ou  des  Catégories, 
ch.  xii),  place  le  fait  d'avoir,  parmi  ce  qui  vient  après  les  prédi- 
caments,  comme  »  n'appartenant  pas  à  un  seul  genre,  mais  «  se 
rattachant  à  divers  genres  »  ou  à  diverses  catégories;  «  telles 
sont  encore  l'opposition,  la  prioiitéet  autres  choses  de  ce  genre  »,. 
comme  la  simultanéité  et  le  mouvement.  —  «  Or,  relativement 
aux  choses  que  l'on  a,  paraît  se  trouver  cette  distinction,  (jue 
pour  les  unes  il  n'est  rien  qui  existe  entre  le  sujet  qui  a  et  la 
chose  qu'il  a;  ainsi,  par  exemple,  entre  le  sujet  et  la  qualité  ou 
la  quantité,  il  n'y  a  pas  d'intermédiaire  »  :  c'est  immédiatement, 
et  sans  qu'aucune  autre  réalité  s'interpose,  que  la  substance  est 
affectée  par  sa  qualité  ou  sa  quantité.  —  »  Pour  d'autres  choses, 
au  contraire,  il  y  a  quelque  chose  qui  se  trouve  au  milieu  entre 
le  sujet  qui  a  et  la  chose  qu'il  a;  mais  ce  quelque  chose  n'est  que 
la  seule  relation  ;  c'est  ainsi  qu'on  dit  de  quelqu'un  qu'il  a  un 
compagnon  ou  un  ami  »  :  entre  les  deux,  se  trouve  alors  la  rela- 
tion de  la  société  ou  de  l'amitié.  —  «  Pour  d'autres,  enfin,  ce 
qui  est  au  milieu  »,  entre  le  sujet  qui  a  et  la  chose  qu'il  a, 
«  n'est  pas  une  action  ou  une  passion  »,  à  proprement  parler, 
«  mais  quelque  chose  par  mode  d'action  ou  de  passion;  comme 
si,  par  exemple,  l'un  est  orné  ou  revêtu;  et  l'autre,  chose  qui 
orne  et  qui  revêt.  C'est  ce  qui  a  fait  dire  à  Aristote,  au  cinquième 
\i\re  des  Métaphi/siques  (de  S.  Th.,  leç.  20;  Did.,  liv.  IV,  ch.  xx, 
n.  i)^  que  V habitas  se  dit  comme  une  sorte  d'action  entre  le 
sujet  qui  a  et  la  chose  qiiil  a.  Il  en  est  ainsi  des  choses  qui  sont 
autour  de  nous.  Et  voilà  pour(juoi,  au  sujet  de  ces  choses,  se 
trouve  un  genre  spécial  d'être  qui  est  le  prédicament  appelé  habi- 
tus  »,  le  dixième,  dans  la  liste  que  nous  rappelions  au  début  de 
cet  article.  «  C'est  de  cet  habitus  (ju'Aristotc  dit,  au  cinquième 
livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  20;  Did.,  liv.  IV,  ch.  xx, 
n.  i),  (\u  entre  celui  qui  a  un  vêtement  et  le  vêtement  qu'il  a.  se 
trouve,  au  milieu,  l'habitus  »  ;  et  à  cela  se  réfère,  dans  nos  lan- 
gues modernes,  le  mot  même  d'habit. 

Mais  tel  n'est  pas  le  sens  du  mot  habitus  qui  désigne  l'objet 
de  notre  nouveau  traité.  Nous  le  prenons  au  second  sens,  ou 
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selon  que  ce  mol  dérive  du  t'ail  d'avoir,  en  lan(  qu'une  chose  a, 
en  ell<'-niètne  ou  par  rapport  à  aulre  cliose,  ce  (pii  la  concerne. 
<(  Oi-,  à  prendre  ainsi  le  fail  d'avoii-,  selon  qu'une  chose  est  dite, 
d'une  certaine  manière,  avoir  ce  qui  la  constitue,  en  elle-même 
on  par  rap{)oil  à  autre  chose;  comme  ce  mode  d'avoir  ainsi  ce 
(pii  est  en  soi,  impli(jue  une  certaine  (pialité;  l'hahitus  ainsi  com- 
pris, esl  une  certaine  (pialité;  et  c'est  de  lui  ({u'Aristolc  dit,  au 
cinquième  li\  i-e  des  ,\iétaphysiqiies  (endr'oit  précité),  (pie  Vhabi- 
tiis  drsif/ne  la  disposition  selon  laquelle,  le  sujet  disposé  se  troune 
disposé  en  bien  ou  en  mal,  soif  en  lui-même,  soit  par  rapport  à 
antre  chose,  auquel  titre  la  santé,  par  exemple,  est  un  certain 
li<d)itus.  C'est  en  ce  sens  que  nous  parlons  maintenant  de  l'ha- 
hitus. Et  donc,  il  l'aul  dii'e  que  l'hahitus  »,  au  sens  où  iu)us 
devons  en  parler  ici,  «  est  une  (pialité  ». 

Nous  avons  déjà  fait  remarquer  (pui  nous  n'avons  pas,  dans 
notre  lan^^ue,  un  mol  (pii  traduise  adéquatement  le  mot  latin 
/lahitus,  au  sens  que  nous  venons  de  préciser.  Le  mot  habitude 
dési^•ne  un  hahitus  de  cette  sorte;  mais  il  ne  les  désigne  pas  tous. 
Il  s'applique,  en  eflet,  aux  seules  dispositions  du  sujet  relatives 
à  l'action;  et  encoi'e  ne  désig-ne-t-il,  à  proprement  parler,  que  les 
disj)ositions  (jiii  sont  elles-mêmes  le  fruit  d'actes  r-épétés.  Au 
contr-aire,  le  mot  latin  habitas,  dans  son  sens  complet,  désigne 
toute  disposition  du  sujet,  même  celle  qui  n'a  pas  directement 
trait  à  l'action.  Le  mot  IVançais  (pii  s'en  rap[)rocherait  le  plus, 
serait,  semhle-t-il,  h>  mot  état,  selon  que  nous  disons  l'état  d'une 
chose,  l'état  d'un  homme,  pour  marquer-  précisément  la  disposi- 
tion hahituelle  dans  laquelle  se  trouve  tel  sujet,  soit  en  bien  soit 
en  mal,  en  lui-même  et  dans  son  être,  ou  par  rapport  à  autre 
chose  et  (prant  au  fait  d'ayir.  — X'est-cc  point  {)our  cela  (pie  nous 
trouvons,  dans  les  langues  modernes,  einphojé  indilTéremment 
ou  simullan('Mneril,  le  v(;rl)e  auxiliaii'e  être  ou  le  verhe  auxiliaire 
UDoir,  par  rapport  au  Ncrhe  êti'(;.  C'est  ainsi  (pi'en  fran(;ais  nous 
disons  :  J'ai  été:  et,  en  italien,  sono  stato  :  le  fait  d'avoir*  é([ui- 
valant  ici  au  fait  d'être. 

Ij'ad  primuni  répond  que  «  l'objection  procède  du  fait  d'avoir, 
pris  d'une  façon  commune;  à  ce  titre,  en  effet,  il  convient  à  [)lu- 
sicurs  genres,  ainsi  (pi'il  a  été  dit   ». 
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L\id  secundum  fait  une  réponse  analot^'ue  à  la  seconde  objec- 
tion. «  La  raison  qu'on  y  donnait  vaut  pour  l'Iiabitus  qui  désig^ne 
quelque  chose  d'intermédiaire  entre  le  sujet  qui  a  et  la  chose  qu'il 
a;  cet  Jiabitus,  en  effet,  constitue  un  prédicament  distinct,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  ». 

Uad  tertium  complète  la  doctrine  du  corps  de  Particle.  Il 
accorde  que  «  la  disposition  implique  toujours  un  ordre  en  un 
quelque  chose  qui  a  des  parties.  Mais  ceci  peut  se  produire  d'une 
triple  manière,  comme  Aristote  l'ajoute  tout  de  suite  après,  au 
même  endroit  »  que  citait  l'objection  :  «  ou  selon  le  lieu  ^  ou 
selon  la  puissance,  ou  selon  l' espèce.  Et  Simplicius  (commenta- 
teur grec  d'Aristote,  au  vi*'  siècle),  dans  son  commentaire  du  livre 
des  Prédicaments,  dit  que  dans  les  trois  mots  précités  se  trou- 
vent comprises  toutes  les  dispositions  :  les  dispositions  corpo- 
relles, quand  Aristote  dit  selon  le  lieu;  et  ceci  est  le  propre  du 
prédicament  spécial  appelé  le  site,  qui  est  l'ordre  des  parties  dans 
le  lieu.  Quand  Aristote  ajoute  :  selon  la  puissance,  il  comprend 
les  dispositions  qui  consistent  dans  une  préparation  et  une  ido- 
néité  non  encore  parfaites,  telles  que  la  science  et  la  vertu,  quand 
elles  débutent.  En  ajoutant  :  selon  l'espèce,  il  marque  les  dis- 
positions parfaites,  qui  constituent  Vhabitus,  comme  la  science 
et  la  vertu  parfaites  ».  —  On  voit  que  les  parties,  dans  ces  deux 
dernières  dispositions,  consistent  en  une  sorte  de  diversité  de 
degrés  dans  la  perfection. 

La  disposition  d'un  être  en  lui-même  ou  par  rapport  à  autre 
chose,  constituant  ce  que  nous  appelons,  dans  notre  langue, 
son  état,  est  ce  qu'on  désigne  par  le  mot  latin  habitas;  et  cet 
habitus  est  un  certain  mode  d'être,  qui  n'est  pas  quelque  chose 
de  substantiel,  puisque  la  substance  est  ce  qui  constitue  l'être 
d'une  chose,  non  son  étal  ;  mais  quelque  chose  d'accidentel, 
affectant  la  substance  et  constituant,  par  rapport  à  elle  ou  à  ce 
qui  en  décoide,  une  certaine  modalité,  qui  n'est  pas  la  (|uantilé 
ou  l'étendue,  ni  la  relation,  ni  l'action  ou  la  passion,  ni  l'espace, 
ni  le  temps,  ni  le  fait  d'avoir  ses  parties  quantitatives  disposées 
en  un  lieu,  ni  le  fait  d'avoir  autour  d'elle  quelque  chose  qui  ce- 
pendant ne  serait  pas  elle,  mais  l'affecterait  seulement  du  dehors; 


QUESTION    XLIX.    DKS    IIAHITUS    EN    GENERAL.  5l3 

cet  lial)iliis  itpparlioiil  à  celte  inoclalilé  dordre  accidentel,  qui 
s'appelle  la  qualité.  —  Mais,  chacun  sait  que  dans  la  })liilosophie 
arisloléiicienne,  la  qualité  elle-niênfie  est  un  genre  qui  a  sous  lui 
des  espèces.  Ces  espèces  se  divisent  en  (jualrc  groupes,  deux  par 
deux.  L'Iiabilus  dont  nous  parlons  appartient-il  à  l'un  de  ces 
groupes,  déterniinénient  ;  et  auquel? 

C'est    ce    que    nous    devons    niainlenanl  examiner,  et  tel  est 
l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  l'habitus  est  une  espèce  déterminée  de  qualité  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'Iiabitus  n'est  pas  une 
espèce  déterminée  de  qualité  ».  —  La  première  est  que  «  l'habitus, 
pour  autant  qu'il  a[)parlient  au  genre  qualité,  se  définit,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  :  une  disposition  qui  fait  que  le  sujet  disposé  se  trouve  bien 
ou  mal  disposé.  Or,  ceci  se  retrouve  en  toute  espèce  de  qualité; 
c'est  ainsi  que  selon  la  figure  »,  qui  appartient  à  la  quatrième 
espèce  de  qualité,  avec  la  forme,  au  sens  extérieur  et  quantita- 
tif de  ce  mot,  «  une  chose  se  trouve  bien  ou  mal  disposée;  de 
même,  selon  le  chaud  ou  le  froid  »,  qui  appartiennent  à  la  troi- 
sième espèce  de  qualité;  «  et  ainsi  du  reste  ayant  trait  aux  choses 
de  même  genre.  Donc,  l'habitus  n'est  pas  une  espèce  déterminée 
de  qualité  ».  —  La  seconde  objection  en  appelle  à  «  Aristote  », 
qui,  «  au  livre  des  Prédicanients  (ch.  vi,  n.  /(),  dit  que  le  chaud 
ou  le  froid  sont  des  dispositions  ou  des  habitus,  comme  la  mala- 
dif? ou  la  santé.  Or,  le  chaud  et  le  fioid  sont  dans  la  troisième 
espèce  de  qualité  »,  qui  est  celle  des  qualités  actives  et  passives. 
«  Donc,  l'habitus  ou  la  disposition  ne  se  distinguent  [)as  des  au- 
tres espèces  de  qualité  ».  —  La  troisième  objection,  souveraine- 
ment importante,  car  elle  précisera  le  caractère  propre  et  dis- 
linclif  de  l'habitus,  dit  que  «  le  fait  d'être  difjicile  à  mouvoir  », 
qui  est  précisément  la  difieicnce  dernière  assignée  pour  l'habi- 
tus, «  n'est  pas  une  différence  qui  se  rattache  au  genre  qualité, 
mais  j)Iut('>t  au  mouvement  ou  à  la  [)assion.  Or,  il  n'est  aucun 
T.  VII.  Les  passions.  \VS 
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genre  qui  tire  la  différence  de  ses  espèces  de  la  différence  apparte- 
nant à  un  autre  genre;  car  les  différences  doivent,  de  soi,  se 
rattacher  au  genre,  ainsi  que  le  dit  Aristote,  au  septième  livre  des 
Métaphysiques  (de  S.  Th.,  ler.  12;  Did.,  liv.  VI,  ch.  xii.  n,  5). 
Donc,  puisque  l'hahilus  se  définit  une  qualité  difficile  à  dispa- 
raître, il  semble  cju'il  n'est  pas  une  espèce  déterminée  de  qua- 
lité ». 

L'argument  sed  contra  est  le  mot  formel  d'  «  Aristote  »,  qui, 
au  livre  des  Prédicainents  (ch.  vi,  n.  3),  dit  que  Vune  des  espè- 
ces de  la  qualité  est  Vhabitus  et  la  disposition  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  d'abord  qu'  «  Aris- 
tote, au  livre  des  Prédicaments  (ch.  vi,  n.  3),  assigrie  comme  la 
première  des  quatre  espèces  de  qualité,  la  disposition  et  l'habi- 
tus  »,  les  autres  espèces  étant  la  puissance  et  l'impuissance,  la 
passion  et  la  qualité  de  passion,  la  forme  et  la  fig-ure.  «  La  diffé- 
rence de  ces  espèces,  remarque  saint  Thomas,  est  ainsi  expliquée 
par  Simplicius,  dans  son  Commentaire  des  Prédicaments .  Il  dit 
que  parmi  les  qualités,  il  en  est  qui  sont  naturelles  :  elles  vien- 
nent de  la  nature,  et  demeurent  toujours.  Les  autres  sont  sura- 
joutées :  elles  ont  pour  cause  un  principe  extrinsèque,  et  peu- 
vent disparaître.  Ces  dernières,  qui  sont  surajoutées,  sont  les 
habitas  et  les  dispositions,  différant  entre  eux  selon  la  facilité 
ou  la  difficulté  à  pouvoir  disparaître.  Des  qualités  naturelles, 
les  unes  ont  trait  à  ce  qui  est  en  puissance;  elles  constituent  la 
seconde  espèce  de  qualité.  Les  autres  ont  trait  à  ce  qui  est  en 
acte  ;  et  cela,  soit  en  profondeur,  soit  à  la  surface.  En  profon- 
deur, on  a  la  troisième  espèce  de  qualité.  A  la  surface,  on  a  la 
(juatrième  espèce,  qui  est  la  figure  et  la  forme,  ou  la  figure  de 
ce  qui  est  animé  ». 

Telle  est  l'explication  des  quatre  espèces  de  qualités  marquées 
par  Aristote,  selon  que  l'a  formulée  Simplicius.  —  «  Cette  expli- 
cation des  espèces  de  la  qualité  »,  observe  saint  Thomas,  a  sem- 
ble n'être  pas  juste.  Il  y  a,  en  effet,  beaucoup  de  figures  et  des 
(pialités  de  passion  qui  ne  sont  pas  naturelles,  mais  venues  du 
dehors  ;  et  beaucou|)  de  dispositions  qui  ne  sont  pas  surajoutées, 
mais  naturelles,  comme  la  santé,  la  beauté  et  autre  choses  de  ce 
génie.    De    plus,    cette  distinction  »  de  qualités    non   naturelles 
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pour  la  première  espèce  et  naturelles  pour  les  autres  espèces, 
«  ne  convient  [)as  à  l'ordre  des  espèces;  car  toujours  ce  qui  est 
plus  naturel  vient  d'abord.  —  Nous  devons  donc  assiî^ner  d'une 
autre  manière  la  distinction  des  dispositions  et  des  Iial)itus  par 
rapport  aux  autres  espèces  de  (jualités  ».  Et  voici  comment  le 
saint  Docteur  assigne,  en  ellel,  cette  distinction,  dans  une  pag-e 
que  tout  manuel  de  saine  philosophie  a  dû  citer  ou  reproduire, 
depuis  (pi'elle  a  été  écrite,  telle  (jue  nous  Talions  relir(;;  car  rien 
n'a  été  dit  de  plus  profond  sur  la  vraie  nature  de  la  qualité  et  de 
ses  espèces. 

((  A  proprement  parler,  déclare  saint  Thomas,  la  fjualité  itn- 
plique  un  certain  mode  de  la  substance.  Or,  le  mode  est,  comme 
le  dit  saint  Augustin  dans  son  Commentaire  littéral  de  la  Ge- 
nèse (liv.  IV,  ch.  m),  ce  qui  répond  à  une  mesure  fixée 
d'avance:  d'où  il  suit  ([u'il  implique  une  certaine  détermination 
coirespondant  à  une  certaine  mesure.  Et  voilà  pourquoi,  de 
même  que  ce  qui  détermine  la  puissance  de  la  matière  selon 
l'être  substantiel  est  la  qualité  qui  est  une  différence  dans  l'ordre 
de  substance;  de  même  ce  qui  détermine  la  puissance  du  sujet 
selon  l'être  accidentel,  est  la  qualité  d'ordre  accidentel,  qui  est, 
elle  aussi,  une  certaine  différence  w,  faisant  qu'un  être  est  tel  et 
non  pas  tel,  dans  l'ordre  accidentel,  comme  la  qualité  essentielle 
constitue  la  différence  en  vertu  de  laquelle  un  être  est  tel  subs- 
tantiellement et  non  pas  tel,  «  ainsi  qu'on  le  voit  par  Aristote, 
au  cinquième  livre  des  Métaphysicjues  )y  (de  S.  Th.,  lec.  lO;  l)id., 
liv.  IV,  ch.  xiv). 

«  D'autre  part,  le  mode  ou  la  détermination  du  sujet  selon 
l'être  accidentel,  j)eul  se  prendre  »  d'une  triple  manière  :  «  ou 
par  rapport  à  la  nature  même  du  sujet  ;  ou  en  raison  de  l'ac- 
tion et  de  la  passion,  qui  suivent  les  principes  de  la  nature, 
savoir  la  matière  et  la  forme;  ou  par  rapport  à  la  quantité.  — 
Si  on  pi-end  le  mode  ou  la  détermination  du  sujet  en  raison  de 
la  quantité,  on  a  la  quatrième  espèce  de  la  qualité  »,  qui  est  la 
forme  ou  la  figure,  dont  le  propre  est  de  modifier  la  quantité 
ou  r<''lendue,  en  tout  êtie  corporel.  «  Et  parce  que  la  (juantité, 
selon  son  essence,  fait  abstraction  du  mouvement,  et  aussi  de  la 
raison  de  bien  ou  de  mal,  il  s'ensuit  (pie  [)our  la  quatrième  espèce 
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de  la  qualité  il  n'importe  en  rien  ([u'ane  chose  soil  bien  ou  mal, 
facile  ou  difficile  à  disparaître.  —  Quant  au  mode  ou  à  la  déter- 
mination du  sujet  en  raison  de  l'action  et  de  la  passion,  on  le 
trouve  dans  la  seconde  et  dans  la  troisième  espèces  de  la  qualité. 
Et  »  parce  que  l'action  et  la  passion  se  rattachent  au  mouvement 
dont  le  tardif  et  le  rapide  constituent  des  différences,  «  il  s'en- 
suit que  dans  l'une  et  l'autre  de  ces  deux  espèces  de  la  qualité, 
on  tient  compte  de  ce  qu'une  chose  se  fait  facilement  ou  difficile- 
ment, ou  de  ce  qu'elle  passe  vite  ou  demeure  au  contraire  long- 
temps. Toutefois,  on  ne  s'occupe  point  là  de  ce  qui  a  trait  à  la 
raison  de  bien  ou  à  la  raison  de  mal,  parce  que  le  mouvement  et 
le  fait  de  pâtir  n'ont  pas  raison  de  fin;  et  le  bien  et  le  mal  se 
disent  eu  ég^ard  à  la  fin.  —  Mais  le  mode  et  la  détermination  du 
sujet  par  rapport  à  la  nature  même  de  ce  sujet  constitue  la  pre- 
mière espèce  de  la  qualité,  qui  est  l'habitus  et  la  disposition. 
Aristote^,  en  effet,  au  septième  livre  des  Physiques  (de  S.  Th., 
leç.  5),  parlant  des  habitus  de  l'âme  et  du  corps,  dit  que  ce  sont 
des  dispositions  du  parfait  à  V excellent;  et  f  appelle  parfait  », 
explique  Aristote,  «  ce  qui  est  disposé  selon  la  nature  »,  c'est-à- 
dire  ce  qui  est  déjà  constitué  dans  sa  nature  par  les  éléments 
essentiels  de  son  être.  «  Et  parce  que  la  forme  elle-même  et  la 
nature  de  la  chose  est  la  fin  et  ce  pourquoi  une  chose  se  fait, 
ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  des  Physiques  »  (ch.  vu,  n.  7; 
de  S.  Th.,  leç.  11);  car,  la  fin  de  tout  mouvement  est  l'obtention 
d'une  forme  et  la  constitution  d'une  certaine  nature;  «  de  là 
vient  que  dans  la  première  espèce  de  la  qualité,  on  considère  et 
le  bien  et  le  mal  ;  et  aussi  le  facilement  ou  difficilement  muable, 
selon  que  (jnelque  nature  est  la  fin  de  la  génération  et  du  mou- 
vement. Aussi  bien,  au  cinquième  livre  des  Métaphysiques  (de 
S.  Th.,  leç.  20;  Did.,  liv.  IV,  ch.  xx,  n.  2),  Aristote  définit 
rh;il)itus  :  une  disposition  selon  laquelle  quelqu'un  est  bien  ou 
mal  disposé.  Et,  au  second  livre  de  l'Ethique  (ch.  v,  n.  2;  de 
S.  Th.,  1er.  ;■)),  il  dit  (jue  les  liabitus  sont  ce  qui  nous  rend  bons 
ou  /Ufiunais  par  rapport  au  v  passions.  Lorscju'en  effet  ces  habi- 
tus sont  le  mode  (jui  convient  à  la  nature  de  la  chose,  ils  ont 
raison  de  bien;  si,  au  contraire,  ils  sont  le  mode  qui  ne  convient 
pas,  ils  ont  raison  de  mal.  Et  parce  que  la  nature  est  ce  qui  vient 


QUESTION    XLIX.    DES    IIAMITMS    EN    GÉNÉHAL.  5 1  7 

(l'abord  en  toute  chose,  il  s'enstiil  que  riiahitus  est  la  piemière 
espèce  de  la  (jualilé  ». 

Tonte  qualité  est  essentiellement  une  délerniiualion  (jui  fixe 
un  iiidélerniiné.  Dans  l'ordre  substantiel,  cette  détermination 
est  le  [)ropre  de  la  forme  substantielle,  fixant  un  être  dans  telle 
espèce.  S'il  s'a;s^it  de  l'ordre  accidentel,  la  détermination  sera 
encore  une  certaine  forme,  mais  d'ordre  accidentel,  qui  fixera 
les  indéterminations  d'ordre  accidentel,  pour  tel  sujet  donné.  Et 
quand  le  sujet  est  un  être  corporel,  ses  indéterminations  acci- 
dentelles peuvent  avoir  trait  :  à  sa  natui'e,  considérée  dans  ses 
principes  essentiels,  qui  sont  la  matière  et  la  forme;  ou  à  son 
a^ir  et  à  son  pàtir,  qui  suivent  les  principes  essentiels;  ou  à  sa 
quantité.  Dans  ce  dernier  cas,  on  a  les  formes  el  les  ti^ures. 
Dans  le  second,  l'aptitude  radicale  à  a^ir  ou  l'inaptitude  à  a^ir; 
ainsi  que  les  qualités  actives  et  passives.  Dans  le  premier,  l'Iiabi- 
lus  ou  Vétat,  dont  nous  nous  enqiiérons  présentement. 

U ad  primum  répond  que  «  la  disposition  impTupie  un  certain 
ordre,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  préc,  ad  J"'").  Et  de  là  vient 
qu'un  être  n'est  disposé  par  la  qualité  que  relativement  à  une 
certaine  chose  qui  commande  un  certain  ordre.  Que  si  on  ajoute 
bien  on  mal,  différence  qui  est  le  propre  de  l'habit  us,  l'oidre 
dont  il  s'agira  sera  celui  de  la  nature  qui  a  raison  de  fin.  Aussi 
bien,  un  être  n'est  dit  bien  ou  mal  disposé,  en  ce  qui  est  de  la 
fig-ure,  ou  du  chaud  et  du  froid,  que  par  rapport  à  ce  que  com- 
mande sa  nature,  selon  (|ue  ces  choses  lui  conviennent  ou  ne  lui 
conviennent  pas  »  :  c'est  la  nature  et  la  fin  d'un  être  (jui  fixe  la 
raison  de  bien  et  la  raison  de  mal  en  toutes  ces  autres  espèces 
de  qualités  distinctes  de  l'habitus;  au  point  (pie  lorsqu'on  {)arle 
de  bien  et  de  mal  à  leur  sujet,  elles  cessent,  en  quehjue  sorte, 
d'être  elles-mêmes,  et  se  linuvent  levêtir  la  nature  même  de  la 
[)rcmièi'e  es[)èce.  <(  Les  figures  elles-mêmes,  dit  ex[)ressémenl 
saint  Thomas,  el  les  qualités  j)assibles,  poui"  autant  qu'on  les 
considère  comme  convenant  ou  ne  convenant  pas  à  la  nature  du 
sujet,  appartiennent  aux  habitus  el  aux  dispositions.  C'est  ainsi 
que  la  fig'ure,  en  tant  qu'elle  cotnient  à  la  naluie  du  sujet,  et  la 
couleur,  constituent  la  beauté;  de  même,  la  chaleur  el  le  froid, 
selon    qu'ils   conviennent   à    la   nature   du    sujet,    constituent    lu 
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santé  »  :  or,  la  beauté  et  la  santé  sont  des  sortes  d'habitns  ou 
de  dispositions.  «  Et  c'est  en  ce  sens  que  le  chaud  et  le  froid  », 
dont  le  propre  est  d'appartenir  aux  qualités  passibles  qui  for- 
ment la  troisième  espèce  de  la  qualité,  «  sont  »  néanmoins  «  mis 
par  Aristole  dans  la  première  espèce  »,  comme  le  remartpiait  la 
seconde  objection. 

«  Par  où  »,  observe  saint  Thomas,  «  la  seconde  objection  se 
trouve  résolue;  bien  qu'il  y  en  ait  d'autres  qui  la  résolvent  autre- 
ment, ainsi  que  le  marque  Simplicius  dans  son  Commentaire  des 
Prédicaments  »  ;  mais  nous  n'avons  pas  à  nous  en  préoccuper, 
leur  solution  supposant  une  explication  des  espèces  de  la  cjualilé 
qui  est  distincte  de  la  nôtre. 

Ainsi  donc,  j)Our  saint  Thomas,  dès  qu'intervient,  an  sujet 
d'une  qualité  accidentelle  quelconque,  la  laison  de  bien  ou  de 
mal,  cette  qualité  se  trouve,  du  même  coup,  participer  la  raison 
même  d'habitus  ou  de  disposition.  D'où  il  suit  cpie  la  raison  de 
disposer  en  bien  ou  en  mal,  est,  proprement,  la  raison  spécifique 
de  la  première  espèce  de  la  qualité. 

Uad  tertium  va  compléter  cette  doctrine,  en  nous  montrant 
ce  qui  constitue  la  différence  de  l'habitus  et  de  la  disposition 
dans  la  première  espèce  à  laquelle  l'un  et  l'antre  appartiennent. 
L'objection  ne  voulait  pas  que  Thabitus  fût  spécifié  par  le  fait 
d'être  chose  difficile  à  mouvoir;  car  ceci  n'appartient  pas  au 
genre  qualité,  mais  au  mouvement  et  à  la  passion. —  Saint  Tho- 
mas répond  que  «  celle  différence  d'être  chose  difficile  à  mou- 
voir, ne  diversifie  pas  l'habitus  des  autres  espèces  de  la  qualité  », 
comme  le  faisait  la  raison  de  disposer  en  l)ien  ou  en  mal,  «  mais 
seulement  de  la  disposition  »  (pii  est  dans  une  même  espèce 
générale  avec  l'habitus.  «  Or,  la  disposition  se  prend  d'une  dou- 
ble manière.  D'abord,  selon  (pi'elle  esl  le  i^enre  de  l'habitus;  car, 
au  cinquième  livre  des  i^A'7r//;////.svV///«"6'  (de  S.  Th.,  leç.  20;  Did., 
liv.  IV,  ch.  XX,  n.  2),  la  disposition  se  trouve  dans  la  définition 
de  l'habitus  »  :  l'habitus  est  défini  :  une  disposition  du  sujet;  et 
dans  cette  définition,  le  mot  disposition  désiî^ne  le  genre.  «  D'une 
autre  manière,  la  disposition  se  prend  en  tant  qu'elle  est  quelque 
chose  qui  se  divise  contre  l'habitus.  —  Or,  ici  encore,  cette  dis- 
position proprement  dite  peut  s'entendre  divisée  contre  l'habitus 
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d'une  douljlc  inaiiitre.  Ou  comiuc  le  parfait  et  l'imparfait  dans  la 
niènie  espèce;  en  (elle  sorte  (jue  la  même  chose  porte  le  nom  de 
disposition,  qui  est  le  nom  général,  quand  elle  existe  d'une 
manière  imparfaite  dans  le  suj«;t,  pouvant  facilement  disparaître, 
et  le  nom  d'Iiabitus,  quand  elle  existe  d'une  manière  paifaite 
dans  le  sujet,  au  point  de  ne  pouvoir  en  êlje  séparée  (pie  diffi- 
cilement. Ainsi  entendue,  la  disposition  devient  liabitus,  comme 
l'enfant  devient  homme.  —  En  un  autre  sens,  l'habitus  et  la 
disposition  peuvent  se  disting;uer  comme  les  espèces  diverses 
d'un  même  genre  subalterne;  en  telle  sorte  qu'on  appelle  dispo- 
sitions, ces  qualités  de  la  première  espèce,  dont  le  propre  est 
de  pouvoir  facilement  disparaître,  parce  qu'elles  ont  des  causes 
changeantes  »,  leur  sujet  étant  d'ordre  corporel,  «  telles  la 
maladie  et  la  santé;  et  habitus,  ces  qualités  qui  ont  pour  raison 
pro[)ie  de  ne  pouvoir  que  difficilement  être  changées,  parce 
(pi'elles  ont  des  causes  immuables  »,  leur  sujet  étant  d'ordre 
immatériel,  «  comme  les  sciences  et  les  vertus.  Entendue  en  ce 
second  sens,  la  disposition  ne  devient  pas  habitus  »,  puisque 
leurs  raisons  essentielles  diffèrent.  —  «  Cette  dernière  acception 
semble  être  davantage  dans  la  pensée  d'Arislote.  Aussi  bien, 
pour  prouver  la  distinction  de  la  disposition  et  de  l'habitus,  il 
fait  appel  (dans  le  livre  des  Prédicaments,  ch.  vi,  n.  [[),  à  la 
manière  usuelle  de  parler,  qui  appelle  liabitus  »,  au  sens  de  chose 
fixe  et  permanente,  comme  l'habitude  qui  est  une  seconde  nature, 
«  quand  un  élément  nouveau  les  a  rendues  difficilement  mua- 
bles,  les  qualités  qui,  selon  leur  raison  proj)re,  sont  facilement 
muables;  et  c'est  le  contraire  pour  les  qualités  qui  selon  leur 
raison  propre  sont  difficilement  muables  :  car  si  ([uelqii'un  a  la 
science  d'une  manière  imparfaite,  en  telle  sorte  qu'il  puisse  faci- 
lement la  perdre,  il  sera  plutôt  dit  être  dans  la  disposition  à 
avoir  la  science,  qu'il  ne  sera  dit  avoir  en  effet  la  science.  Par 
où  l'on  voit  que  le  mot  habitus  implique  une  certaine  durée 
permanente,  que  n'implicjue  pas  le  mol  disposition  ». 

C'est  donc  bien  par'  le  caractère  de  facile  ou  difficile  à  dispa- 
raître ou  à  mouvoir,  (]ue  se  distinguent  spécifiquement  l'un  de 
Tautie,  dans  la  première  espèce  de  la  (jualité,  devemn^  par  rap- 
port à  eux   un   vrai  genre,  l'habitus   et  la  disposition.    El   c    ce 
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n'est  pas  un  obstacle,  quand  il  s'agit  des  notes  facile  ou  difficile 
à  mouvoir,  à  l'effet  d'èlre  les  différences  spécifiques  dont  nous 
parlons,  qu'elles  se  réfèrent  à  la  passion  ou  au  mouvement  et 
non  au  genre  qualité  »,  comme  le  disait  l'objection.  «  Car  ces 
différences,  bien  qu'elles  ne  semblent  se  référer  à  la  qualité 
qu'accidentellement,  désig"nent  cependant  des  différences  pro- 
pres et  essentielles  de  la  qualité;  c'est  ainsi  d'ailleurs  que  même 
dans  le  genre  de  la  substance,  il  arrive  fréquemment  (|ue  des 
différences  accidentelles  sont  prises  aux  lieu  et  place  des  diffé- 
rences substantielles,  en  tant  que  par  elles  sont  désig"nés  des 
[)rincipes  essentiels  »  ;  la  première  orig-ine  des  termes  qui  mar- 
quent ces  différences  est  d'un  autre  ordre;  mais  le  sens  qu'ils 
ont  reyu  par  l'usag^e  qui  en  a  été  fait  les  a  transférés  dans  un 
ordre  nouveau. 

L'habitus,  qui  appartient  au  g-enre  qualité,  forme,  dans  ce 
g'enre,  une  espèce  distincte.  Il  se  disting^ue  des  trois  autres  g"rou- 
pes  de  qualités  qui  sont  la  seconde,  la  troisième  et  la  quatrième 
espèces  de  la  qualité,  et  qu'on  appelle  :  la  puissance  et  l'impuis- 
sance; la  passion  et  les  qualités  passibles;  la  forme  et  la  fig-ure. 
Dans  la  première  espèce,  il  constitue  même  une  espèce  distincte 
d'une  autre  espèce  qui  appartient  avec  lui  à  ce  premier  groupe 
et  qui  est  la  disposition.  La  disposition  et  l'habitus  se  distinguent 
des  autres  qualités  en  tant  qu'ils  impliquent  essentiellement  la 
raison  de  bon  ou  de  mauvais  dans  l'étal  qualitatif  qu'ils  désignent. 
Et  l'habitus  se  distingue  de  la  disposition,  en  tant  que  cet  état 
qualitatif  bon  ou  mauvais  qu'il  désigne  est  essentiellement  un 
état  durable  et  difficile  à  voir  se  perdre,  tandis  (jue  l'état  quali- 
tatif bon  ou  mauvais  que  la  disposition  désigne  est  plutôt  flottant 
ou  branlant  et  instable  et  pouvant  facilement  disparaître.  Une 
disposition  ferme  et  stable  en  bien  ou  en  mal,  voilà  donc  ce  qu'est 
l'habitus.  —  Cette  notion  de  l'habitus  n'est  pourtant  pas  encore 
sa  notion  parfaite  et  complète.  Il  est  un  dernier  point  (ju'il  faut 
préciser;  et  c'est  de  savoir  si  l'habitus  dit  un  ordre  essentiel  à  ' 
l'action.  Nous  avons  dit  que  l'habitus  est  un  état  (jualilatif  (|ui 
dispose,  d'une  fa(;on  fei"me  et  stable,  le  sujet  où  il  se  trouve,  en 
bien  ou  en  mal.  Gel  état  doit-il  s'entendre  dans  un  sens  pure- 
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ment  statique;  ou  taul-il  le  concevoir  sous  un  jour  plutôt  di/na- 
ni if/iic?  Tc\  est  le  point  ([iie  nous  devons  maintenant  examiner  et 
qui  va  faire  l'objet  de  rarlicle  suivant. 

Article  III. 
Si  l'habitus  implique  un  ordre  à  l'action? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'habitus  n'implique 
pas  un  ordre  à  l'action  ».  —  La  première  est  que  «  tout  être 
agit  selon  qu'il  est  en  acte.  Or,  Aristote  dil,  au  troisième  livre 
de  l'Ame  (cli.  iv,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  8),  que  celai  qui  acquiert 
rhabitns  de  la  science  est,  même  alors,  en  puissance,  bien  qu'il 
ne  le  soit  pas  de  la  même  manière  qu'auparavant.  Donc,  l'habi- 
tus ne  dit  pas  le  rapport  de  principe  à  l'ég-ard  de  l'acte  ».  —  La 
seconde  objection  observe  que  «  ce  (pii  entre  dans  la  définition 
d'une  chose  convient  de  soi  à  cette  chose.  Or,  le  fait  d'être  prin- 
cipe de  l'acte  entre  dans  la  définition  de  la  puissance,  comme  on 
le  voit  au  cin(piième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  i4; 
Did.,  liv.  IV,  eh.  xii).  Donc,  ce  fait  convient  de  soi  à  la  puis- 
sance. D'autre  part,  ce  qui  est  de  soi  vient  toujours  le  premier 
en  quelque  genre  que  ce  puisse  être.  Si  donc  l'habitus  est  aussi 
principe  de  l'acte,  il  s'ensuit  (jn'il  est  postérieur  à  la  [)uissance; 
et,  par  suite,  il  ne  sera  plus  vrai  que  rhai)itus  et  la  disposition 
constituent  la  première  espèce  de  la  qualité  ».  —  La  troisième 
objection  dil  que  «  la  santé  jjeut  être  un  habitus,  et  aussi  la 
maigreur  et  la  beauté.  Or,  ces  choses-là  n'impliquent  pas  un 
ordre  à  l'action.  Donc,  il  n'est  pas  de  ressence  de  l'habitus 
d'être  principe  d'action  ». 

L'argument  sed  cordra  est  d'abord  un  texte  de  a  saint  Augus- 
tin, au  livre  du  Bien  conjugal  »  (ch.  xxi),  où  il  est  «  dit  (juc 
Vhabitus  est  ce  par  quoi  l'on  agit  quand  il  est  besoin.  Averroès 
dit  aussi,  au  troisième  livre  de  l'Ame  (comm.  xviii),  que  Vhabi- 
tus est  ce  [)(ir  (jnoi  un  être  agit  quand  il  le  veut  ». 

Au  cor[)s  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  (pie  «  le  fait 
d'av(jir  rap[)()rl  à  l'acte  peut  convenir  à  l'habitus  et  sillon  sa  rai- 
son d'habiluset  selon  la  raison  (\u  sujet  où  il  se  trouve.  —  Selon 
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la  raison  d'habilus,  c'esl  à  tout  habilus  qu'il  convient,  d'une 
certaine  manière,  d'avoir  rapport  à  l'acte.  Il  est,  en  effet,  de 
l'essence  de  l'habitus  de  dire  un  certain  ordre  à  la  nature  du 
sujet,  selon  qu'il  convient  ou  qu'il  ne  convient  pas  ».  L'iiabitus 
est  essentiellement  l'état  d'une  chose,  qui  tait  que  cette  chose 
est  ou  n'est  pas  ce  qu'elle  doit  êtie:  or,  dès  qu'on  parle,  au 
sujet  d'une  chose,  de  ce  qu'elle  doit  ou  ne  doit  pas  être,  on  se 
réfère  à  sa  nature,  qui  est  la  règle  ou  la  mesure  de  ce  qu'une 
chose  doit  être  ou  n'être  pas.  a  D'autre  part,  la  nature  de  la 
chose,  qui  est  la  fin  de  la  génération  »  ou  du  devenir,  car  tout 
mouvement  de  génération  tend  à  la  constitution  d'une  nature, 
«  est  elle-même  ordonnée  à  une  autre  fin  ultérieure,  qui  est  soit 
l'opération  soit  la  chose  produite  à  laquelle  l'être  _qui  agit  par- 
vient par  son  opération.  Il  s'ensuit  que  l'habitus  ne  dit  pas  seule- 
ment ordre  à  la  nature  même  du  sujet,  mais  aussi,  par  voie  de 
conséquence,  à  l'opération,  en  tant  (|u'elle  est  la  fin  de  la  nature 
ou  qu'elle  conduit  à  celte  fin.  Aussi  bien,  au  cinquième  livre 
des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  20;  Did.,  liv.  IV,  ch.  xx, 
n.  2),  il  est  mis,  dans  la  définition  de  l'habitus,  qu'il  est  une 
disposition  selon  laquelle  le  sujet  qui  est  disposé  se  trouve  dis- 
posé en  bien  ou  en  mal,  soit  en  lui-même ,  c'est-à-dire  selon 
sa  nature,  soit  par  rapport  à  autre  chose,  c'est-à  dire  rela- 
tivement à  sa  fin  ».  Ainsi  donc,  tout  habitus,  par  cela  même 
qu'il  a  la  raison  d'habitus,  ou  (pi'il  est  un  état  qui  fait  qu'une 
chose  est  ou  n'est  pas  ce  qu'elle  doit  être,  dit  un  rapport 
à  l'action ,  au  moins  par  voie  de  conséquence.  —  «  Mais 
il  est  certains  habitus,  qui  même  en  raison  du  sujet  où  ils  se 
trouvent,  disent  premièrement  et  p4incipalement  ordre  à  l'ac- 
tion. C'est  qu'en  effet,  ainsi  qu'il  a  été  dit,  rhal)itus  implique 
premièrement  et  princi[)alement  un  ra[)port  à  la  nalure  du  sujet. 
Si  donc  la  nalure  du  sujet  où  il  se  trouve  consiste  dans  l'ordre 
même  à  l'action,  il  s'ensuit  qu(;  l'habitus  »,  sous  sa  raison  même 
d'habitus  d'un  le!  sujel,  «  dira,  lui  aussi,  principalement,  ordre 
à  l'action.  Oi-,  il  est  manilesle  cpie  la  nature  et  la  raison  de 
la  puissance  »,  (piaïul  il  s'agit  de  la  puissance  opérative,  ((  est 
d'êlre  j)rinci[)e  d'aclion.  Par  consétpienl,  loul  habitus  (|ui  est 
l'habitus  d'une  puissance  »  opérative,  étant  dans  celte  puissance 
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comme  dans  son  sujet  [)io|)r(',  «  dit  princij)aleinent  ordre  à  l'ac- 
tion ».  Dans  ce  cas,  l'iiahilns  se  définit  l'état  d'une  faculté,  qui 
fait  (juc  cette  faculté  est  ou  n'est  pas  ce  qu'elle  doit  èlre;  et  parce 
(pie  l'èlie  même  de  la  faculté  est  d'être  [tiincipe  d'action,  être 
ou  n'être  pas  ce  (pi'elie  tloil  êlre,  pour  une  faculté,  c'est  pouvoir 
ou  ne  pouvoir  pas  a^■ir  comme  elle  le  doit.  Par  où  l'on  voit  que 
l'habitus,  qui  est  cet  état  de  la  puissance  ou  de  la  faculté,  dit 
essentiellement  ordre  à  l'opération. 

Cet  habitus  est  ce  (pi'on  est  convenu  d'appeler  l'hahitus  opé- 
rafifel  qui  se  distingue  de  l'hahitus  rntifafif,  selon  que  ce  der- 
nier est  le  propre  d'une  nature  autre  que  la  puissance  d'opéra- 
tion. L'hahitus  opératif,  dont  le  propre  est  d'être  dans  une 
nature  (|ui  est  essentiellement  principe  d'opération,  a,  par  rap- 
port à  cette  nature,  le  même  rôle  que  l'hahitus  entitalif  [)ar  rap- 
port à  la  nature  stati(jue  on  il  se  trouve.  Tous  deux  sont  un 
état,  l'un  de  la  natuie,  l'autre  de  la  faculté,  disposant  cette 
nature  ou  cette  faculté  et  les  faisant  être  ou  n'être  pas  ce  qu'elles 
doivent  être. 

Uad  primnm  explique  que  même  l'hahitus  opératif  est  quelcpie 
chose  d'intermédiaire  qui  occupe  le  milieu  entre  la  puissance  et 
l'acte.  «  L'hahitus  est  un  certain  acte,  en  tant  (ju'il  est  une  qua- 
lité »  :  il  fait  que  le  sujet  où  il  se  trouve  est  moins  indéterminé 
qu'il  ne  l'était  auparavant,  c'est-à-dire  moins  en  puissance;  il 
détermine  et  actue,  d'une  certaine  manière,  ce  sujet.  «  A  ce 
titre,  il  [)eut  être  principe  d'opération  w  ;  car  tout  être  a^it  selon 
(ju'il  est  en  acte,  comme  le  rappelait  l'objection.  «  Mais  »  il  n'est 
point  nécessaire  pour  cela  qu'il  soit  tout  acte;  dans  ce  cas,  en 
effet,  il  ne  se  distinguerait  plus  de  l'opération  dont  il  serait  le 
principe.  Il  n'y  a  absolument  que  Dieu,  en  qui,  précisément  parce 
(pi'll  est  l'acte  pur,  excluant  toute  puissance,  la  nature,  la  puis- 
sance et  l'acte  ne  font  qu'un.  En  tout  êlre  fini  et  créé,  la  nature 
se  distingue  de  la  puissance,  et  la  puissance  de  l'acte.  L'acte  ou 
l'opération  est  l'actuation  dernière.  Entre  cette  actuation  der- 
uière  qui  est  diu'  à  l'opération  et  l'actuation  [iremière  (pii  est  due 
à  la  nature,  se  place  la  puissance  opéralive  qui  est  acte  par  rap- 
port à  la  nature,  et  puissance  par  rapport  à  ro|)ération.  De 
même  pour  l'hahitus.  11   esl   un   m)uvel  acte,  destiné  à  parfaire 


524  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

l'acle  préexistant,  mais  ii  est  lui-même  ordonné  à  un  acte  ulté- 
rieur, savoir  l'opération,  qui  doit  être  la  perfection  dernière. 
Ainsi  donc  l'habitus,  bien  qu'il  ait  la  raison  d'acte  par  rapport  à 
la  puissance,  «  est  »  cependant  «  en  puissance  par  rapport  à 
l'opération.  Et  c'est  pour  cela  qu'il  est  appelé  acte  premier,  tan- 
dis que  l'opération  est  appelée  acte  second,  comme  on  le  voit  au 
second  livre  de  l'Ame  »  (ch.  i,  n.  5;  de  S.  Th.,  leç.  i). 

Uad  secundum  doit  être  noté  avec  le  plus  grand  soin.  Il 
répond,  par  avance,  à  tous  ceux  qui,  entendant  mal  la  vraie 
nature  de  l'habitus,  voudraient  exclure  tout  habitiis  entitalif  et 
n'admettre  que  l'habitus  opératif.  «  II  n'est  pas  de  l'essence  de 
l'habitus,  déclare  formellement  saint  Thomas,  de  regarder  la 
puissance  »  en  tant  que  telle  et  sous  sa  raison  de  puissance  opé- 
rative,  directement,  «  mais  de  legarder  la  nature  »  :  le  propre 
inaliénable  de  l'habitus,  sa  raison  essentielle  est  d'être  un  état 
qui  fait  qu'une  certaine  nature  est  ou  n'est  pas  ce  qu'elle  doit 
être.  Il  est  vrai  que  cette  nature  pourra  être  une  puissance  opé- 
rative;  el,  dans  ce  cas,  l'habitus  suivra  les  conditions  de  cette 
puissance,  comme  nous  l'avons  dit.  Mais  ceci  est  accidentel  à  la 
raison  d'habilus.  Ce  que  cette  raison  d'habitus  appelle  nécessai- 
rement et  essentiellement,  c'est  une  nature.  «  Il  suit  de  là  que  la 
nature  précédant  l'action  à  la(juelle  la  puissance  est  ordonnée, 
l'habitus,  qui  regarde  la  nature,  sera  une  espèce  de  la  qualité 
antérieure  à  la  puissance  ».  La  puissance  elle-même  n'est  affectée 
de  l'habitus,  même  opératif,  que  parce  qu'elle  est  une  certaine 
nature.  C'est  donc  toujours  l'ordre  de  la  nature  qui  prévaut, 
même  là,  et  non  pas  l'ordre  de  la  puissance  opérative.  On  voit 
par  cette  réponse  si  la  raison  d'habitus  est  incompatible  avec  la 
raison  de  nature  et  si  elle  est  tellement  liée  à  la  raison  de  [)uis- 
sance  opérative  que  l'habitus  ne  puisse  jamais  se  trouver  que 
dans  cette  puissance  opérative  comme  dans  son  sujet,  ainsi  que 
d'aucuns  voudraient  le  faire  entendre. 

Uad  tertiuiii  rappelle  cpic  «  la  santé  est  appelée  liabitus  ou 
disposition  habituelle  par  raj)port  à  la  nature,  ainsi  cju'il  a  été 
dit  »,  en  tant  cpi'elle  iiiq)ii(|ue  une  disposiliou  ou  un  état  des 
humeuis  et  de  rorj^aiiisuic  {\\\\  es!  ce  (ju'il  doit  être  eu  égard  à 
la  (lalurc  du  sujel.   ((  Toutefois,  [)ar(C  cpie  ia  iiahiic  est    ensuite 
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principe  d'opéralioii  »,  car  il  n'est  ancun  iHre  (|ui  n'ait  (pielque 
opération  proportionnée  à  sa  natuie,  «  de  là  vient  que  par  voie 
de  consécpience,  la  santé  impli(jue  aussi  un  ordre  à  l'opération. 
El  voilà  pouicpioi  Arislole,  au  dixième  livre  de  l'Histoire  des 
animaux  (cU.  i,  n.  i),  dit  que  l'homme  est  dit  sain,  ou  l'un  de 
ses  membres,  quand  il  peut  faire  les  actes  de  ce  qui  est  sain. 
El  il  en  esl  de  même  pour  tout  le  reste  ». 

La  doctrine  que  vient  de  nous  exposer  saint  Thomas  dans  cet 
article  a  élé  combattue  par  deux  sortes  d'advei'saires  en  sens 
contraire.  —  Les  uns,  comme  nous  l'avons  fait  remarquer  à  propos 
de  Vad  secnndiini,  voudraient  rejeter  tout  habitus  entitatif,  pour 
ne  i^arder  que  Thabilus  opératif,  destiné  à  perfectionner  immé- 
diatement et  directement  la  puissance  opérative.  Ce  sentiment 
est  la  conclusion  logique  du  mot  de  Suarez  voulant  que  l'habilus 
soit  premièrement  et  de  soi  ordonné  à  l'opération  [Cf.  Métaphy- 
sique^ disp.  44î  sect.  I,  n.  7].  —  D'autres,  et  c'est  le  sentiment 
de  Durand  de  Saint-Pourçain,  ne  veulent  pas  de  l'iiabitus  opé- 
ratif, en  ce  sens,  du  moins,  qu'il  serait  ordonné  à  la  production 
de  l'acte.  Leur  raison  princi{)ale,  formulée  par  Durand  (iSen^^wc^s, 
liv.  III,  disl.  23,  (j.  4)5  est  que  la  puissance  suffit  à  la  production 
de  l'acte.  Elle  est,  par  elle-même,  déterminée  à  produire  cet  acte; 
car,  s'il  en  était  autrement,  il  s'ensuivrait  que  l'acte  varierait  en 
raison  de  l'habilus  et  serait  d'une  autre  espèce,  ce  que  personne 
n'admet.  La  chose  est  si  vraie  (pie  c'est  la  [)uissance  elle-même 
qui  en  aijissant  acquiert  l'habilus.  On  ne  peut  pas  non  plus  parler 
d'intensité  plus  ou  moins  grande,  du  côté  de  la  puissance;  car  la 
puissance  esl  ce  (pi'elle  est  dès  le  début;  et  elle  n'admet  pas  de 
progression  ou  de  diminution  en  elle-même.  Dès  lors,  on  ne  voit 
pas  ce  que  pourrait  faire  l'habilus  opératif  par  rapport  à  l'acte. 
—  A  cela  nous  répondons,  avec  Cajétan,  que  l'habilus  opératif 
n'a  pas  pour  elfel  de  modifier  l'espèce  de  l'acte  qui  se  tire  direc- 
tement du  rapport  de  la  puissance  à  son  objet  ;  ni  non  plus  de 
faire  (pie  la  puissarice  ail  plus  ou  moins  la  raison  de  puissance 
par"  rappor'l  à  l'objet  qui  est  le  sien;  mais  de  [)erfeclionner  et  de 
rendrt;  nioins  indét(;rminée  celte  puissance  par*  rapport  au  mode 
de  produire  son  acle  en  atteignant  soii  objet.  Et  cela  veut  dire 
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que  si  la  puissance,  indépendamment  de  l'hahilus,  peut  produire 
le  même  acte  s[)écifiquement,  elle  ne  peut  pas,  sans  l'habitus,  le 
produire  également  bien.  C'est  ainsi  que  la  main,  mue  par  l'âme, 
peut  tenir  une  plume  et  tracer  des  signes  sur  une  feuille  de 
papier;  mais  le  mode  de  tracer  ces  signes  sera  tout  autre,  selon 
que  l'âme  qui  meut  la  main  sera  perfectionnée  par  l'habitus  qu'est 
l'art  d'écrire,  ou  qu'elle  ne  le  sera  pas.  Et  il  en  est  de  même  pour 
tous  les  autres  actes  susceptibles  d'être  rendus  plus  parfaits  par 
un  habitus  ou  un  art  quelconque.  Il  est  donc  bien  évident  que 
l'habitus  opératif  a  sa  raison  d'être,  non  moins  que  l'habitus 
entilatif.  Ils  se  fondent  tous  deux  sur  la  possibilité  où  se  trouve 
un  être  quelconque  d'être  ou  de  n'être  pas  ce  que  requiert  l'état 
parfait  de  sa  nature  :  si  cette  nature  est  une  substance,  on  a 
l'habitus  entitatif;  si  c'est  une  puissance  opérative,  on  a  l'habitus 
opératif. 

Mais,  précisément,  nous  devons  nous  demander  maintenant 
quelles  sont  les  conditions  qui  rendent  possible,  pour  une  nature 
quelconque,  cet  état,  en  bien  ou  en  mal,  que  nous  savons  être  la 
raison  même  de  l'habitus.  —  L'étude  de  ce  nouveau  point  de 
doctrine,  très  intéressant,  va  faire  l'objet  de  l'article  qui  suit. 

Article  IV. 
S'il  est  nécessaire  d'admettre  l'habitus? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  n'est  pas  nécessaire 
d'admettre  l'existence  des  habitus  ».  —  La  première  en  appelle  à 
la  notion  que  nous  avons  donnée  de  l'habitus.  «  Les  habitus  sont 
ce  qui  fait  (ju'une  chose  se  trouve  bien  ou  mal  disposée  par 
rapport  à  une  fin,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2).  Or,  par  sa  forme, 
tout  être  se  trouve  bien  ou  mal  disposé;  car  la  forme  entraîne  la 
raison  de  bonté  comme  la  raison  d'être.  Il  n'y  a  donc  aucune 
nécessité  d'introduire  les  habitus  ».  —  La  seconde  objection  se 
réfèn^  plut('tt  à  l'habitus  opt'ratif  dont  nous  avons  parlé  à  propos 
de  l'article  [)récédent.  Nous  avons  dit,  en  effet,  que  «  l'habitus 
implique  un  ordre  à  l'acte.  Or,  la  puissance  est  un  principe 
suffisant  par  rapport  à  l'acte;  car  môme  les  puissances  naturelles, 


QUESTION    XMX    DIvS    IIABITUS    EN    GENERAL.  52^ 

sans  èlre  revêtues  (raiiciiii  lial)itus,  sont  principes  d'actes.  Donc^ 
il  n'aurait  pas  él«''  nécessaire  d'admelfre  lt;s  habilus  ».  Nous 
reconnaissons,  dans  celle  ohjeclion,  le  fond  même  de  l'arg'uiuent 
(pie  nous  ein|)iuntions  tout  à  l'heure  à  Durand  de  Saint-Pourçain. 
—  La  troisième  ohjeclion  dit  (pie  «  si  la  puissance  est  indillérente 
au  bien  et  au  mal,  l'hahilus  l'est  aussi;  et,  de  même,  l'habitus 
n'en I raine  pas  toujoui's  l'acte  correspondant,  pas  plus  (pie  la 
puissance.  Donc,  il  suffisait  d'avoir  les  puissances;  et  les  liahitus 
sont  inutiles  ».  —  Ces  trois  ol)jections  rejettent  les  liahitus  comme 
inutiles  dans  l'ordre  de  la  nature  et  dans  l'orth-e  de  l'action,  qu'il 
s'agisse  de  l'action  sous  sa  l'aison  d'action,  ou  même  sous  sa 
raison  d'action  honne. 

L'argument  sed  contra  oppose  (pie  «  les  liahitus  sont  de  cer- 
taines perfections,  comme  il  est  dit  au  septième  livre  des  P/ii/- 
siqiies  (de  S.  Th.,  Ie(;.  5).  Or,  la  perfection  est  souverainement 
nécessaire  à  toute  chose,  ayant  précisément  la  raison  de  fin.  Donc, 
il  a  été  nécessaire  d'affirmer  l'existence  des  habitus  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler  la 
nature  de  l'habitus,  telle  que  nous  l'avons  définie.  »  L'habitus, 
ainsi  (pi'il  a  été  dit  (art.  2,  3),  implique  une  certaine  disposition 
ayant  trait  à  la  nature  de  la  chose  et  à  son  opération  ou  à  ce  qui 
en  est  la  fin,  selon  laquelle  celte  chose  se  trouve  bien  ou  mal 
disposée  eu  égard  à  cela  »  ;  c'est  un  état  qui  fait  qu'une  chose  est 
ou  n'est  pas  ce  (ju'elle  doit  être.  «  Or,  pour  qu'une  chose  ait 
besoin  d'être  disposée  par  rapport  à  autre  chose,  trois  conditions 
sont  requises.  —  Premièrement,  que  ce  (pii  est  disposé  soit  autre 
(pie  ce  à  quoi  il  est  disposé;  et  qu'ainsi  il  soit  à  cela  ce  que  la 
puissance  est  à  l'acte.  Si  donc  il  est  un  être  dont  la  nature  ne  soit 
pas  composée  de  puissance  et  d'acte,  et  dont  la  substance  soit  son 
opération,  et  qui  soit  à  lui-même  sa  fin,  pour  cet  être  il  r\y  aura 
pas  à  parler  d'habitus  ou  d(;  dis[)Osilion;  comme  on  le  voit  pour 
Dieu.  —  La  seconde  (-ondition  re(piise  est  (pie  ce  qui  est  en 
[)uissance  par  lapport  à  autre  chose,  puisse  être  déterminé  »  ou 
actué  «  de  diveises  manières  et  eu  é^^ard  à  diverses  choses.  Il 
suit  de  là  cpie  si  une  chose  est  en  [uiissance  à  une  autre  chose, 
mais  eu  telle  maiiièr(^  fpi'elh;  soit  seulement  en  puissance  à  cette 
chose-là,  il  ny  aura  [)as  non  plus  à  parler  de  disposition  et  d'ha- 


628  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

bitus;  parce  qu'un  tel  sujet  a  de  par  sa  nature  le  rapport  qu'il  doit 
avoir  à  tel  acte.  Et  voilà  pourquoi,  bien  que  le  corps  céleste  (à 
raisonner  dans  l'opinion  d'Aristote)  soit  composé  de  matière  et  de 
forme,  comme  cette  matière  n'est  pas  en  puissance  à  une  autre 
forme,  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  »  (q.  66,  art.  2), 
et  la  raison  vaut,  nous  l'avons  déjà  fait  remarquer,  pour  tous 
ceux  qui  admettent  l'unité  de  substance  matérielle  sans  possibilité 
de  transformation  substantielle,  «  la  disposition  ou  l'habitus  à  la 
forme  ne  sauraient  trouver  là  une  place  ;  ni,  non  plus,  eu  égard  à 
l'opération  :  car  la  nature  du  corps  céleste  n'est  en  puissance 
qu'à  un  seul  mouvement  déterminé  »  :  la  même  raison  vaut,  en 
sens  inverse,  pour  les  modernes  qui  admettent  l'inertie  absolue 
de  la  matière  ;  car  si  celte  matière  peut  recevoir  tous  les  mouve- 
ments, aucun  ne  s'incorpore  à  elle  en  quelque  sorte  :  tous  ces 
mouvements  lui  sont  extérieurs  et  ne  l'affectent  que  momenta- 
nément, c'est-à-dire  autant  que  dure  en  elle  ou  plutôt  sur  elle 
l'action  du  moteur  extrinsèque. 

«  Une  troisième  condition  requise  est  que  plusieurs  principes 
concourent  à  disposer  le  sujet  à  l'un  de  ces  actes  auxquels  il  est 
en  puissance,  lesquels  principes  peuvent  se  combiner  de  diverses 
sortes,  en  telle  manière  que  »  selon  la  diversité  de  leurs  combi- 
naisons, <(  le  sujet  se  trouvera  bien  ou  mal  disposé  à  sa  forme 
ou  à  son  opération.  Il  suit  de  là  que  les  qualités  simples  des  élé- 
ments »,  telles  que  le  chaud  et  le  sec  dans  l'élément  du  feu,  le 
chaud  et  l'humide  dans  l'élément  de  l'air,  l'humide  et  le  froid 
dans  l'élément  de  l'eau,  le  froid  et  le  sec  dans  l'élément  de  la 
terre  (toujours  à  raisonner  dans  l'hypothèse  aristotélicienne, 
cf.  I  p.,  q.  66,  art.  i),  qualités  «  qui  conviennent  aux  diverses 
natures  des  éléments  selon  un  mode  déterminé,  ne  sont  point 
appelées  du  nom  de  dispositions  ou  d'habitus,  mais  seulement 
simples  qualités.  Et  nous  appelons,  au  contraire,  dispositions  ou 
habitus,  la  santé,  la  beauté  et  autres  choses  de  ce  g'cnre,  qui  im- 
pli(|uen(  une  certaine  commensuration  de  plusieurs  principes  (pii 
peuvent  se  combiner  de  diverses  manières  »  ou  en  des  propor- 
tions diverses.  «  C'est  pour  cela  (ju'Arislole  dit,  au  ciiujuième 
livre  des  Aîétaphi/sù/iics  (de  S.  Th.,  lec.  20;  l)id.,  liv.  IV, 
ch.  XX,  n.  2),  (jue  Pliabitiis  est  une  disposition,  et  que  la  dispo- 
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silioii  est  Fordre  de  ce  (jai  <i  des  parties  on  selon  le  lien,  on 
selon  1(1  pnissiince,  on  selon  C espèce,  ainsi  qu'il  a  élé  dil  plus 
haut  »  (art.   i,  ad  S"'"). 

((  Par  cela  donc,  conclut  saint  Thomas,  qu'il  y  a  une  foule  d'êtres 
dont  les  natuies  ou  les  opérations  requièrent  de  toute  nécessité 
que  plusieurs  principes  concourent  pouvant  se  combiner  entre 
eux  selon  des  j)roportioiis  diverses,  à  cause  de  cela  il  est  néces- 
saire qu'il  y  ait  des  habitus  ». 

Nous  ne  saurions  trop  appuyer  sur  la  doctrine  que  vient  de 
nous  livrer  saint  Thomas  dans  ce  corps  d'article.  En  nièine  lem{)s 
qu'elle  énumère  de  la  façon  la  plus  lumineuse  et  la  plus  com- 
plète les  conditions  de  possibilité  pour  l'existence  des  habitus,  elle 
contribue  à  préciser  encore  la  nature  de  l'habit  us  si  sûrement 
délinie  dans  les  trois  articles  précédents. 

L'habitus  est  essentiellement  une  fixation,  en  bien  ou  en  mal, 
de  ce  qui,  étant  précédemment  indéterminé,  pouvait  être  fixé  de 
diverses  manières.  —  Puisque  c'est  une  fixation  ou  une  détermi- 
nation de  ce  qui  était  de  soi  indéterminé  et  pouvait  cependant 
être  déterminé  et  fixé,  il  s'ensuit  que  la  première  condition  de 
possibilité  pour  l'habitus,  sera  qu'il  s'agisse  d'un  être  qui  n'est 
pas  uniquement,  et  selon  tout  lui-même,  acte;  car,  dans  ce  cas, 
il  serait,  par  soi,  essentiellement,  en  dehors  de  toute  détermina- 
tion, sans  ])Ossibilité  aucune  de  fixation  ou  de  détermination 
extrinsèque.  C'est  le  cas  pour  Dieu,  qui  est  acte  pur.  —  Toutefois, 
il  ne  suffira  pas  qu'un  être  soit  un  composé  de  puissance  et  d'acte 
dans  sa  nature,  ou  que  son  être  soit  ordonné  à  une  certaine  opé- 
ration qui  aura,  par  rapport  à  sa  nature,  une  certaine  raison 
d'acte.  11  faut  encore  que  soit  l'acte  qui  fixe  la  matière  par  mode 
de  forme  substantielle  et  d'acte  premier,  soit  l'opération  qui  fixe 
la  puissance  par  mode  d'acte  second,  ne  soit  pas  unique,  à  l'ex- 
clusion de  tout  autre;  sans  quoi,  bien  que  Tément  matériel  ou 
potentiel  ait  besoin  d'être  déterminé  dans  cet  être,  il  l'est  du  seul 
fait  qu'il  ne  peut  être  que  dans  cet  être  ou  qu'il  ne  peut  agir 
(pie  pour  produire  cet  acte.  Tel  serait  le  cas,  pour  la  matière,  s'il 
n'y  avait  aucune  possibilité  de  changer  de  forme  ;  tel  aussi  le  cas 
de  toute  puissance  opérative  qui  serait,  par  sa  nature  même, 
totalement  déterminée  à  produire  tel  acte.  —  Avoir  une  certaine 
T.  Vil.  Les  passions.  34 
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raison  de  puissance  par  rapport  à  des  actes  divers,  telle  est  donc 
la  seconde  condition  de  possibilité  pour  l'existence  de  l'habitus, 
qui  est  essentiellement  la  fixation  et  la  détermination  d'un  sujet 
précédemment  indéterminé.  Mais  cette  seconde  condition  elle- 
même  ne  suffit  pas.  Il  faut  encore  que  la  puissance  ait  pour  ainsi 
dire  des  degrés  ou  des  parties,  dont  l'arrangement  ou  la  g'radua- 
tion,  eu  égard  à  la  réception  de  tel  ou  tel  acte  qui  peut  être  reçu, 
constituera  précisément  la  raison  même  d'iiabitus  ou  de  disposi- 
tion. De  ce  chef,  la  puissance  de  la  matière  aux  formes  élémen- 
taires ne  saurait  motiver  la  présence  de  l'habitus.  Il  en  va  tout 
autrement  pour  les  mixtes,  où,  déjà,  la  forme  substantielle 
requiert,  du  côté  de  la  matière,  une  certaine  combinaison  des 
diverses  qualités  simples  qui  sont  le  propre  des  éléments. 

Ainsi  donc,  n'être  pas,  de  soi,  acte,  mais  avoir  raison  de  puis- 
sance; de  puissance  qui  n'est  pas,  de  soi,  déteiminée  à  un  seul 
acte;  et  qui,  de  plus,  selon  sa  raison  même  de  puissance,  peut 
être  diversement  ordonnée  à  l'acte  auquel  en  fait  elle  peut  se 
trouver  ordonnée,  —  telles  sont  les  trois  conditions  indispensa- 
bles à  la  possibilité  de  l'habitus.  Par  contre,  l'habitus  ou  la  dis- 
position deviendront  absolument  nécessaires,  pour  la  perfection 
de  tout  être  en  qui  se  trouveront  ces  trois  conditions.  —  Nous 
aurons  à  déterminer,  dans  la  question  suivante,  comment  ces  con- 
ditions peuvent  se  trouver  réalisées  selon  la  diversité  des  divers 
sujets  ou  des  divers  êtres. 

L'r/r/  primiim  {)récise  encore,  s'il  est  possible,  la  nature  de 
l'habitus  entitatif  et  sa  distinction  d'avec  l'habitus  opératif,  en 
même  temps  que  la  raison  d'être  l'un  et  de  l'autre.  —  L'objec- 
tion était  que  tout  être  est  suffisamment  disposé  à  être  ce  qu'il 
doit  être  par  sa  forme;  et  que,  par  suite,  il  n'est  aucunement 
nécessaire  d'en  appeler  à  une  disposition  surajoutée  qui  serait  le 
propre  de  l'habitus.  —  Saint  Thomas  répond  que  «  par  la  forme, 
la  nature  d'une  chose  reçoit  sa  perfection;  mais  il  faut  »,  (juand 
il  s'agit  d'une  nature  où  la  puissance  n'est  pas  déterminée  à  une 
seule  foiiru^  ni  d'une  seule  manière  à  telle  foi'me  pouvant  être 
reçue  en  elle,  «  (pie  le  sujet  soit  disposé  à  cette  forme  j)ar  une 
certaine  disposition  »  ;  et  cette  disposition  est  ce  que  nous  appe- 
lons l'habitus  statifjue  ou  entitatif.  Toutefois,  cette  raison  n'est 
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[)as  la  seule  ([ui  néeessile  l'existence  de  l'Iiahilus.  Ce  n'est  pas 
seuieiiienl  dans  l'ordre  slaliqne  ou  [)ar  ra[)port  à  l'acte  qu'est  la 
forme  substantielle  que  l'Iiahilus  peut  èlre  nécessaire.  Il  peut 
l'tMic  aussi  dans  l'ordre  dvnaniicpie  ou  par  rappoil  à  l'acte  (pi'est 
l'opération.  C'est  qu'en  eU'et,  «  la  forme  alle-méme  »,  en  tout 
èlre,  pour  qui  l'opération  n'est  {)as  une  même  chose  avec  la  nature 
(et  ceci  est  le  propre  exclusif  de  Dieu),  «  est  ordonnée  ultérieu-. 
remeu(  à  r(tp(Malion,  qui  est  la  fin  »  de  cet  être  «  ou  l'acliemi- 
nement  à  sa  tin  »  et  le  moyeu  de  l'atteindre.  «  Et  il  est  très  vrai 
que  si  la  forme  n'a  d(Merminéjnent  (pi'une  seule  <)[)t'Mation  déter-  • 
minée,  il  nesl  pas  besoin  d'une  autre  disposition  à  celte  opéra- 
lion  en  dehors  de  la  forme  elle-même.  Mais  si  la  forme  est  telle 
qu'elle  puisse  agir  selon  tles  modes  divers,  comme  c'est  le  cas 
de  l'àme  »  raisonnable,  «  il  faut  qu'elle  soit  disposée  à  ses  opé- 
rations par  certains  habitus  ».  —  Nous  pouvons  déduire  de  cette 
réponse  qu'à  proprement  parler,  ce  qu'on  appelle  du  norn  d'ha- 
bitus  stalicpie  ou  enlilatif  est  l'habitus  qui  dispose  à  la  forme 
substantielle,  dans  les  êtres  où  pareille  disposition  peut  être 
nécessaiie;  tandis  que  l'habitus  dynamique  ou  opératif  est  une 
disposition  distincte  de  la  foime  subslanlielle  et  ordonnant,  après 
elle  et  avec  la  puissance  opérative,  mais  selon  un  surcroît  de 
perfection,  à  l'acte  second  qu'est  l'opération. 

L'ad  secundnm  insiste  sur  la  vraie  raison  qui  rend  nécessaire 
l'habitus  dynamicpie  ou  opératif.  «  Parfois,  dit  saint  Thomas,  la 
puissance  »  opérative  «  a  rapport  à  plusieurs  choses;  et  c'est 
pour  cela  qu'il  faut  qu'elle  soit  déterminée  »  à  l'une  plutôt  qu'aux 
auti'es  «  j)ar  quehjue  chose  distinct  d'elle-même  »;  ce  qui  est  le 
pro[)re  de  l'habitus.  «  Que  si  la  puissance  n'a  raj)port  qu'à  une 
seule  chose,  il  n'est  aucunement  besoin  d'un  habitus  (jui  la  déter- 
mine, ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et  de  là  vient,  remarque  saint  Tho- 
mas, que  les  forces  naturelles  ne  produisent  pas- leurs  actes  par 
l'entiemise  de  certains  habitus  ;  c'est  qu'elles-mêmes  par  elles- 
mêmes  sont  déterminées  à  une  seule  chose  ».  On  voit,  par  cette 
réponse,  rpi'il  est  exagéré  de  parler  des  »  habitudes  de  l'atome  », 
conune  le  fait  William  James  dans  son  Précis  de  l^sycholix/ic 
(p.  17/1). 

Vad  lerlimn  marcpic  une  dilférence  essentielle  qui  existe  entre 
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la  puissance  el  l'IiabiUis.  c  II  n'est  pas  vrai  qne  le  même  liabilus 
ail  rapport  au  bien  el  au  mal,  ainsi  que  nous  le  verrons  plus 
loin  »  (q.  54,  arl.  3j;  et  c'est  à  tort  que  l'objection  le  supposait. 
«  La  même  puissance,  au  contraire,  a  rapport  au  bien  el  au  mal. 
Et  voilà  pourquoi  les  habitus  sont  nécessaires  pour  déterminer  la 
puissance  au  bien  ». 

Quand  nous  parlons  de  détermination  de  la  puissance,  au  su- 
jet de  l'habitus,  il  ne  faudrait  pas  entendre  cetle  détermination 
au  sens  d'une  nécessité,  dans  les  puissances  qui  sont  libres  de 
leur  nature.  C'est,  au  contraire,  le  propre  de  l'habitus,  en  ces 
sortes  de  puissances,  qne  le  sujet  peut  l'utiliser  à  son  gré. 

La  doctrine  que  saint  Thomas  nous  a  livrée,  dans  le  bel  arti- 
cle que  nous  venons  de  lire,  nous  invile  à  citer  une  page  de 
William  James  qui  nous  permettra  d'en  mieux  voir  toule  la 
portée. 

((  Dès  qu'on  essaie  de  définir  la  nature  de  l'habitude,  on  est 
ramené  aux  propriétés  fondamentales  de  la  matière.  Les  lois  de 
la  Nature  ne  sont  que  les  immuables  habitudes  des  diverses  sé- 
ries d'éléments  premiers  dans  leurs  actions  et  réactions  récipro- 
ques. Dans  le  monde  organique,  les  habitudes  présentent  plus 
de  variabilité;  même  les  instincts  chang-ent  d'espèce  à  espèce,  et 
d'individu  à  individu  dans  une  même  espèce;  et  enfin  dans  le 
même  individu,  ils  se  modifient  en  se  pliant  el  s'adaptanl  aux 
exigences  des  circonstances.  D'après  les  principes  de  la  philoso- 
phie atomistique,  les  habitudes  de  l'atome  sont  immuables  comme 
sa  nature  même;  mais  les  habitudes  d'un  corps  composé  peu- 
vent cliang-er,  parce  (ju'en  dernière  analyse,  elles  dépendent  d'un 
mode  de  composition,  d'une  structure,  que  des  forces  extérieu- 
res et  des  tensions  intérieures  peuvent  transformer  d'un  moment 
à  l'autre,  si  toutefois  ce  corps  est  assez  plastique  {)Our  se  prêter 
à  celte  transformation  sans  y  perdre  son  inlég^rité  et  sa  cohésion 
personnelles.  Changement  de  structure  n'implique  pas  nécessai- 
rement changement  de  forme  extérieure;  il  peut  n'y  avoir  qu'un 
changement  moléculaire  invisible,  comme  dans  la  barre  de  fer 
qui  se  magnétise  ou  se  cristallise  grâce  à  des  conditions  physi- 
(pies  déterminées,  ou  dans  la  gomme  d'écolier  (pii  devient  fria- 
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ble,  OU  dans  le  plâtre  qui  «  [)rend  ».  Tous  ces  chaiig^emeuls  sont 
plutôt  lents,  car  la  matière  oppose  aux  actions  transformatrices 
une  résistance  qui  subsiste  un  certain  lem[)s;  à  ne  céder  que 
petit  à  petit,  elle  se  sauve  souxcnt  d'une  désintégration  totale. 
La  même  inertie  redevient  une  «garantie  de  permanence  relative 
pour  la  nouvelle  forme  et  les  nouvelles  lial)iludes  du  nouveau 
corps.  La  plasticité,  au  sens  lar^^e  du  mot,  est  donc  le  caractère 
d'une  structure  assez  faible  poui"  céder  à  une  influence,  et  assez 
forte  pour  ne  j)as  céder  tout  d'une  pièce;  tout  état  d'équilibre 
relativement  stable  de  cette  sti'uclure  a  pour  critérium  ce  (pie 
nous  pouvons  appeler  un  nouvel  assortiment  d'habitudes.  La  ma- 
tière ori^-anique,  particulièrement  le  tissu  nerveux,  semble  avoir 
à  un  degré  extraordinaire  une  plasticité  de  celte  sorte;  nous 
pouvons  donc  sans  hésitation  établir  ce  premier  principe  :  les 
phénomènes  tV habitudes  sont  dus  chez  les  êtres  vivants  à  la 
plasticité  des  matériaux  organiques  dont  leurs  corps  sont  com- 
posés ». 

«  La  philosophie  de  l'habitude  est  donc  essentiellement  un 
chapitre  de  la  physique  beaucoup  plus  qu'un  chapitre  de  la  i>hy- 
siologie  ou  de  la  psycholog^ie.  C'est  l'avis  de  tous  les  écrivains  de 
valeur  qui  se  sont  occupés  du  sujet  en  ces  derniers  temps.  Ils 
attirent  l'attention  sur  l'analogie  qui  existe  entre  les  habitudes 
de  la  matière  morte  et  celles  de  la  matière  vivante.  C'est  ainsi 
que  M.  Léon  Dumont  écrit  :  «  Tout  le  monde  sait  qu'un  vèle- 
«  ment,  après  avoir  été  porté  un  certain  nombre  de  fois,  se 
<(  prête  mieux  aux  formes  du  corps  que  lorsipi'il  était  neuf;  il  y 
«  a  eu  un  changement  dans  le  tissu,  et  ce  changement  est  une 
«  habitude  de  cohésion.  L^ne  serrure  joue  mieux  après  avoir 
«  servi;  il  a  fallu  d'abord  plus  de  force  pour  vaincre  certaines 
«  résistances,  certaines  aspérités  du  mécanisme;  cette  deslruc- 
((  tion  des  résistances  est  un  phénomène  d'habitude.  On  a  moins 
«  de  peine  à  replier  un  papier  dans  le  même  sens  où  il  a  été 
«  déjà  plié  antérieurement.  De  même  les  impressions  des  objets 
«  extérieurs  se  façonnent  dans  le  sysième  nerveux  des  voies  de 
((  mieux  en  mieux  appropriées,  <?t  ces  j)hénomènes  vitaux  se  re- 
f<  produisent  sous  des  excilali(tns  semblables  a[)rès  avoir  été 
«  interrompues  un  certain  temps  »  (de  l' Ilalntude^  dans  la  Re- 


534  SOMME    THÉOLOGIQUE. 

vue  philosophique.,  I,  p.  323).  —  Ceci,  poursuit  William  James, 
n'est  pas  spécial  au  système  nerveux.  N'importe  quelle  cicatrice 
coustitue  n'iuiporte  où  elle  se  trouve  un  lieu  de  moindre  résis- 
tauce,  plus  sujet  aux  corrosions,  aux  inflamations,  à  la  douleur 
et  au  froid  que  ne  le  sont  les  parties  d'alentour.  Une  cheville 
foulée,  un  bras  démis  sont  exposés  à  êti'e  foulés  et  démis  à  nou- 
veau; des  articulations  attaquées  une  fois  par  la  g-outte  ou  par 
un  rhumatisme,  des  membranes  muqueuses  qui  furent  le  siège 
d'un  catarrhe,  sont  toujours  à  la  veille  d'une  rechute,  si  bien 
que  souvent  la  maladie  devient  chronique  et  se  substitue  à  la 
santé  comme  lui  état  normal.  On  sait  également  que  dans  le  sys- 
tème nerveux  lui-même  de  nombreux  malaises  fonctionnels  sem- 
blent continuer  uniquement  parce  qu'ils  ont  une  fois  commencé, 
et  qu'une  médication  énergique  appliquée  dès  les  premières  atta- 
ques enraye  le  mal  et  permet  aux  forces  physiologiques  de  pren- 
dre possession  du  teri'ain  et  de  restituer  les  org-anes  à  leurs  fonc- 
tions de  santé.  Les  épilepsies,  les  névralg'ies,  les  diverses  affections 
convulsives,  les  insomnies  en  sont  autant  d'exemples.  Enfin,  et 
pour  nous  en  tenir  à  des  habitudes  plus  authentiques,  on  sait 
qu'on  peut  souvent  guérir  des  malheureux  adonnés  aux  passions 
malsaines,  ou  simplement  trop  enclins  à  la  colère  ou  aux  jéré- 
miades, rien  qu'en  les  sevrant  de  leurs  satisfactions  accoutumées; 
tant  il  est  vrai  que  jusqu'à  ces  manifestations  morbides  elles- 
mêmes  tiennent  à  la  simple  inertie  des  organes  nerveux,  im- 
puissants à  quitter  une  mauvaise  voie  une  fois  qu'ils  y  sont 
engagés  »  {Précis  de  Psychologie.^  traduction  Baudin-Bertier, 
pp.  173-176). 

Nous  n'avons  pas  à  insister  pour  montrer  les  points  de  con- 
tact entre  l'enseigruMnenl  de  saint  Thomas  et  les  observations 
(ju'on  vient  de  lire.  On  le  verra  mieux  en  étudiant  la  question 
(pii  va  suivre.  Mais  on  peut  voir  déjà,  à  la  lumière  même  du 
grand  principe  donné  par  notre  saint  Docteur  poui"  expliquer  la 
possibilité  et  la  nécessité  de  l'habit  us,  ce  qu'il  y  a  d'exagéré  ou 
d'iiu'xact  dans  telle  ou  telle  de  ces  observations,  comme  celle 
que  nous  avions  déjà  signalée  et  qui  voudrait  parler  des  «  habi- 
tudes de  l'atome  ». 
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L'haliitus  ou  riial)i{ude  esl  un  mode  d'être  alTeclaiil  un  èlre 
donné  cl  disposant  ce  qu'il  y  a  de  potentiel  ou  d'indéleiniiné 
dans  cet  èlre,  fixant  celle  indéleruiination  soit  en  bien  soit  en 
mal,  c'est-à-dire  selon  (ju'il  conNient  ou  non  à  la  nalure  de  cet 
être,  tantôt  par  rapport  à  l'acte  premier  qu'est  la  forme  substan- 
tielle, tantôt  par  raj)porl  à  l'acte  second  (ju'est  l'opéraiion.  — 
De  celte  notion  de  l'Iiahitus  ou  de  l'Iiahitude,  il  résulte  cpi'on  ne 
les  peut  tiouver  (jue  dans  certains  sujets.  Il  nous  faut  mainte- 
nant déterminer  (piels  sont  les  sujets  où  en  effet  on  les  trouve. 

Ce  va  être  l'objet  de  la  question  suivante. 


QUESTION  L. 


DU  SUJET  DES  HABITUS. 


Cette  question  comprend  six  articles  : 

lO  Si  dans  le  corps  peut  se  trouver  quelque  habitus? 

2"  Si  l'âme  est  le  sujet  de  l'habitus  selon  son  essence  ou  selon  ses 
puissances? 

30  Si  dans  les  puissances  de  la  partie  sensible  peuvent  se  trouver  cer- 
tains habitus? 

4°  Si  dans  rinlclligence  elle-même  se  trouve  quelque  habitus? 

50  Si  dans  la  volonté  se  trouve  quelque  habitus? 

60  Si  dans  les  substances  séparées? 


Comme  011  le  voit,  saint  Thomas  limite  son  enquête,  en  ce  qui 
est  du  sujet  de  l'habitus,  à  l'homme  et  à  l'ange.  — Pour  l'homme, 
dont  il  s'enquiert  dans  les  cinq  premiers  articles,  il  considère 
d'abord  le  corps  (art.  i);  puis  l'âme  :  dans  son  essence  (aii.  2); 
dans  ses  facultés  sensibles  (art.  3);  dans  l'ijUelligence  (art.  4); 
dans  la  volonté  (art.  5). 


Article  Premier. 
Si  dans  le  corps  se  trouve  quelque  habitus? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  dans  le  corps,  il  n'y  a 
pas  d'habitus  ».  —  La  première  arj^iië  d'un  mot  d'  «  Averroès  », 
(pii  «  dit,  au  troisième  livre  de  /W/nr  (comtn.  xviii),  que  l'/ia- 
hiliis  est  ce  dont  on  use  (jiunid  on  oetiL  Oi',  les  actions  corporel- 
les ne  soni   point  soumises  à  la  volonté,  étant  naturelles.   Donc 
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il  ne  peut  pas  y  avoir  d'Iiabilus  dans  le  cor[)s  ».  —  La  seconde 
ohjeclion  remarque  (jue  «  toutes  les  dispositions  corporelles  sont 
facileineni  niuables.  Or,  l'hahitus  est  une  qualité  (pii  ne  change 
(|ue  difficilenienl.  Donc,  il  n'est  aucune  disposition  corporelle 
([ui  puisse  avoir  la  raison  d'hahitus  ».  —  La  troisième  objection 
dit  que  «  toutes  les  dispositions  corporelles  sont  soumises  à  l'al- 
tération. Or.  l'altération  n'existe  que  dans  la  troisième  espèce  de 
la  (pialité,  qui  se  divise  contre  l'hahitus.  Donc,  il  n'est  aucun 
habitus  qui  soit  dans  le  corps  ». 

L'argument  sed  contra  se  réfère  à  «  Aristote  »,  qui,  «  au  livre 
des  Prédicanirnts  (ch.  vi,  n.  4)î  appelle  du  nom  d'hahitus  la 
santé  du  corps  et  l'infirmité  incurable  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler- 
la  notion  de  l'hahitus  que  nous  avons  ex[)Osée  à  la  question 
précédente.  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  l'hahitus  est  une  certaine  dis- 
position affectant  un  sujet  qui  a  raison  de  puissance  par  rap[)ort 
à  la  forme  ou  à  l'opération.  —  Si  donc  nous  prenons  l'habit  us 
selon  qu'il  implique  une  disposition  à  l'opération,  il  n'est  aucun 
habitus  qui  soit  principalement  dans  le  corps  comme  dans  son 
sujet.  Toute  opération  du  corps,  en  effet,  provient  ou  de  la 
([ualité  naturelle  du  corps,  ou  de  l'àme  qui  meut  le  corps.  Les 
opérations  qui  ont  pour  cause  la  nature  n'ont  point  dans  le 
cor()s  une  disposition  qui  ait  la  raison  d'hahitus;  car  les  vertus 
naturelles  sont  déterminées  à  un  seul  effet;  et  nous  avons  dit 
que  la  disposition  habituelle  était  l'equise  dans  le  sujet  qui  est 
en  puissance  à  plusieurs  choses.  Quant  aux  opérations  qui  sont 
le  fait  de  l'âme  agissant  par  le  corps,  elles  appartiennent  prin- 
cipalement à  l'àme,  et,  au  corps,  secondairement.  Et  parce  (jue 
les  habitus  sont  proporli(jnnés  aux  opérations,  d'où  il  vient  que 
les  mêmes  actes  causent  des  habitus  semblables,  romme  il  est 
dit  au  second  livre  de  VEth'ujue  (ch.  i,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  i), 
il  suit  de  là  que  les  dispositions  à  ces  sortes  d'opérations  sont 
principalement  dans  l'àme;  elles  peuvent  cependant  être  aussi 
dans  le  corps  tl'une  faron  secondaire,  pour  autant  que  le  corps 
est  disposé  et  rendu  apte  à  servir  promptemeut  aux  opérations 
de  l'àme  »  :  c'est  ainsi  (pie  dans  la  main  poui'ra  se  trouver  d'une 
faf;on   secondaire   (M    suhsidiairernent  à   l'habitus    correspondant 
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qui  existe  dans  l'àme,  tel  ou  tel  habitus  disposant  la  main  à 
exécuter  facilement  et  excellemment  le  mouvement  dû  à  l'habitiis 
par  lequel  l'àme  agit,  comme,  par  exemple,  l'habitus  de  la  musi- 
que, l'habitus  de  la  peinture,  de  la  sculpture,  et  le  reste. 

On  voil,  de  nouveau,  par  là,  combien  improprement  l'on  par- 
lerait d'Iiabitus  opératif  au  sujet  des  agents  physiques  et  natu- 
rels. C'est  même  d'une  façon  absolue  que  nous  devons  exclure 
cette  manière  de  parler,  à  considérer  ces  agents  livrés  à  eux- 
mêmes.  Elle  est  contraire  à  la  raison  foimelle  d'habitus  qui 
suppose  essentiellement,  nous  l'avons  dit,  l'indétermination 
préalable  dans  un  sujet  donné  par  rapport  à  une  certaine  diver- 
sité d'actes.  La  raison  d'habitus  et  la  raison  d'agent  naturel 
s'excluent  formellement  l'une  l'autre.  Il  n'en  va  pas  de  même 
pour  l'agent  physique  et  naturel  qui  sert  d' instrument  à  un 
agent  rationnel,  de  soi  indéterminé.  Dans  ce  cas,  en  effet,  l'agent 
rationnel  pourra,  par  son  action,  plier  l'agent  physique  et  natu- 
rel à  agir  dans  tel  sens  ou  dans  l'autre,  et,  par  suite,  provoquer 
en  lui  une  certaine  disposition  habituelle  le  déterminant  à  agir 
autrement  qu'il  n'aurait  agi  de  lui-même.  Il  en  est  ainsi  pour 
tous  les  organes  qui  dépendent,  dans  leur  action,  de  l'âme  rai- 
sonnable et  lui  demeurent  soumis.  Doit-on  étendre  cette  conclu- 
sion jusqu'aux  êtres  physiques  extérieurs  à  l'homme  et  qu'il 
peut  faire  servir  à  son  action  ?  Nous  entendions  tout  à  l'heure 
M.  Léon  Dumont  nous  parler  de  la  «  serrure  qui  joue  mieux 
après  avoir  servi  »  et  déclarer  que  «  cette  destruction  des  résis- 
tances est  un  phénomène  d'habitude  ».  Il  semblerait  plutôt 
cependant  qu'en  pareil  cas  on  se  trouve  en  présence  d'une 
modification  dans  l'être  de  l'agent  physique.  Son  action  n'est 
pas  modifiée  directement  et  en  elle-même  :  il  agit  toujours  de 
la  même  façon;  mais  se  trouvant  modifié  en  lui-même,  dans  son 
être  quantitatif  ou  dans  la  cohésion  de  ses  parties,  il  en  résulte 
que  son  agir  produit  un  autre  effet.  Quand  il  est  et  selon  qu'il 
est,  il  n'a  qu'un  mode  d'agir  naturellement  déterminé  (en  ce  qui 
est  de  son  action  propre);  s'il  agit  différemment,  c'est  (pie  déjà 
il  est  différemment.  Si  pourtant  on  voulait,  même  là,  parler  d'un 
certain  habitus,  au  sens  dynami(|ue  ou  opératif,  ce  ne  serait 
(Mie   d'une  fa(;()n   tout   à   fait    secondaire,    comme  nous   le  disait 
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saint  Thomas  pour  les  organes  du  (•or[)s,  cl  en  laiil  (|U('  l'ai-enl 
|)|jvsi(|ue  est  mù,  à  titre  d'inslrutneiit,  par  rànie  raisoiuiahle. 

Mais  si  le  corps  ne  [)eiil  pas  être  directement  et  principale- 
ineiil  sujet  de  riiahiliis  en  ce  (pii  regarde  l'opération,  il  en  va 
tout  autrement  (juand  il  s'agit  de  la  forme.  '(  A  parler  de  la  dis- 
position du  sujet  par  rappoil  à  la  forme,  la  disposition  liahiluelle 
peut  être  dans  le  cor-ps,  ItMpiel  se  compare  à  l'âme  comme  le 
sujet  à  sa  forme.  A  ce  titre,  la  santé,  la  beauté,  el  autres  choses 
de  ce  g"enre,  sont  appelées  du  nom  de  dispositions  habituelles. 
Toutefois  »,  observe  saint  Thomas,  «  ces  dispositions  n'ont  pas 
d'une  façon  complète  la  raison  d'habitus;  car  leurs  causes  sont 
de  leur  nature  facilement  changeantes  »;  et  le  propre  de  l'habi- 
tus  est  d'être  une  qualité  qui  change  difficilement. 

Saint  Thomas  ajoute  une  remarque  à  l'adresse  d'une  certaine 
interprétation  d'Aristote  qui  voulait  exclure  absolument  du  corps 
toute  raison  même  de  disposition  habituelle.  —  «  Alexandre  », 
dit-il  (grand  commentateur  d'Aristote,  (|ui  vivait  vers  l'an  200), 
«  affirmait  que  l'habilus  ou  la  disposition  appartenant  à  la  pre- 
mière espèce  de  la  qualité,  ne  se  trouvait  en  aucune  manière 
dans  le  corj's,  comme  le  rapporte  Simplicius  dans  son  commen- 
taire des  Prédicaments  (au  chapitre  de  la  Qualité)',  et  il  voulait 
que  la  [iremière  espèce  de  la  qualité  appartînt  exclusivement  à 
l'àme.  Que  si  Aristote,  au  livre  des  Prédicaments,  parle  en  eifet 
de  la  santé  et  de  la  maladie,  ce  n'est  pas  qu'il  rattache  ces 
choses  à  la  première  espèce  de  la  qualité;  c'est  seulement  à  titre 
d'exemple;  en  telle  sorte  que  le  sens  serait  qu'à  la  manière  dont 
la  maladie  el  la  santé  sont  choses  qui  peuvent  facilement  ou 
difficilement  se  modifier,  pareillement  aussi,  les  qualités  de  la 
{)remière  espèce  qu'on  appelle  du  nom  d'habitus  et  de  disposi- 
tions. -  Mais,  reprend  saint  Thomas,  ceci  est  manifestement 
contre  la  pensée  d'Aristote  :  soit  parce  qu'il  se  sert  des  mèin<'s 
expressions,  apportant  l'exemple  de  la  santé  et  de  la  maladie 
et  celui  de  la  vertu  et  de  la  science;  soit  parce  (pi'au  septième 
livre  des  l^hysifjueH  (cli.  ni,  n.  /|  ;  de  S.  Th.,  leç.  5),  il  place 
expressément  la  Ixîaulé  el  la  santé  au  nond)re  des  habilus  w. 

Ainsi  donc,  pour  saint  Thomas,  il  n'est  pas  douteux  (|ue  dans 
le  coips  se  trouvent  ou  peuvent  se  trouver  des  dispositions  habi- 
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luelles,  qui  appartiennent  à  la  première  espèce  de  la  qualité,  et 
sont  comme  une  détermination  intermédiaire  entre  l'indétermi- 
nation absolue  de  la  matière  première,  en  elle-même  ou  sous  les 
formes  élémentaires,  et  les  déterminations  plus  parfaites  des 
formes  subslanlielles  supérieures,  (|ui,  nous  le  savons,  présup- 
posent el  conservent,  même  quand  elles  existent,  les  qualités 
des  coips  précédents,  dont  la  forme  substantielle,  si  elle  ne 
demeure  plus  d'une  façon  actuelle,  demeure  cependant  d'une 
façon  virtuelle  en  ces  sortes  de  qualités  [Cf.,  sur  ce  point,  la  doc- 
trine si  lumineuse  exposée  par  saint  Thomas  dans  la  Première 
Partie,  q,  76,  art.  4,  (id  J"'"].  Ce  sont  ces  dispositions  qui  cons- 
tituent, à  vrai  dire,  ce  qu'on  a  appelé  du  nom  d'habitus  statique 
ou  entitatif.  Toulefois,  saint  Thomas  nous  a  avertis  qu'il  ne 
s'ag-it  là  que  d'un  habitus  en  quehjue  sorte  imparfait  dans  la 
raison  d'habitus.  Son  vrai  nom  est  celui  de  disposition  habi- 
tuelle. 

\Jad  primiim  répond  que  «  l'objection  vaut  pour  l'habitus 
qui  est  une  disposition  à  l'opération  et  pour  les  actes  du  corps 
qui  procèdent  de  la  nature;  mais  non  pour  les  actes  qui  ont 
leur  cause  dans  l'àme  et  dont  le  principe  est  la  volonté  ».  Ces 
actes  peuvent  avoir,  même  dans  le  corps,  d'une  façon  secondaire 
et  en  dépendance  de  l'habitus  qui  se  trouve  dans  l'âme,  une 
certaine  disposition  qui  aura,  elle  aussi,  au  sens  expliqué,  la 
raison  d'habitus,  même  opératif. 

Vad  seciindiim  montre  la  différence  qui  existe  entre  l'habitus 
de  l'âme  et  la  disposition  habituelle  du  corps.  «  Les  dispositions 
corj)orelIes  ne  sont  pas,  au  sens  pur  et  simple,  difficilement 
muables,  en  raison  de  la  mutabilité  des  causes  corporelles  »  : 
dans  le  monde  des  corps,  toutes  choses  demeurent,  de  soi, 
soumises  au  mouvement  el  au  chan^'emenl.  «  Toulefois,  ces 
dispositions  peuvent  êlre  dirhcilcment  muables  eu  égard  à 
tel  sujet,  en  ce  sens  qu'elles  ne  changent  pas  tant  que  le 
sujet  demeure  ;  elles  peuveni  l'èlre  aussi  eu  égard  ou  compa- 
l'alivement  à  d'aulres  dispositions.  Quant  aux  (pialilés  de 
l'âme,  elles  soni  j)ur('m(Mit  el  sirnplemenl  difficiles  à  mouvoir, 
en  raison  de  l'injuiobililé  du  sujel  »  :  l'âme,  élanl  spirituelle, 
n'a  pas  à  chani^ei'  dans  son  être;  il  s'ensuil  (pie  les  cpialilés  qui 
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sont  en  elles  peuvent  s'y  trouver  pour  demeurer  à  tout  jamais. 
—  «  Aussi  bien  »,  fait  observer  saint  Thomas,  explicjuant  le 
texte  d'Aristote  qui  était  sous-entendu  dans  l'objection,  «  Aris- 
tote  n<*  (lit  pas  (pie  la  sanlt!',  (jui  est  »  ferme  et  ((  difficile  à 
chantier,  soit  purement  et  simplement  un  habitus,  mais  d  la 
manière  de  r/iabitas,  ainsi  que  le  porte  le  texte  grec  (Prédiccù- 
ments,  cli.  vi,  n.  4)-  Les  qualités  de  l'âme,  au  contraire,  sont 
a()pelées  des  habitus,  purement  et  simplement  ». 

Uad  terliuni  précise  les  vrais  rap[)orts  qui  existent  entre  les 
dispositions  nalurelies  appartenant  à  la  première  espèce  de  la 
qualité,  et  les  (jualités  de  la  troisième  espèce  auxquelles  se  ratta- 
che tout  mouvement  d'altération.  Plusieurs  auteurs  avaient  mal 
expliqué  ces  divers  rapports.  —  ((  D'aucuns  disaient  (pie  les 
disj)ositions  corporelles  qui  sont  dans  la  première  espèce  de  la 
qualité  diffèrent  des  (jualités  de  la  troisième  espèce  en  ce  (pie 
les  ({ualités  de  la  troisième  espèce  sont  comme  dans  le  devenir 
et  le  mouvement  ;  et  c'est  pour  cela  (pi'on  les  appelle  passions 
ou  qualités  passibles.  Quand  elles  sont  arrivées  au  terme  et 
qu'elles  ont  en  (juelque  sorte  leur  espèce,  elles  appartiennent  à 
la  {)iemière  espèce  de  la  qualité.  —  Mais,  dit  saint  Thomas, 
Simplicius  réprouve  ce  sentiment  dans  son  commentaire  des 
l^rédicamenls  (chap.  de  la  Qualité),  parce  que,  d'après  cela,  la 
caléfaction  appartiendrait  à  la  troisième  espèce  de  la  qualité;  et 
la  chaleur,  à  la  première.  Or,  Aristote  placé  la  chaleur  dans  la 
troisième  espèce.  —  C'est  poiinpioi  Porphyre,  comme  le  rapporte 
le  même  Simplicius,  dit  (pie  la  passion  ou  la  qualité  passible  et 
la  disposition  ou  l'habitus  diffèrent,  dans  les  corps,  en  raison  du 
degré  dans  l'intensité.  Lorsqu'en  effet  un  corps  re(;oit  la  chaleur 
quant  au  fait  d'être  lui-même  chaud,  mais  sans  pouvoir  chauffer 
encore,  on  aura  une  passion  si  cette  chaleur  passe  subitement  et 
une  qualité  passible  si  elle  demeure.  Que  si  la  chaleur  au^-mente 
au  point  que  ce  cor[)s  {)uisse  chauffer  à  son  tour,  on  aura  la 
disposition;  et  si  elle  s'affermit  en  telle  sorte  (prelle  soit  difficile- 
ment mobile,  on  a  l'habitus;  si  bien  que  la  disposition  est  iiii 
certain  perfectionnement  de  la  passion  ou  de  la  (pialité  passible, 
et  l'habitus  de  la  disposition. — Ceci,  reprend  saint  Thomas,  est 
encore   rejeté  par  Simplicius,  car  ce  plus  ou   moins   d'intensité 
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n'implique  aucune  diversité  du  côlé  de  la  forme,  mais  seulement 
du  côté  de  sa  participation  dans  le  sujet;  et,  par  suite,  les  espèces 
de  la  qualité  ne  peuvent  pas  être  diversifiées  de  ce  chef.  — 
Nous  devons  donc,  poursuit  le  saint  Docteur,  parler  autrement 
et  dire  que,  conformément  à  ce  qui  a  été  marqué  plus  haut 
(q.  49?  a'"t.  2,  ad  /""*),  l'harmonie  des  qualités  passibles  elles- 
mêmes  combinées  ensemble  selon  qu'il  convient  à  la  nature  » 
du  sujet  «  a  raison  de  disposition  ;  et  voilà  pourquoi,  lorsqu'il 
se  produit  une  altération  à  l'endroit  de  ces  qualités  passibles, 
qui  sont  le  chaud  et  le  froid,  l'humide  et  le  sec,  il  se  produit 
aussi,  par  voie  de  conséquence,  une  altération  en  ce  qui  est  de 
la  maladie  ou  de  la  santé.  Mais,  premièrement  et  de  soi,  ce  n'est 
pas  à  l'endroit  de  ces  habitus  ou  de  ces  dispositions  que  l'altéra- 
tion se  produit  ».  La  santé  ou  la  maladie,  et  la  beauté,  ou  toutes 
autres  dispositions  corporelles,  que  nous  avons  dit  être  daus  la 
première  espèce  de  la  ([ualilé  eu  mênie  temps  que  l'habitus,  sont 
le  résultat  des  qualités  physico-chimiques,  appartenant  propre- 
ment à  la  troisième  espèce  de  la  qualité  et  qui  sont  le  sujet 
immédiat  de  tout  mouvement  d'altération  corporelle,  comme 
aussi  elles  en  sont  la  cause  prochaine.  Il  s'ensuit  qu'elles  se 
trouvent  elles-mêmes  modifiées  et  altérées,  mais  seulement  par 
voie  de  conséquence,  quand  ces  qualités  physico-chimiques  se 
modifient  ou  s'altèrent. 

Le  corps,  pris  en  lui-même,  ne  peut  pas  être  le  sujet  de 
l'habitus  ou  de  la  disposition  qui  sont  ordonnés  à  l'acte.  Il  peut 
cependant,  d'une  façon  secondaire,  participer  la  disposition  ou 
l'habitus  qui  sont  dans  l'âme,  pour  autant  cpi'il  est  aple  à  être 
mù  par  elle.  Il  suit  de  là  que  seuls  les  membres  ou  les  or<>anes 
soumis  au  mouvemeut  qu'imprime  l'âme  raisonnable  sont  suscep- 
tibles, au  sens  qui  vient  d'être  dit,  de  participer  l'habitus  ou  la 
disposition  ordonnés  à  l'acte.  J^es  org-anes  (pii  servent  aux  foiic- 
tious  de  la  vi(*  luitiilivc  ue  le  peuvent  en  aucune  manière.  INIais 
si  le  corps,  par  lui-même,  ne  dit  aucun  ordre  à  l'habitus  dyuanii- 
fpie  ou  opératif,  il  peut  êtie,  au  contraire,  le  sujet  [)roj)re  de  l'ha- 
bitus ou  j)lutôt  de  la  disposition  ordonnée  à  la  réception  ou  à  la 
permanence  de  la  forme  substantielle.  Cette  disposition  est  consli- 
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tuée  par  le  mélanuL'  «^racine  on  la  combinaison  pins  on  moins 
harmonieuse  des  (pialilés  élémentaires  rpii  entrent  dans  la  com- 
posiiion  (les  mixtes;  et,  nécessairement,  elle  demeure  soumise 
aux  conditions  de  variabilité  qui  sont  le  propre  de  ces  qualités. 
—  Avec  le  coi-ps  s<'  trouve  dans  riiomme,  à  titre  de  forme,  l'àme 
raisonnable.  Qu'en  elle,  comme  en  leur  sujet  propre,  puissent 
exister  l'habilus  ou  la  disposition,  il  est  facile  de  le  supposer 
d'avance.  Mais  à  quel  titre  ou  sous  (piel  ra[)port  existent-ils  dans 
l'àme?  est-ce  dans  l'àme  en  raison  de  son  essence  on  dans  l'àme 
en  raison  de  ses  puissances?  C'est  ce  que  nous  devons  uïainte- 
nant  examiner,  et  tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 

Si  l'àrne  est  le  sujet  de  l'habitus  selon  son  essence  ou  selon 
ses  puissances? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  les  habitus  sont  dans 
l'àme  plut(')t  selon  son  essence  (]ue  selon  ses  puissances  ».  —  La 
première  est  que  «  les  dispositions  et  les  habitus  se  disent  par 
ia[)[)ort  à  la  nature,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  49?  ait.  2).  Or,  la 
nature  se  considère  plutôt  selon  l'essence  de  l'àme  que  selon  ses 
puissances;  car  l'àme,  par  son  essence,  est  la  nature  de  tel  corps 
et  sa  forme.  Donc,  les  habitus  sont  dans  I  ame  en  raison  de  son 
essence  et  non  en  raison  de  ses  j)uissances  ».  —  La  seconde 
objection  dit  que  «  l'accident  ne  porte  pas  sur  l'accident  »,  mais 
sur  la  substance.  «  Or,  l'habitus  est  un  certain  accident.  Et  pareil- 
lement les  puissances  de  l'àme  a[)parl'iennent  au  gc^ire  accident, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  (q.  77,  art.  i,  ad 5""'). 
Donc,  l'habitus  n'est  pas  dans  l'àme  en  raison  de  ses  puissances». 
—  La  troisième  objection,  très  délicate,  fait  remarquer  que  «  le 
sujet  vient  avant  ce  (pii  est  subjecté  en  lui.  Or,  l'habitus,  parce 
(ju'il  appartient  à  la  |)remière  espèce  de  la  qualité,  vient  avant  la 
puissance,  qui  appartient  à  la  seconde.  Donc,  l'habitus  n'est  pas 
dans  les  puissances  de  l'àme  comme  dans  son  sujet  ». 

L'argunKMit  sed  conlra  cite  lauloiité  d'  «  Aristote  »,  qui  «  au 
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premier  livre  de  i Ethique  (cli.  xiii,  n.  20;  de  S.  Th.,  leç.  20), 
place  les  divers  hubilus  dans  les  diverses  parties  de  l'âme  ». 

Au  corps  de  l'arlicle,  saint  Thomas  rappelle  que  «  l'habitus, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  (q.  49»  '*'t-  2,  3),  implique  une  certaine  dis- 
position par  rapport  à  la  nature  ou  à  l'opéiation.  —  Si  donc 
l'habitus  se  prend  selon  qu'il  dit  un  ordre  à  la  nature,  ainsi 
entendu  il  ne  peut  pas  être  dans  l'âme,  à  parler  toutefois  de  la 
nature  humaine.  L'âme,  en  effet,  est  la  forme  qui  complète  la 
nature  humaine.  Il  s'ensuit  qu'à  ce  titre  il  y  a  plutôt  possibilité 
à  ce  que  l'habitus  ou  la  disposition  se  trouve  dans  le  corps  par 
rapport  à  l'âme,  que  dans  l'âme  par  rapport  au  corps.  Que  si 
nous  parlons  de  quelque  nature  supérieure  dont  l'homme  peut 
être  fait  participant,  selon  ces  mots  de  la  Seconde  épître  de  saint 
Pierre,  ch.  1  (v.  4)  '•  Pour  que  nous  devenions  participants  de 
la  nature  divine,  rien  n'empêche  (jue  dans  l'âme,  même  selon  son 
essence,  se  trouve  un  certain  habitus,  savoir  la  grâce,  ainsi  qu'il 
sera  dit  plus  loin  »  (q.  iio,  art.  4)' 

Ainsi  donc,  à  ne  parler  que  de  l'ordre  naturel,  l'habitus  sta- 
tique ou  enlitatif  ne  peut  pas  être  dans  l'àme;  il  est  seulement 
dans  le  corps,  au  sens  que  nous  avons  précisé  dans  l'article  pré- 
cédent. La  raison  en  est  que  cet  habitus  ou  celte  disposition  est 
une  détermination  ou  une  fixation  de  la  puissance  par  rapport  à 
l'acte  essentiel  qu'est  la  forme  donnant  l'être  spécifique.  Il  s'en- 
suit qu'un  tel  habitus  ou  une  telle  disposition  ne  peut  exister  que 
dans  un  sujet  qui  a  raison  de  matière  par  rapport  à  la  forme 
substantielle.  Dès  lors,  il  n'en  saurait  être  question  quand  il  s'ag-it 
de  la  forme  elle-même.  Et  puisque  l'âme  humaine  est  la  forme 
substantielle  du  corps,  lui  donnant  son  être  spécifique,  il  n'y  a 
pas  à  parler  d'un  tel  habitus  ou  d'une  telle  disposition  au  sujet 
de  l'âme.  —  Mais  nous  avons  entendu  saint  Thomas  ajouter  que 
s'il  s'agit  de  l'âme,  non  plus  dans  ses  rapports  avec  la  nature 
humaine,  où  elle-même  a  la  raison  d'acte  ultime,  fixant  l'espèce 
ou  la  nature,  mais  dans  ses  rapports  possibles  avec  une  nature 
supérieure,  en  fait  avec  la  seule  nature  divine,  dont  elle  peut  être 
rendue  participante,  il  n'est  {)lus  impossible  d'admettre  en  elle, 
affectant  son  essence  même,  un  certain  habitus,  que  nous  appel- 
lerons plus  tard  la  grâce;  lequel  habitus,  semble-t-il,  se  rattache 
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au  genre  des  habitas  s(ali(jiies  on  eiililatifs,  par  opposition  aux 
lial)i(iis  dynamiques  ou  opéralifs  subjectés  dans  les  puissances  ou 
facultés  deslinées  à  l'action. 

Nous  n'avons  pas  à  nous  étendre  ici  sur  le  point  de  doctrine 
que  saint  Thomas  se  contente  de  sig^naler  en  passant.  Il  fera  plus 
tard  l'objet  d'une  étude  spéciale.  Toutefois,  nous  ne  pouvons  pas 
dissirnuler  une  difficulté  (pi'il  soulève,  en  raison  même  de  la  na- 
ture de  rhai)ilus.  Saint  Thomas  accorde  expressément  que  l'ha- 
biUispeut  exister  dans  l'àme  elle-même,  par  rapport  à  une  nature 
su[)érieure,  savoir  la  nature  divine,  dont  elle  peut  être  rendue 
parlici[)anle;  c'est  même  cette  participation  de  la  nature  divine 
existant  dans  l'àme  qui  constitue  l'habitus  dont  nous  parlons  et 
qui  s'appelle  la  yràce.  Mais  comment  concevoir  un  tel  habitus, 
en  nous  référant  à  la  notion  d'habitus  que  saint  Thomas  nous  a 
rappelée,  ici  même,  au  début  de  l'article.  Cet  habitus  est  celui  qui 
se  définit  par  rapport  à  l'être  spécifique  de  la  nature  et  non  par 
rapport  à  l'opération.  D'autre  part,  un  tel  habitus  n'est  rien  au- 
tre qu'une  disposition  du  sujet  par  rapport  à  la  forme  qui  lui 
donne  l'être  spécifique  dont  il  s'ag'it.  Dans  l'ordre  de  la  grâce,  le 
sujet  à  disposer  est  l'essence  de  l'âme;  et  la  nature  ou  plutôt  la 
forme  à  recevoir,  c'est  la  nature  ou  la  forme  divine.  Mais  qu'est-ce 
à  dire?  La  nature,  ou  la  forme  divine,  si  l'on  {)eut  ainsi  s'expri- 
mer, ne  [)eut  pas  être  la  forme  de  la  créature  :  d'abord,  parce 
qu'aucune  substance  ne  peut  avoir  deux  formes  substantielles  ; 
et,  en  second  lieu,  parce  que  la  nature  ou  forme  divine  ne  sau- 
rait être  la  forme  d'un  être  créé.  Il  n'y  a  donc  pas  à  disposer 
l'àme  à  recevoir  en  elle,  comme  un  acte  qui  serait  sa  forme,  la 
nature  ou  forme  divine.  Que  si  l'on  dit  que  la  nature  divine  est 
seulement  participée  dans  l'essence  de  l'àme,  et  que  cette  parlici- 
[)alion  existant  dans  l'essence  de  l'àme  a  raison  de  forme  acci- 
dentelle surajoutée,  distincte  de  la  nature  divine  et  causée  par 
elle,  la  difficulté  ne  fait  rpie  s'accroître.  Cette  forme  accidentelle, 
en  effet,  a  raison  d'acte  ultime,  fixant  l'essence  de  l'àme  dans 
fèlre  (li\in  participé.  El,  par  suite,  elle  n'a  pas  raison  de  dispo- 
silion  ou  d'habitus;  car  la  disposition  ou  l'habitus  sont  quehjue 
chose  d'intermédiaire  entre  une  puissance  moins  déterminée  et 
l'acte  ultime  qui  fixe  définitivement  celte  [)uissance.  Comment 
T.  VII.  Les  passions.  35 
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donc  concilier  la  doctrine  g^énérale  de  l'hahilus  avec  celle  affir- 
mation que  la  grâce  est  un  habitus  existant  dans  l'essence  de 
l'àme? 

Il  nous  semble  que  la  réponse  à  cette  difficulté  se  trouve  dans 
la  nature  même  de  la  grâce,  dont  le  propre  est  d'être  une  partici- 
pation, dans  l'âme,  de  la  nature  divine  qui  est  le  propre  de  Dieu, 
Cette  participation,  précisément  parce  que  c'est  une  participation, 
et  la  participalion  d'une  nature  qui  ne  peut  exister  qu'en  Dieu  à 
l'élal  substantiel,  doit  être  quelque  chose  d'accidentel,  existant 
dans  l'âme  comme  dans  son  sujet,  mais  n'existant  point  dans  ce 
sujet  par  inode  de  réalité  absolue  et  indépendante  ou  donnant  un 
être  spécifique  par  elle-même.  Elle  ne  donne  cet  être  que  d'une 
façon  participée  et  eu  égard  à  la  nature  divine  à  laquelle  elle  dit 
un  rapport  essentiel.  11  s'ensuit  que  tout  en  étant  dans  l'âme, 
même  par  mode  de  forme,  elle  n'a  pas,  au  sens  propre,  raison 
de  forme  ultime  et  qui  fixe  un  être  dans  son  espèce.  Elle  est  en 
quelque  sorte  une  disposition  par  rapport  à  la  forme  ou  à  la  na- 
ture divine  existant  proprement,  à  l'état  fixe  et  absolu,  en  Dieu. 
Non  pas  que  cette  forme  ou  nature  divine  selon  qu'elle  est  en 
Dieu  doive  jamais  devenir  la  forme  de  l'âme;  mais  l'âme  se 
trouve,  par  la  participation  de  la  nature  divine  qui  est  en  elle, 
comme  en  fonction  de  rapprocliement,  si  l'on  peut  ainsi  s'expri- 
mer, par  rapport  à  la  nature  divine  selon  qu'elle  est  en  Dieu.  Et 
c'est  en  ce  sens  qu'elle  est  dite  unir  l'âme  à  Dieu.  Il  s'ensuit 
qu'elle  a  tout  ensemble  la  raison  de  forme  qui  n'est  pas  ordonnée 
à  une  forme  ultérieure  dans  l'âme,  et  cependant  la  raison  de  dis- 
position, ordonnée  à  quelque  chose  de  supérieur  existant  hors  de 
l'âme.  /Vussi  bien  dirons-nous  plus  tard,  avec  saint  Thomas  que 
«  la  grâce  se  ramène  à  la  première  espèce  de  la  qualité,  ayant  la 
raison  d'un  certain  rapport  »  qui  affecte  l'essence  de  l'âme  eu 
égard  à  l'essence  divine  et  devient  «  le  principe  ou  la  racine  des 
vertus  infuses  »  {(].  i  lo,  art.  3,  ad  .?"'"). 

Voilà  donc  le  seul  cas  où  nous  pouvons  parler,  et  nous  avons 
dil  en  quel  sens  ou  à  (juel  titre,  d'habitus  ayant  trait  à  la  nature, 
dans  l'essence  de  l'âme.  Hors  de  ce  cas,  nous  n'en  devons  parler 
qu'au  sujet  du  corps. 

«  Que  s'il  s'agit  »,  non  plus  de  l'habitus  (pii  se  dit  par  rapport 
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à  la  nature,  mais  «  de  l'habitus  (jui  se  dit  par  rapport  à  l'opé- 
ralion,  c'est  surloiil  dans  l'ànie  (pie  rette  sorte  d'habitiis  se  trou- 
vera; pour  autant  (pie  l'àine  n'est  pas  dcHermint'e  à  une  seule 
oj)érati()n,  mais  su  r(''F('r(^  à  des  opérations  diverses,  condition 
requise  pour  l'habitus,  ainsi  (ju'il  a  étt^  dit  plus  haut  (q.  49> 
art.  4)-  Et  parce  que  l'àme  est  le  principe  de  ses  opérations  par 
ses  puissances,  il  s'ensuit  qu'à  ce  titre  les  habitus  sont  dans 
l'àme  en  raison  de  ses  puissances  ». 

Ainsi  donc,  à  proprement  parler,  les  habitus  opératifs  ne  se 
trouvent  que  dans  l'àme,  comme  les  habitus  entiiatifs  ne  se  trou- 
vent que  dans  le  corps  au  point  de  vue  naturel.  Et  ces  habitus 
opératifs  ont  pour  sujet  propre  les  puissances  de  .l'àme,  non  son 
essence,  qui,  dans  l'ordre  naturel,  ne  peut  être  le  sujet  d'aucun 
habitus,  et  qui,  dans  l'ordre  surnaturel,  n'est  pas  le  sujet  d'ha- 
bitus  ordonnés  à  l'action,  mais  d'un  quasi  habitus  d'ordre  très 
spécial,  destiné  à  donner  à  l'àme  une  sorte  d'être  spécifique  nou- 
veau, la  constituant,  par  mode  de  participation,  ce  qu'est  Dieu 
par  nature. 

L'ad  primiim  répond  que  ((  l'essence  de  l'àme  appartient  à  la 
nature  humaine,  non  comme  un  sujet  qui  doit  être  disposé  à 
autre  chose  »,  ainsi  qu'ilen  est  du  corps  par  rapport  à  l'âme; 
((  mais  comme  la  forme  et  la  nature  à  laquelle,  autre  chose  », 
c'est-à-dire  le  corps  lui-même,  «  doit  être  disposé  ».  —  Ce  n'est 
(pie  dans  l'ordre  suinaturel,  ou  par  rapport  à  la  nature  divine 
qui  est  en  Dieu,  que  l'àme  peut  avoir,  d'une  certaine  manière, 
la  raison  de  sujet  pouvant  ou  devant  être  disposé  par  un  certain 
habitus,  ainsi  qu'il  a  été  dit. 

\Jad  seciindiirn  accorde  que  «  de  soi,  l'accident  ne  peut  pas 
être  sujet  d'accident.  Mais,  parce  que  jusque  dans  les  accidents 
eux-mêmes  il  y  a  un  certain  ordre,  un  sujet  donné,  selon  qu'il 
est  diîjà  sous  tel  accident,  est  con(;u  comme  sujet  d'un  autre;  et, 
y»our  autant,  un  accident  est  dit  être  sujet  d'un  autre;  comme, 
par  exemple,  la  surface  est  le  sujet  de  la  couleur.  C'est  de  celte 
manière  (pie  la  puissance  peut  être  sujet  de  l'habitus  ».  Le  second 
accident  n'affecte  pas  que  l'accident  :  il  affecte  aussi  la  subs- 
tance; mais  il  ne  l'affecte  (|ue  par  l'entremise  du  premier  acci- 
dent. 
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Uad  terlium  donne  une  double  réponse  à  la  difticullé  très 
délicate  que  soulevait  l'objection.  —  On  peut  dire  que  «  l'habitus 
est  antérieur  à  la  puissance,  selon  qu'il  implique  une  disposition 
à  la  nature  »,  ou  à  la  forme  qui  donne  l'être  du  sujet;  «  la 
puissance,  au  contraire,  implique  un  ordre  à  l'opération;  et 
l'opération  est  quelque  chose  de  postérieur,  puisque  la  nature  a 
raison  de  princij)e  par  rapport  à  l'opération  ».  Donc,  cet  habilus 
sera  antérieur  à  la  puissance.  «  L'habitus,  au  contraire,  dont  la 
puissance  est  le  sujet,  n'implique  pas  un  ordre  à  la  nature,  mais 
à  l'opération;  et,  par  suite,  cet  habitus  sera  postérieur  à  la 
puissance  ».  Cette  première  réponse  concède  que  l'habitus  opé- 
ralif  est  postérieur  à  la  puissance;  mais  ce  serait  là,  si  l'on  peut 
ainsi  dire,  quelque  chose  d'accidentel  à  l'habitus;  car  l'habitus, 
en  tant  qn'habilus,  dit  ordre  à  une  nature;  que  si  cette  nature 
est  une  puissance  d'opération,  accidentellement  il  se  trouve 
(}u'un  habitus  dit  ordre  à  l'opération,  bien  qu'il  dise  à  cette 
opération  un  ordre  direct,  en  raison  du  sujet  où  il  se  trouve, 
ainsi  qu'il  a  été  expliqué  plus  haut  (q.  49?  ai"t.  3,  ad  2'"").  — 
Une  seconde  réponse  consiste  à  dire  que  «  l'habitus  est  anté- 
rieur à  la  puissance,  comme  le  complet  à  l'incomplet  et  l'acte  à 
la  puissance.  L'acte,  en  effet,  est  naturellement  antérieur,  bien 
que  la  [)uissance  précède  dans  l'ordre  de  la  génération  et  du 
temps,  ainsi  qu'il  est  dit  au  neuvième  livre  des  Métaphysiques  » 
(de  S.  Th.,  leç.  7;  Did.,  liv.  VIII,  ch.  viii,  n.  1-6).  Or,  il  suffit 
qu'on  ait,  pour  l'habitus,  la  priorité  de  nature,  pour  (ju'il  puisse 
appartenir  à  la  première  espèce  de  la  qualité,  tandis  que  la  puis- 
sance appartient  à  la  seconde. 

En  mettant  à  part  l'habitus  de  la  grâce  qui  est  d'ordre  spécial 
et  surnaturel,  l'essence  de  l'Ame  ne  peut  pas  être  le  sujet  d'un 
Jiabitus  statique  ou  entitatif.  Ses  puissances,  au  contraire,  sont, 
directement  et  immédiatement,  le  sujet  de  tout  habilus  dynami- 
que ou  opéralif.  —  Il  nous  reste  à  déterminer  cpielles  sont  les 
puissances  de  l'àme  (jui  peuvent  être  le  sujet  de  celte  sorte 
d'habitus.  Nous  n'avons  pas  à  nous  arrêter  aux  puissances  végé- 
tatives, puisque  ces  sortes  de  puissances  n'obéissent  point  de  soi 
à   la    raison,   condition   essentielle,   nous   l'avons  dit   à    l'article 
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premier,  pour  (pi'uri  [trincipe  d'opération  dans  riionune  soit,  à 
un  litre  (pielconque,  sujet  d'Iiabitus  opératif.  Mais  qu'en  est-il 
des  puissances  de  la  partie  sensible?  Ces  {)uissances  peuvent-elles 
être  le  sujet  de  (pielque  habitus  dynamique  ou  opératif? 
C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  qui  suit. 


Article  III. 

Si  dans  les  puissances  de  la  partie  sensible,  peut  se  trouver 
quelque  habitus? 


Trois  objections  veulent  prouver  que  «  dans  les  puissances  de 
la  partie  sensible,  il  ne  peut  pas  y  avoir  d'Iiabitus  ».  —  La  pre- 
mière arg^uë  de  ce  que  nous  disions  tout  à  l'heure  au  sujet  des 
puissances  végétatives.  «  De  même,  dit  l'objection,  que  la  puis- 
sance nutritive  fait  partie  de  l'àme  où  n'est  pas  la  raison,  de 
même  la  puissance  sensilive.  Or,  dans  les  puissances  de  la  partie 
nutritive,  on  ne  dit  pas  qu'il  y  ait  quelque  habitus.  Donc,  il  n'y 
a  pas  à  en  assig^ner  non  plus  pour  les  puissances  de  la  partie 
sensible  «.  —  La  seconde  objection  remarque  que  «  ce  qui  a  trait 
à  la  partie  sensible  nous  est  commun  avec  les  animaux.  Or,  dans 
les  animaux,  il  n'y  a  pas  d'habitus,  parce  qu'il  n'y  a  pas  en  eux 
de  volonté,  sans  laquelle  on  n'a  même  pas  la  définition  de  l'ha- 
bilus,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (art.  i,  obj.  i).  Donc,  il 
n'y  a  pas  d'habitus  dans  les  puissances  sensibles  »,  Cette  objec- 
tion nous  vaudra  une  importante  réponse  de  saint  Thomas.  — 
Il  en  sera  de  même  de  la  troisième  objection,  ainsi  conçue  : 
«  Les  habitus  de  l'âme  sont  les  sciences  et  les  vertus;  et  de 
même  que  la  science  se  réfère  à  la  faculté  de  connaître,  de  même 
la  vertu  se  réfère  à  la  faculté  d'aimer.  Or,  dans  les  puissances 
sensitives,  il  n'y  a  pas  de  sciences;  car  la  science  porte  sur  l'uni- 
versel que  les  facultés  sensibles  ne  peuvent  pas  atteindre.  Donc, 
pareillement,  les  habitus  des  vertus  ne  sauraient  se  trouver  dans- 
les  facultés  de  la  partie  sensible  ». 

L'ari^ument   sed  contra  est  le  mot  d'  «  Aristote  »,  qui,  a  au 
troisième  livre  de  l' Ethique  (ch.  x,  n.   r  ;  de  S.  Th.,  leç.  19),  dit 
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que  certaines  vertus,  savoir  la  tempérance  et  la  force,  sont  dans 
les  parties  qui  n'ont  pas  la  raison  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  répond  que  «  les  facultés 
sensibles  peuvent  se  considérer  d'une  double  manière  :  d'abord, 
selon  qu'elles  opèrent  en  vertu  de  l'instinct  naturel;  ensuite, 
selon  qu'elles  opèrent  sous  l'empire  de  la  raison.  —  Pour  autant 
qu'elles  agissent  en  vertu  de  l'instinct  naturel,  elles  sont  ordon- 
nées à  une  seule  chose,  comme  la  nature  elle-même.  El,  par 
suite,  de  même  que  dans  les  puissances  naturelles  il  n'y  a  pas 
d'habilus,  pareillement  aussi  dans  les  puissances  sensitives,  en 
tant  qu'elles  agissent  mues  par  l'instinct  de  la  nature.  —  Au 
contraire,  selon  qu'elles  agissent  mues  par  le  commandement  de 
la  raison,  elles  peuvent  être  ordonnées  à  diverses  choses;  et,  de 
ce  chef,  il  peut  y  avoir  en  elles  des  habitus  qui  les  disposent  à 
(elle  ou  telle  chose  en  bien  ou  en  mal  ». 

Uad  primum  dit  que  «  les  puissances  de  la  partie  nutritive 
ne  sont  point  aptes  à  obéir  au  commandement  de  la  raison;  et 
c'est  pour  cela  qu'il  n'y  a  pas  en  elles  d'habitus.  Les  facultés 
sensibles,  au  contraire,  sont  aptes  à  obéir  à  la  raison.  Il  y  a 
donc,  pour  elles,  possibilité  d'avoir  des  habitus.  Et  c'est  qu'en 
effet,  selon  qu'elles  obéissent  à  la  raison,  on  les  appelle  d'une 
certaine  manière  raisonnables,  comme  il  est  dit  au  premier  livre 
de  l'Ethique  »  (ch.  xiii,  n.  17;  de  S.  Th.,  leç.  20).  —  L'habitus 
existe  d'abord  dans  les  facultés  d'ordre  rationnel,  qui,  par  leur 
nature  même,  sont  indéterminées  dans  leur  action.  Et  s'il  existe 
ensuite  en  quelque  autre  principe  d'action,  ce  n'est  qu'autant 
que  ce  principe  d'action  est  subordonné  aux  facultés  d'ordre 
rationnel,  participant,  en  quelque  sorte,  leur  caractère  d'indé- 
termination naturelle.  A  ce  litre,  il  peut  bien  être,  d'une  certaine 
manière,  dans  les  facullés  d'ordre  sensible;  il  n'est  pas  directe- 
ment dans  les  puissances  d'ordre  nutritif  ou  végétatif. 

L'ad  secunduni  répond  à  l'objection  tirée  des  animaux.  «  Les 
puissances  sensitives  qui  sont  dans  les  animaux  n'agissent  point 
sous  l'empire  de  la  raison  »  existant  dans  le  même  sujet  :  «  Si 
les  animaux  sans  raison  son!  laissés  à  eux-mêmes,  ils  opèrent 
en  verlu  de  l'insliucl  nalurcl.  Va,  de  ce  clief,  il  n'y  a  ])()iut,  dans 
les  animaux,  tles  habilus   (pii   soient    oidonués  à  ro[)ération.  Il 
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y  a  cepcmlaiit,  en  eux,  cerlaitios  dispositions  ordonnées  à  la 
nature,  comme  la  santé,  la  beauté.  —  Mais,  poursuit  saint  Tho- 
mas, parce  que  les  animaux  peuvent  être  accoutumés,  par  la 
raison  de  l'homme,  et  disposés  à  faire  telle  chose  de  telle  ou  telle 
manière,  à  ce  titre  on  peut  en  un  certain  sens  parler  d'hahitus 
pour  les  animaux.  C'est  ce  qui  fait  dire  à  saint  Aug^uslin,  dans 
le  livre  des  Quatre-vingt-trois  Questions  (q.  xxxvi),  que  nous 
voyons  les  bètes  les  plus  cruelles  se  désister  des  jouissances  les 
plus  véhémentes  par  crainte  de  la  douleur;  ce  qui  les  fait  appe- 
ler domptées  et  douces,  quand  elles  y  sont  pliées  par  la  cou- 
tume. Toutefois,  en  elles,  ces  dispositions  n'ont  pas  la  raison 
parfaite  d'hahitus,  car  il  ne  leur  appartient  pas  d'en  user  au  g-ré 
de  la  volonté,  n'ayant  point  la  maîtrise  de  leurs  actes,  chose  qui 
paraît  être  rerjuise  pour  l'essence  même  de  l'habitus.  Et  donc,  à 
proprement  parler,  l'habitus  n'existe  pas  en  elles  ».  —  Il  n'y  a, 
dans  les  animaux,  même  quand  une  certaine  coutume  due  à 
l'action  de  la  raison  de  l'homme  les  a  plies  à  agir  dans  tel  ou  tel 
sens  supérieur  à  celui  de  leur  instinct  naturel,  qu'une  similitude 
lointaine  de  l'habitus  ordonné  à  l'opération.  Cet  habitus,  sous 
sa  raison  parfaite,  denieure  le  propre  exclusif  de  l'homme  dans 
ses  facultés  strictement  rationnelles,  ou  dans  celles  qui  partici- 
pent, en  lui,  d'une  certaine  manière,  jusque  dans  leur  action 
propre,  le  mouvement  sinon  même  l'indépendance  de  la  raison, 
comme  saint  Thomas  l'explique  excellemment  à  Vad  tertium. 

Uad  tertium,  en  effet,  marque  la  différence  qui  existe,  dans 
l'homme,  au  sujet  de  l'habitus,  entre  l'appétit  sensible  et  les  fa- 
cultés de  connaître  appartenant  au  même  ordre,  surtout  les  sens 
extérieurs.  —  «  L'appétit  sensible  est  apte  à  être  mù  par  l'appé- 
tit rationnel,  ainsi  qu'il  est  dit  au  troisième  livre  de  l'Ame 
fch.  XI,  n.  3;  de  S.  Th.,  ler.  iG);  mais  les  facultés  rationnelles 
de  perception  doivent,  au  contraire,  recevoir  »  la  matière  de  leurs 
idées  «  des  facultés  sensibles.  Il  s'ensuit  que  les  habitus  seront 
plut()t  dans  les  facultés  sensibles  appélitives,  que  dans  les  facul- 
tés sensibles  de  perception,  les  facultés  sensibles  appétilives 
n'ayant  en  elles  des  habitus  qu'en  tant  qu'elles  a^^issent  sous 
l'empire  de  la  raison.  —  Toutefois,  même  dans  les  facultés  sensi- 
bles inl('rieures  de  perception,  il  peut  se  tiouver  certains  habitus, 
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qui  fonl  que  l'homme  est  de  bonne  mémoire,  de  bonne  cogila- 
tive,  de  bonne  imagination  ;  ce  qui  a  fait  dire  à  Aristote,  dans  le 
chapitre  de  la  Mémoire  (ch.  ii  ;  de  S.  Th.,  leç,  6),  que  la  cou- 
tume est  d'un  grand  secours  pour  bien  se  souvenir.  Et  la  raison 
en  est  que  ces  facultés  sont  mues  aussi  à  agir  par  le  commande- 
ment de  la  raison.  —  Quant  aux  facultés  sensibles  extéi'ieures 
de  perception,  telles  que  la  vue,  l'ouïe  et  le  reste,  elles  ne  sont 
point  susceptibles  d'habitus,  mais  selon  la  disposition  de  leur 
nature  elles  sont  ordonnées  à  des  actes  déterminés,  comme  d'ail- 
leurs les  membres  du  corps,  dans  lesquels  il  n'y  a  point  d'habi- 
tus, les  habitus  étant  plutôt  dans  les  puissances  qui  comman- 
dent leur  mouvement  ». 

Ces  dernières  paroles  de  saint  Thomas  doivent  s'entendre  dans 
le  sens  expliqué  à  l'article  premier.  Le  saint  Docteur  n'entend 
pas  nier,  d'une  façon  absolue,  l'existence  de  l'habitus,  même 
opéralif,  dans  les  membres  du  corps;  il  veut  dire  seulement  que 
cet  habitus  ne  s'y  trouve  pas  sous  sa  raison  propre  et  totale 
d'habitus  opératif;  il  n'y  est,  (piand  il  s'y  trouve,  que  d'une  façon 
secondaire  et  par  mode  de  participation  du  véritable  habitus 
opératif  qui  se  trouve  dans  les  facultés  supérieures.  L'habitus 
opératif,  en  effet,  suppose  une  certaine  indétermination  naturelle 
dans  le  mode  d'agir,  et  une  certaine  aptitude  à  agir  par  soi- 
même.  Ceci  se  trouve  excellemment  dans  les  facultés  d'ordre  ra- 
tionnel ;  mais  aussi,  d'une  certaine  manière,  dans  les  facultés 
sensibles  appétitives,  ou  même,  quoique  d'une  façon  plus  éloi- 
gnée, dans  les  facultés  sensibles  intérieures  de  perception,  qui 
sont  l'imagination,  la  cogitât ive  ou  la  raison  particulière,  et  la 
mémoire.  On  ne  le  trouve,  à  aucun  degré,  dans  les  facultés  sen- 
sibles extérieures  de  perception,  ou  dans  les  membres  du  corps. 
Ici,  aucune  indétermination  naturelle  par  rapport  à  l'action  ou 
au  mode  d'agir,  ni  aucune  aptitude  à  agir,  de  (juelque  façon  que 
ce  soit,  [)ar  soi-même  ou  spontanément.  Tout  ce  que  font  ces 
facultés,  ou  ces  organes,  et  ces  membres,  est  déterminé  par  leur 
nature  même  ou  j)ai'  le  mouvement  que  leur  communicpient  les 
facultés  supérieures.  Toutefois,  parce  (pu*  les  facultés  supcM'ieu- 
res  peuvent  les  mouvoir,  clh's  [)euven(  les  assouplii",  si  l'on  peut 
ainsi  dire,  ou  les  plier,  en  raison  de  ce  que  James  appelait   fort 
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bien,  d'une  faron  tj^^énérale,  la  plasticité  de  la  matière;  et,  à  ce 
litre,  non  |)as  laissés  à  etix-inènies,  mais  en  tant  qn'instrumenls 
ou  organes  des  l'acullés  supérieures,  ces  membres  ou  ces  sens, 
surtout  les  mend)res  ordonnés  à  èlic  les  insirumenis  de  l'àme 
dans  l'action  extéi'ieure,  peu\eul,  au  sens  (|ui  a  été  dit,  d'une 
façon  secondaire,  être  vraiment,  par  [)arlicipation,  les  sujets 
d'hahilus  opératifs.  Si,  en  effet,  il  serait  excessif  de  parler  d'Iiabi- 
lus  et  de  vertu,  au  sens  pur  et  sim[)le,  (piand  il  s'agit  de  la  main 
de  l'ouvrier  ou  de  l'artiste,  comme  le  voulait  Scol  (Sentences, 
liv.  III,  dist.  33),  il  le  serait  également  de  refuser  toute  raison 
d'habilus  opératifà  la  disposition  qui  rend  la  main  de  l'ouvrier 
ou  de  l'artiste,  en  raison  de  la  coutume  ou  de  l'habitude  qu'on 
lui  a  imprimée  d'accomplir  tel  ou  tel  acte,  si  merveilleusement 
apte  à  agir  comme  il  faut,  en  effet,  qu'elle  agisse,  au  g^ré  de  l'habitus 
existant  dans  les  facultés  supérieures.  Ce  que  nous  disons  des 
sens  extérieurs  et  des  membres  du  corps,  peut  se  dire  aussi,  d'une 
certaine  manière,  quoique  moins  parfaitement,  même  des  puis- 
sances végétatives  et  de  leurs  organes.  Il  est  très  vrai  que  ces 
puissances  et  ces  org-anes  ne  sont  point  aptes  à  être  mus,  au 
moins  directement,  par  la  raison;  mais  la  raison  peut  disposer 
de  ce  qui  sert  de  matière  à  ces  fonctions,  et,  [)our  autant,  habi- 
tuer, en  quelque  sorte,  ces  fonctions  elles-mêmes  à  être  accom- 
plies dans  des  conditions  qui  seront  différentes.  C'est  ainsi,  par 
exemple,  que  l'habitude  du  jeûne  rend  moins  aigu  le  besoin  de  la 
faim.  Toutefois,  en  pareil  cas,  l'habitus  opératif  ne  sera  participé 
que  d'une  façon  très  éloignée  et  très  imparfaite.  A  plus  forte  rai- 
son devrons-nous  en  dire  autant  des  végétaux,  et  plus  encore 
des  corps  bruts,  plus  ou  moins  soumis  à  l'action  intelligente  de 
l'homme.  S'il  se  lrou\e  là  quelque  similitude  d'habitus  ordonnée 
l'opération  de  ces  divers  êtres,  c'est  dans  un  sens  tout  à  fait  se- 
condaire, et  que  l'on  distingue  à  peine  de  la  disposition  corpo- 
relle ordonnée  à  la  forme  naturelle  et  spécifique,  comme  nous 
l'avons  noté  au  sujet  de  l'article  {)remier. 

L'habitus  ordonné  à  l'opération,  se  trouve,  proprement, 
comm(;  dans  son  sujet  direct,  dans  les  puissances  de  l'àme;  non 
pas,  à  vrai  dire,  et  au  sens  total  du   m(»t  habitus  opératif,  dans 
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les  puissances  végétatives,  au  sujet  desquelles  on  peut  à  peine 
en  parler;  ni  même  dans  les  puissances  sensibles  concrétées  dans 
les  org-anes  des  sens  extérieurs,  bien  que  cet  habitus  puisse  s'y 
trouver  d'une  façon  secondaire;  mais,  déjà,  sous  sa  raison  pro- 
pre d'habitus  opéralif,  quoique  d'une  façon  parlicipée  et  dépen- 
dante, eu  égard  aux  facultés  supérieures  d'ordre  rationnel,  dans 
les  facultés  sensibles  de  perception  que  concrètent  les  organes  des 
sens  intérieurs  et  qui  sont  l'imagination,  la  cogitative,  la  mé- 
moire; surtout  dans  les  facultés  sensibles  appétitives,  plus  parti- 
culièrement faites  pour  se  plier  à  l'empire  de  la  raison. 

Mais  que  penser  de  la  raison  elle-même^  en  ce  qui  est  de 
l'existence  de  l'habitus  opéralif  en  elle?  Peut-il  vraiment  s'y 
trouver  comme  dans  son  sujet?  Et,  par  raison,  nous  entendons 
maintenant,  directement  et  expressément,  la  faculté  de  connaître 
qui  est  dans  l'homme  et  lui  donne  sa  différence  spécifique.  — 
L'examen  de  ce  point  de  doctrine  va  faire  l'objet  de  l'article  qui 
suit. 


Article   IV. 
Si  dans  l'intelligence  elle-même   se  trouve  quelque  habitus? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  dans  l'intelligence  ne 
se  trouve  aucun  habitus  ».  —  La  première  rappelle  que  «  les 
habitus  sont  conformes  aux  opérations,  ainsi  qu'il  a  été  dit 
(art  i).  Or,  les  opéralions  de  l'homme  sont  communes  au  corps 
et  à  l'âme,  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier  livre  de  l'Ame  (ch.  i, 
ch.  IV  ;  de  S.  Th.,  leç.  2  et  10).  Par  conséquent,  les  habitus  le 
seront  aussi.  Et  puisque  rintelligencc  n'est  pas  l'acte  du  cor[)s  », 
mais  est  quelque  chose  de  spirituel,  0  comme  il  est  dit  au  troi- 
sième livre  de  l'Ame  (ch.  iv,  n.  4;  de  S.  Thomas,  leç.  7),  il 
s'ensuit  que  l'intelligence  n'est  le  sujet  d'aucun  habitus  ».  La 
réponse  de  saint  Thomas  à  cette  objection  offrira  un  intérêt  tout 
particulier.  —  La  seconde  objection  dit  que  «  tout  ce  qui  est  en 
un  être,  s'y  trouve  selon  le  mode  de  cet  être.  Or,  ce  qui  a  raison 
de  forme  sans  matière  est  acte  sculcnieut  ;  il  n'y  a  cpie  ce  (pii  est 
composé  de  malièie  cl  de  forme,  (pii  soil  loul  ensemble  puissance 
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el  acte.  Par  conséquent,  ce  (jui  est  nn  niélan4>^e  de  puissance  el 
d'acte  ne  peut  pas  se  trouver  dans  ce  qui  est  forme  pure;  il  ne 
peut  être  que  dans  un  sujet  composé  de  matière  el  de  forme.  Puis 
donc  (pie  l'inlellig-ence  a  raison  de  forme  sans  matière,  Phabitus, 
qui  impli({ue  un  mélan^-e  de  puissance  el  d'acle,  comme  existant 
au  milieu  entre  les  deux,  ne  j)eut  pas  èlrc  dans  rintelligence, 
mais  seulement  dans  le  composé  où  se  trouvent  unis  l'àme  el  le 
corps  ».  —  La  troisième  ohjeclion  rappelle  (pie  «  l'iiahitus  est 
une  disposilion  qui  fait  (jiinn  être  se  trouve  bien  ou  mal  dis- 
posé par  rapport  à  r/uehpie  chose,  ainsi  qu'il  est  dit  au  cin- 
(pàènie  Viwcdes  Métap/iijsi(/ues  (de  S.  Th.,  leç.  20;  Did.,  liv.  IV, 
cil.  XX,  n.  2).  Or,  que  quelqu'un  se  trouve  bien  ou  mal  disposé  à 
l'acte  de  l'intelligence,  la  cause  en  est  dans  quelque  disposition 
du  corps  ;  et  c'est  pour  cela  qu'il  est  dit,  au  second  livre  de 
l'Ame  (cil.  IX,  11.  2;  de  S.  Tli.,  le<;.  19),  que  ceux  dont  la  chair 
est  tendre  sont  aptes  aux  opérations  de  r esprit.  Donc,  les  liabitus 
ordonnés  à  l'acte  de  connaître  ne  sont  pas  dans  rinlelligence 
libre  de  tout  oi'gane,  mais  dans  quelqu'une  des  [luissances  qui 
sont  l'acte  de  quelque  partie  du  corps  ». 

L'argument  sed  contra  se  réfère  à  «  Aristote  »,  qui,  «  au 
sixième  livre  de  l' Ethique {c\\.  11  et  m;  de  S.  Th.,  leç.  2  et  suiv.), 
met  la  science,  la  sagesse  et  l'intelligence^  qui  est  l'habitus  des 
principes,  dans  la  partie  intellective  de  l'àme  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  fait  allusion,  sans  le 
nommer,  à  Averroès,  dont  l'erreur  monstrueuse  sur  l'unité  de 
l'intelligence  pour  tous  les  hommes  a  été  si  énergiquement  com- 
battue par  le  saint  Docteur  (Cf.  Première  Partie,  q.  76,  art.  i,  2). 
Cette  erreur  initiale  le  conduisait  nécessairement  à  une  opinion 
très  particulière  sur  la  (jueslion  des  liabitus  (jui  nous  occupe. — 
«  Au  sujet  des  liabitus  ordonnés  à  l'acte  de  connaître,  il  en  es!, 
observe  saint  Thomas,  qui  ont  pensé  diversement.  Quelques-uns, 
en  elfet,  disant  que  l'intellect  possible  est  uni(pie  dans  tous  les 
hommes,  ont  été  contraints  d'affirmer  que  les  liabitus  ordonnés 
à  l'acte  de  connaître  ne  sont  pas  dans  l'intelligence  elle-même, 
mais  se  trouvent  dans  les  facultés  intérieures  sensibles  [Cf.  Aver- 
roès. troisième  livre  de  l'Ame,  conim.  V',  digr.  part.  5J.  11  est 
luauifesle,  en  effet,  (pi'il  y  a  diversité  parmi  lés  liommes,  en  ce 
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qui  est  des  habitus;  et,  par  suite,  les  habilus  ordonnés  à  la  con- 
naissance ne  peuvent  pas  être  attribués  directement  à  ce  qui, 
étant  un  numériquement,  est  commun  à  tous  les  hommes.  Il 
s'ensuit  que  si  l'intellect  j)OSsible  est  le  même  numériquement 
pour  tous  les  hommes,  les  habitus  des  sciences,  en  raison  des- 
quels les  hommes  se  diversifient,  ne  pourront  pas  se  trouver 
dans  l'intellect  possible,  comme  dans  leur  sujet,  mais  seront 
dans  les  facultés  intérieures  sensibles  qui  existent  diverses  dans 
les  divers  hommes  », 

Saint  Thomas  fait  observer  que  «  cette  position  »  a  un  double 
tort.  —  «  D'abord  »,  elle  «  est  contraire  à  la  pensée  d'Aristole  » 
qu'Averroès  prétendait  rendre  fidèlement.  «  Il  est  manifeste,  en 
effet,  que  les  facultés  sensibles  ne  sont  point  raisonnables  par 
essence,  mais  seulement  par  participation,  comme  il  est  dit  au 
premier  livre  de  l'Éthique  (ch.  xiii,  n.  i5;  de  S.  Th.,  leç.  20). 
Or,  Aristote  met  les  vertus  intellectuelles,  qui  sont  la  sagesse, 
la  science  et  l'intelligence,  dans  ce  qui  est  raisonnable  par  essence. 
Et,  par  suite,  elles  ne  sont  pas  dans  les  facultés  sensibles,  mais 
dans  l'intelligence  elle-même.  D'ailleurs,  Aristote  dit  expressé- 
ment, au  troisième  livre  de  l'Ame  (ch.  iv,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  8), 
que  l'intellect  possible,  lorsqu'il  devietit  ainsi  chaque  espèce 
particulière,  c'est-à-dire  lorsqu'il  est  réduit  en  acte  par  rap[)ort 
à  chaque  espèce  d'être,  en  vertu  des  espèces  intelligibles,  devient 
en  acte  à  la  manière  dont  celui  qui  sait  est  dit  être  en  acte;  ce 
qui  arrive,  quand  il  peut  agir  par  lui-même,  vaquant  à  l'acte 
de  vision  intellectuelle.  Même  alors,  il  est  en  puissance,  dhine 
certaine  manière;  mais  non  pas  comme  il  l'était  avant  qu'il  eût 
appris  ou  qu'il  eût  trouvé  ce  qu'il  sait.  Ainsi  donc,  l'intellect 
possible  lui-même  est  le  sujet  où  se  trouve  l'habitus  de  la  science, 
qui  fait  qu'on  peut  vaquer  à  l'acte  de  voir  alors  même  qu'on  n'y 
vaque  pas  en  effet.  —  Le  second  tort  de  la  position  d'Averroès 
est  d'être  contraire  à  la  vérité.  C'est  (pi'en  effet,  de  même  que 
la  puissance  appartient  au  sujet  à  (pii  ap[)artient  l'opération, 
de  même  aussi  l'habitus  est  au  sujet  à  (jui  est  l'opération.  Puis 
donc  (pie  l'acte  d'entendre  et  de  voir  intellectuellement  est  l'acte 
[tropre  de  rintellig"ence,  il  s'eusuil  (pic  Ihabitus  en  vertu  duquel 
on  voit,  est  aussi,  [)ro[)rcmen(,  dans  rinlelligence  elle-même  ». — 
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Il  ii'v  a  aucun  doule  possible  là-dessus;  et  la  position  (l'Averroùs, 
aux  veux  de  la  raison,  est  ai)solunient  insoutenable. 

L'(i(/  prininni,  avant  de  répondre  à  l'objection,  en  fixe  le  sens 
et  la  {)ortée.  —  «  D'aucuns  disaient,  comme  le  rapporte  Simpli- 
cius  dans  son  Commentaire  des  Prédicaments  (^chap.  de  la  Qua- 
lité), (pie  parce  que  toute  opération  de  l'homme  appartient  en 
quelque  sorte  au  composé,  ainsi  qu'Aristote  le  dit  au  premier 
livre  de  l'Ame,  à  cause  de  cela,  aucun  habitus  n'est  dans  l'âme 
seule,  mais  dans  le  composé;  d'où  il  suit  qu'aucun  habilus  n'est 
dans  l'intelligence,  l'inlellig'ence  étant  indépendante  du  corps. 
Et  c'est  ce  que  l'objection  concluait.  —  Mais,  dit  saint  Thomas, 
la  raison  invo(piée  n'est  point  bonne.  L'habitus,  en  etïet,  n'est 
pas  la  disposition  de  l'objet  à  l'endroit  de  la  puissance,  mais 
plutôt  la  disposition  de  la  puissance  à  l'endroit  de  l'objet.  Il 
s'ensuit  que  l'habitus  doit  être  dans  la  puissance  même  qui  est 
le  j)rincipe  de  l'acte,  et  non  point  dans  ce  qui  se  réfère  à  la 
puissance,  à  titre  d'objet.  Or,  l'acte  d'entendre  n'est  dit  com- 
mun à  l'âme  et  au  corps,  qu'en  raison  de  l'imag-e  »  sensible 
requise  pour  cet  acte,  «  ainsi  qu'il  est  dit  au  premier  livre  de 
l'Ame  (ch.  j.  n.  9;  de  S.  Th.,  leç.  2).  D'autre  part,  il  est  clair 
que  l'image  sensible  se  compare  à  l'intellect  possible  par  mode 
d'objet,  comme  il  est  dit  au  troisième  livre  de  l'Ame  (ch,  vu, 
n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  12).  Par  conséquent,  il  demeure  que 
l'habitus  intellectuel  doit  être  principalement  du  côté  de  l'intel- 
ligence elle-même,  et  non  du  côté  de  l'imag'e  sensible,  commune 
à  l'àme  et  au  corps.  Il  faut  donc  dire  que  l'intellect  possible  est 
le  sujet  de  l'habitus.  f^est,  en  effet,  à  ce  qui  est  en  puissance 
à  plusieurs  choses,  qu'il  convient  d'être  le  sujet  des  habitus; 
et  ceci  convient  surtout  à  l'inlellect  possible.  Donc,  c'est  bien 
l'inlellert  possible  (jui  est  le  sujet  des  habilus  intellectuels  »,  — 
L'acte  d'intelligence  suppose  deux  choses  :  la  faculté  et  l'objet. 
C'est  en  raison  de  l'objet,  que  le  corps  [)eut  avoir  une  certaine 
pari  dans  cet  acte.  L'objet,  en  effet,  vient  du  dehors  par  l'entre- 
mise des  sens,  et  n'arrive  à  l'enlendement  réceptif,  pour  ractu«M', 
qu'après  avoir  été  en  quelque  sorte  spiiitualisé  par  la  lumière 
de  l'intellect  ag'ent,  tond)ant  sur  les  images  venues  des  sens  et 
conservées  dans  l'imag'inalion.  Mais  l'acte  d'inlellig-ence  ne  con- 
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sisle  pas  dans  cette  actualioii  de  l'inteHij^eiice  par  les  images 
que  l'intellect  agent  a  spirilualisées;  ceci  n'en  est  que  la  prépa- 
ration; laquelle  préparation,  précisément,  consiste  à  disposer 
l'entendement  réceptif  et  à  le  rendre  apte  à  produire  ensuite, 
une  fois  actué  par  les  espèces  intelligibles,  l'acte  même  d'intel 
lection.  Et  c'est  parce  qu'il  peut  être  ainsi  diversement  actué  en 
vue  de  l'acte  d'inlellection,  que  l'entendement  réceptif  est  au 
plus  haut  degré  apte  à  être  sujet  d'habitus. 

h'ad  seciindum  explique  en  quel  sens  nous  parlons  de  puis- 
sance au  sujet  de  l'intelligence.,  bien  qu'il  n'y  ait  pas,  en  elle, 
de  matière.  «  De  même,  dit  saint  Thomas,  que  la  puissance  à 
l'être  sensible  convient  à  la  matière  corporelle,  de  même  la 
puissance  à  l'être  intellig-ible  convient  à  l'intellect  possible.  Et, 
par  suite,  rien  n'empêche  que  dans  l'intellect  possible  se  trouve 
l'habitus,  qui  occupe  le  milieu  entre  la  puissance  pure  et  l'acte 
parfait  ». 

Uad  tertiiim  rappelle  brièvement  quel  est  le  rôle  des  facultés 
sensibles  par  rapport  à  l'acte  d'intellection.  «  Les  facultés  de 
perception  d'ordre  intérieur  »  sensible  «  préparent  à  l'intellect 
possible  son  objet  propre  »  :  elles  fournissent  la  matière  des 
espèces  intelligibles.  «  Et  voilà  pourquoi  la  bonne  disposition 
de  ces  facultés,  aidée  par  la  bonne  disposition  du  corps,  rend 
l'homme  plus  apte  à  l'acte  d'entendre.  A  ce  titre,  l'habitus  intel- 
lectuel peut  se  trouver,  d'une  façon  secondaire,  en  ces  sortes  de 
facultés    Mais,  principalement,  il  est  dans  l'intellect  possible  ». 

Cette  question  de  l'habitus  intellectuel  en  lui-même  et  dans 
ses  rapports  avec  les  facultés  de  perception,  d'ordre  sensible, 
surtout  extérieur,  est  mise  en  vive  lumière  par  un  très  bel  article 
de  saint  Thomas  dans  son  commentaire  sur  les  Sentences,  liv.  III, 
dist.  i4,  q.  I,  art.  i,  q'""^  2.  «  Il  n'est  aucune  puissance  passive, 
explique  le  saint  FJocteur,  (pii  puisse  passer  à  l'acte,  si  elle  n'est 
complétée  par  la  forme  du  principe  actif  qui  doit  l'actuer;  car 
il  n'est  rien  qui  agisse  autrement  qu'il  n'est  lui-même  en  acte. 
Or,  les  impressions  des  objets  qui  agissent  peuvent  être  dans 
les  sujets  passifs  qui  les  reçoivent,  d'une  double  manière. 
D'abord,  j)ar  mode  de  passion  »,   ou  de  chose  subie,  «  selon 
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que  la  puissance  passive  est  sous  l'acliou  même  de  roI)jcl  qui  a^it 
sur  elle.  D'uiu'  aulre  manière,  par  mode  de  qualité  et  de  forme, 
(juaud  l'impression  de  l'objet  est  en  quelque  sorte  devenue 
coniiauirclle  au  sujet  »  et  demeure  en  lui,  même  quand  l'ohjet 
n'est  plus  présent  et  n'agit  plus  sur  le  sujet;  «  et  c'est  ainsi 
qu'Arislote,  au  livre  des  Prédicarnents,  disling^ue  la  passion  de 
la  qualité  passible   ». 

Cela  dit,  «  il  faut  savoir  que  le  sens  est  une  puissance  pas- 
sive. Il  ne  se  peut  pas,  en  effet,  que  par  sa  nature  de  puissance, 
il  soit  en  acte  par  rapport  à  tout  ce  que  son  opération  peut 
atteindre;  et,  par  exemple,  il  ne  se  {)eut  pas  (ju'il  y  ait  quelque 
chose  qui  ait  actuellement,  en  soi,  de  par  sa  nature,  toutes  les 
couleurs  »  :  la  lumière  même  du  soleil  ne  les  a  qu'en  puis- 
sance ;  et,  pour  que  ces  couleurs  apparaissent  d'une  façon 
actuelle,  il  faut  une  surface  qui  joue  partiellement  ou  totale- 
ment le  rôle  de  prisme  et  les  décompose.  A  plus  forte  raison 
en  sera-t-il  ainsi  du  sens  qui  n'a  pas  en  lui  virtuellement  les 
diverses  espèces  de  couleur,  comme  la  lumière,  mais  qui  doit  les 
recevoir  venues  et  imprimées  du  dehors.  «  Et  c'est  ainsi  que  le 
sens,  recevant  en  lui  l'action  des  couleurs,  est  actué  par  elles; 
et,  leur  devenant  semblable,  est  apte  à  les  connaître.  —  Pareil- 
lement aussi,  l'intellig'ence  est  faite  pour  connaître  tout  ce  qui 
est;  car  il  y  a  identité  entre  l'être  et  le  vrai,  qui  est  l'objet  de 
l'intelligence.  D'autre  part,  aucune  créature  ne  peut  porter  en 
elle,  d'une  façon  actuelle,  tout  l'être  de  ce  qui  est  ;  car  l'être 
est  irdini.  Ceci  est  le  propre  de  Dieu  qui  est  la  source  de  tout 
ce  qui  est  et  en  qui  préexistent,  d'une  certaine  manière,  toutes 
choses,  ainsi  que  le  dit  saint  Denys,  au  chapitre  v  des  Noms 
Divins.  Il  s'ensuit  qu'aucune  créature  ne  peut  produire  l'acte 
d'entendre  (pi'en  vertu  d'une  certaine  faculté  intellectuelle  qui 
aura  raison  de  puissance  [)assive  ou  réceptive.  —  Et  tle  là  vient 
([ue  ni  le  sens  ni  rinlellecl  possible  ne  peuvent  agir,  s'ils  ne  sont 
perfectionnés  ou  mus  par  leurs  objets  qui  ont  raison  de  prin- 
cipe actif  »  par  rapport  à  eux. 

Toutefois,  il  y  a  une  différence  considérable  entre  le  sens  et 
l'intellig^ence,  dans  le  mode  dont  ils  sont  mis  en  acte  par  leur 
objet.  «  Le  sens  »,  en  effet,  du  moins  s'il   s'agit  du  sens  exté- 
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rieur,  «  n'ag"it  qu'à  la  présence  de  l'objel  sensible.  Il  suffira 
donc,  pour  la  perfection  de  son  acte,  que  l'impression  de  son 
objet  soit  reçue  en  lui  seulement  par  mode  de  passion.  Il  est 
requis,  au  contraire,  pour  la  perfection  de  l'intelligence,  que 
l'impression  de  son  objet  soit  en  elle,  non  pas  seulement  par 
mode  de  passion,  mais  aussi  par  mode  de  qualité  et  de  forme 
connaturelle  parfaite.  Celte  forme  est  ce  que  nous  appelons 
Thabitus.  Et  parce  que  ce  qui  est  naturel  est  à  demeure  fixe;  et 
que  l'homme  peut  aisément  et  à  son  gré  user  de  sa  vertu  natu- 
relle; et  que  cela  lui  est  agréable,  comme  étant  conforme  à  sa 
nature;  —  de  là  vient  que  l'habitus  se  perd  difficilement,  tel  la 
science  ;  et  que  l'homme  peut  en  user  quand  il  le  veut  ;  et  que 
son  opération  en  est  rendue  toute  suave.  —  Or,  de  même  que 
dans  le  sens  de  la  vue  se  trouve  un  double  principe  actif  par 
mode  d'objet  :  l'un,  qui  a  raison  d'agent  et  de  moteur  premier, 
savoir  la  lumière  ;  l'autre,  qui  est  comme  le  moteur  mû,  et  c'est 
la  couleur,  que  la  lumière  rend  visible  d'une  façon  actuelle;  — 
pareillement  aussi,  dans  l'intelligence,  il  y  a,  comme  agent  pre- 
mier, la  lumière  de  l'intellect  agent,  et  comme  moteur  mû  l'es- 
pèce qui  a  été  faite  par  lui  actuellement  intelligible.  D'où  il  suit 
que  l'habitus  de  la  partie  intellectuelle  est  comme  constitué  de 
la  lumière  »  de  l'intellect  agent  «  et  de  l'espèce  intelligible 
des  objets  qui  sont  connus  par  elle  »  [Cf.  sur  le  rôle  de  l'intel- 
lect agent  et  des  espèces,  Première  Partie,  q.  79,  art.  3,  4  ; 
q.  84  ;  q.   io5,  art.  3]. 

Une  réponse  de  l'article  des  Sentences,  que  nous  venons  de 
reproduire,  achève  d'éclairer  la  question  de  l'habitus  intellec- 
tuel, dans  son  rapport  avec  l'intellect  agent.  —  «  L'âme  intellec- 
tuelle, dit  saint  Thomas,  se  compare  aux  choses  qu'elle  doit 
entendre,  d'une  double  manière.  —  D'abord,  comme  les  rendant 
elle-même  actuellement  intelligibles;  car  ce  ne  sont  pas  toutes 
choses,  selon  (|u'elles  existent  dans  leur  nature,  (|ui  sont  actuelle- 
ment intelligibles,  mais  seulement  les  choses  immatérielles;  et  de 
là  vient  que  même  les  choses  matérielles  sont  rendues  actuelle- 
ment intelligibles,  parce  fait  qu'elles  sont  abstraites  de  la  matière 
particulière  et  de  ses  conditions,  devenant  ainsi,  en  quelque 
.soilc,  scndilables  à  l'intelligence,  (pii  est   immatérielle.  —  D'une 
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autre  manière,  riiileHit;ence  se  compare  aux  choses,  comme  les 
connaissant  ;  el,  en  cela,  ii  faut  qu'elle  soit  semblable  aux  choses 
elles-mêmes,  en  telle  sorte  que  par  la  raison  pro[)re  de  chacune 
de  ces  clioses,  elle  ait  de  chaque  chose  une  connaissance  »  pré- 
cise et  ((  déteiminée.  —  Or,  pour  (ju'un  être  rende  semblable  à 
soi  une  foule  d'autres  choses,  il  suffit  qu'il  ait  actuellement  cette 
unicjue  forme  qui  constitue  la  similitude;  et  c'est  ainsi  (|ue  par 
sa  chaleur,  le  feu  rend  une  foule  de  choses  semblables  à  lui. 
Mais  pour  (pi'un  être  soit  seud)lable  à  plusieurs,  il  faut  (ju'il  ait 
actuellement  la  forme  de  chacun  d'eux,  comme  on  le  voit  pour 
les  diverses  images  représentées  sur  un  mur.  —  Par  consé- 
quent, l'àme  intellectuelle  pourra  rendre  toutes  choses  actuelle- 
ment intellig"ibles,  par  l'unique  nature  de  la  lumière  qu'elle  a 
d'une  façon  actuelle,  sans  qu'elle  ait  besoin  de  rien  recevoir 
d'autre,  d'un  autre  »,  en  fait  de  lumière;  «  d'où  il  suit  que  la 
puissance  qui  fait  cela  est  purement  active  »,  nullement  pas- 
sive ou  réceptive;  «  et  on  rap[)elle  du  non  d'intellect  »  qui  agit 
ou  d'intellect  «  agent,  j)roduisant  son  action  sans  l'intermé- 
diaire d'aucun  habitus  »  :  il  n'y  a  ni  ne  peut  y  avoir  aucun  ha- 
bilus  dans  l'intellect  a^ent,  précisément  parce  qu'il  n'est  qu'acte 
et  ([u'il  n'y  a  aucune  raison  de  puissance  passive  en  lui,  comme 
principe  d'action.  «  Au  contraire,  parce  que  l'essence  de  l'âme 
est  limitée,  elle  ne  j)eut  point,  par  elle-même,  être  semblable  à 
toutes  les  essences  des  choses  à  entendre.  Il  faudra  donc  (|ue 
celte  assimilation  s'achève  parce  (ju'elle  recevra  quelque  chose 
d'ailleurs.  D'où  il  suit  (|ue  la  puissance  selon  lacjuelle  elle  se 
perfeclionne  est  une  puissance  passive,  en  quehjue  sorte,  pour 
autiuit  (pie  toute  réception  est  une  certaine  passion.  Et  on  l'ap- 
pelle du  nom  d'intellect  j)ossil)le  »  ou  d'entendement  réceptif. 
«  C'est  cette  puissance  (pii  n'aj^it  (pie  par  l'entremise  d'un  cer- 
tiiin  habilus   ». 

Il  est  aisé  de  voir,  a[)rès  ces  lumineuses  explications  de  notre 
saini  Docteur,  ce  que  nous  devons  entendre  par  Va  habitus  intel- 
lectuel »,  notion  (pii  sera,  du  reste,  complétée  et  précisée  à 
l'article  4  de  la  (juestion  54;  et  la  raison  d'être  de  cet  habitus; 
et  le  sujet  où  il  se  trouve,  au  sens  propre  et  formel;  et  com- 
ment, d'une  façon  secondaire  et  participée,  on  retrouve  quel([ue 
T.  Vil.  Les  passions.  30 
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chose  de  cet  habitus  dans  les  facultés  inlérieures  de  perception 
sensible,  tandis  qu'il  ne  se  trouve,  en  rien,  au  sens  propre,  dans 
les  facultés  exiérieures  de  perception  sensible,  ni  dans  les  orga- 
nes du  corps,  où  n'existe  jamais,  par  mode  de  forme  inhérente, 
quelque  chose  qui  soit  principe  spontané  d'action;  mais  seule- 
ment une  réceptivité  passive,  un  pli  reçu,  qui  rendra  plus  facile 
l'action  ou  le  mouvement  venu  des  facultés  supérieures,  qui, 
seules,  ont,  dans  ce  mouvement  ou  dans  cette  action,  la  raison 
de  principe  moteur  :  auquel  sens,  très  réel,  mais  fort  impropre 
dans  la  raison  supérieure  d'habitus,  nous  avons  concédé  qu'on 
pouvait  parler  d'habitus  opéra tif  pour  tout  être  physique  plasti- 
que soumis  à  l'action  d'un  principe  moteur  intellig^enl. 

Après  l'intelligence,  la  volonté.  —  Pouvons-nous  admettre 
que  la  volonté  ait  raison  de  sujet  par  rapport  aux  habitus  ? 
C'est  ce  que  nous  allons  examiner  à  l'article  suivant. 


Article  V. 
Si  dans  la  volonté  se  trouve  quelque  habitus  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  dans  la  volonté,  il  n'y 
a  pas  d'habitus  ».  —  La  première  arguë  de  la  doctrine  même 
que  nous  venons  d'établir  dans  l'article  précédent.  «  L'habilus 
qui  est  dans  l'intelligence  est  constitué  par  les  espèces  intellig-i- 
hles  qui  rendent  possible  l'acte  d'entendre.  Or,  la  volonté  n'use 
pas  d'espèces  dans  son  action.  Donc,  il  n'y  a  pas  d'habitus  en 
elle  ».  —  La  seconde  objection  insiste  et  fait  observer  que  «  dans 
l'intellect  agent,  l'on  ne  met  pas  d'habitus,  comme  dans  l'intellect 
possible,  parce  qu'il  est  une  puissance  »  seulement  «  active.  Or, 
la  volonté  est,  au  plus  haut  point,  une  puissance  active;  car  c'est 
elle  qui  uuwil  toutes  les  autres  puissances  à  leurs  actes,  ainsi 
qu'il  a  été  dit  plus  haut  {<[.  9,  art,  i).  Donc,  en  elle,  il  n'y  a 
[)as  d'habitus  ».  —  La  troisième  objection  dit  que  «  dans  les 
puissances  naturelles,  il  n'y  a  pas  triiabilus,  parce  qu'elles  sont, 
en  vertu  de  leur  nature,  déterminées  à  une  chose.  Or,  la  volonté, 
en  vci'tu  de  sa    nature,  est   oidonné'e  à   tendre  vers  le  bien  que 
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lui  luoiitro  la  laisoii.  Donc,  il  n'y  a  jtas  d'hahilus  dans  la 
volonlô  ».  —  Les  (rois  objections  (nie  nous  \  ruons  tie  lire 
ollVent  un  intérêt  exeeplionnel  clans  la  (|uestiou  qui  nous  occupe. 

L'ar$;;uinent  secl  contra  observe  que  «  la  justice  esl  un  cer- 
tain liabitus.  Or,  la  justice  est  dans  la  volonté;  elle  esl  déHnie^ 
en  elîel,  un  habitim  selon  le(]ii('l  on  vent  et  on  opère  des  choses 
iiisles,  ainsi  qu'il  est  dit  au  cinquième  livre  de  tEt/ii(/ue  (cli.  i, 
II.  3;  leç.  I).  Donc,  la  volonté  est  le  sujet  de  certains  babitus  ». 

Au  coi'ps  de  I  article,  saint  Thomas  procède  par  un  raisonne- 
ment simple  mais  décisif.  «  Toute  puissance  »,  dit-il,  «  cpii  peut 
de  diverses  manières  être  ordonrée  î\  ag-ir,  a  besoin  dTiabitus 
qui  la  dispose  comme  il  convient  pour  son  acte.  Or,  la  volonté, 
parce  (pi'elle  esl  une  puissance  rationnelle,  peut  èlre  diverse- 
ment ordonnée  à  agir.  11  s'ensuit  ([u'il  faut  mettre  dans  la 
volonté  quekjue  babitus  qui  la  dispose  comme  il  convient  pour 
son  acte  ».  —  Cette  raison  se  tire  de  la  nature  de  la  volonté. 
Mais,  remarque  saint  Thomas,  «  la  nature  même  de  l'babitus 
montre  qu'il  dit  principalement  ordre  à  la  volonté,  l'habitus 
étant,  par  définition,  ce  dont  on  use  comme  on  vent,  ainsi  qu'il  a 
été  maïqué  jilus  haut  »  (art.  i,  arg'.  i).  —  Nous  reviendrons 
tout  à  l'heure  à  cette  doctrine  du  corps  de  l'article.  —  Aupara- 
vant, nous  allons  lire  les  réponses  aux  objections. 

\Jad  primnm  fait  observer  que,  «  si  dans  l'intellig-ence,  il  y  a 
une  certaine  espèce,  qui  est  la  similitude  de  l'objet,  pareillement 
dans  la  volonté,  et  en  toute  faculté  appétitive,  il  doit  se  trouver 
(piehpie  chose  qui  l'incline  vers  son  objet,  l'acte  de  la  faculté 
appétitive  n'étant  pas  autre  chose  qu'une  certaine  inclination, 
ainsi  (|u'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  6,  art.  4)  [Cf.  ce  que  nous  avons 
dit  au  sujet  des  effets  de  l'amour  et  aussi  de  sa  nature,  dans  le 
Traité  des  Passions,  (j.  26;  q.  28].  Si  donc  il  s'agit  de  ce  à  (juoi 
la  volonté  est  suffisamment  inclinée  par  la  nature  de  la  [)uissance 
elle-même,  il  n'est  [)as  besoin  de  (juelque  qualité  qui  l'incline. 
Mais  parce  qu'il  est  nécessaire  a  la  lin  de  la  vie  humaine,  (jue  la 
facidlé  appétitive  suit  inclinée  à  certaines  choses  déterminément 
auxfpielles  ne  l'incline  [)oint  la  nature  de  la  puissance,  qui  se 
réfère  à  des  choses  multiples  (M  diverses,  à  cause  de  cela  il  est 
nécessaire  que,  dans  la  volontt'  et  dans  les  autres  facultés  ap[)é- 
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titives.,  se  trouvent  certaines  qualités  sous  forme  d'inclinations, 
qu'on  appelle  du  nom  d'habitus  ». 

Lad  secundam  dit  que  «  l'intellect  ag"ent  est  seulement  actif, 
et  nullement  passif.  La  volonté,  au  contraire,  et  toute  autre  faculté 
appélitive,  a  raison  de  moteur  mû,  ainsi  qu'il  est  marqué  au 
troisième  livre  de  l'Ame  (ch.  x,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  i5).  Il 
s'ensuit  qu'on  ne  peut  pas  raisonner  ég"alement  de  part  et  d'au- 
tre; car  le  fait  de  pouvoir  être  sujet  d'habitus  convient  à  ce  qui 
est,  d'une  certaine  manière,  en  puissance  ». 

h'ad  tertiiim  accorde  que  «  la  volonté^  par  la  nature  même 
de  la  puissance,  est  inclinée  au  bien  de  la  raison.  Mais  parce 
que  ce  bien  est  multiple  et  divers,  il  est  nécessaire  que  la  volonté 
soit  inclinée  à  tel  bien  de  la  raison  déterminée  par  quelque  ha- 
bitus,  afin  que  l'acte  s'ensuive  d'une  façon  plus  prompte  ». 

On  aura  remarqué  la  concision  de  ces  réponses,  en  parfaite 
harmonie  avec  la  concision  du  corps  de  l'article.  La  doctrine 
qui  s'y  trouve  condensée  est  d'une  importance  extrême  dans  la 
question  des  habitus,  qui  fondera  plus  tard  la  doctrine  même 
des  vertus.  Pour  la  bien  entendre,  nous  allons  reproduire,  ici 
encore,  un  article  du  commentaire  sur  les  Sentences,  liv.  II, 
dist.  27,  q.  I,  art,  i,  où  cette  doctrine  se  trouve  lumineusement 
exposée.  «  Parce  que,  dit  le  saint  Docteur,  l'effet  est  propor- 
tionné à  sa  cause,  il  faut  que  l'acte  de  la  puissance  raisonnable 
soit  proportionné  à  cette  puissance.  Or  »,  dans  l'acte  bon  de 
cette  puissance  ou  «  dans  l'acte  de  vertu,  il  n'y  a  pas  seulement 
à  considérer  la  substance  de  l'acte  lui-même;  il  faut  considérer 
aussi  le  mode  d'as^ir  ;  car  ce  n'est  pas  celui  qui  agit  chastement, 
de  quelque  façon  (ju'il  le  fasse,  qui  est  chaste,  mais  celui  qui 
ag-it  ainsi  avec  facilité  et  s'y  complaisant,  comme  il  est  marqué 
au  premier  livre  de  l'Ethique.  D'autre  part,  la  délectation  ou  la 
complaisance  a  pour  cause  ce  qui  convient,  ainsi  qu'on  le  voit 
même  dans  les  choses  sensibles,  où  l'union  de  ce  qui  convient 
au  sujet  à  qui  il  convient  cause  la  délectation.  Il  faut  donc  que 
l'acte  de  vertu  procède*  (h>  la  [)uissance  a(la[)lée  et  rendue  sem- 
blabh;  à  cet  acte  »  ou  à  soti  objet.  «  Or,  ceci,  la  j)uissance  rai- 
sonnable  ne   l'a   pas  d'elle-même,   puis(pi'elle  est  indiffén'ule  à 
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l'un  OU  à  l'autre.  Par  conséquent,  il  faut  fpie  quehjue  chose  soit 
surajouté  à  la  puissance  d'où  résulte  pour  elle  sa  perfection  qui 
l'amènera  à  produire  cet  acte.  Et  c'est  cela  que  nous  disons  être 
riiahitus  de  la  vertu.  —  xVussi  bien  Aristote  dit-il,  au  second  livre 
de  I  Kthique,  que  le  sis^ne  de  la  présence  de  l'habitus  se  doit 
prendre  en  ce  que  celui  (\m  at^it  agit  avec  plaisir.  —  De  là  vient 
aussi  (pie  la  puissance  perfectionnée  j)ar  l'hahitus  de  la  vertu, 
tend  à  l'acte  qui  lui  convient  j)ar  mode  d'une  certaine  nature;  ce 
qui  a  fait  dire  à  Gicéron  (dans  le  prolog'ue  de  sa  lihrtorufiie) 
que  la  vertu  est  un  hal)itus,  |)ar  mode  de  natuie,  en  harmonie 
avec  la  raison  ;  de  même,  en  effet,  que  le  corps  lourd  tend  en 
bas,  de  même  la  chasteté  accom[)lit  des  œuvres  chastes.  —  De  là 
vient  enfin  (jue  dans  la  nature  parfaite  dont  la  puissance  ne  peut 
pas  s'intléchir  vers  le  mal,  il  n'est  point  requis  d'habitus  inter- 
médiaire par  lequel  elle  ai^i-isse,  [)arce  que  la  puissance  elle-même, 
par  elle-même,  est  proportionnée  à  l'acte  parfait,  comme  il  arrive 
en  Dieu  »,  où  d'ailleurs  la  puissance  et  la  nature  sont  identiques. 

Une  réponse  de  ce  même  article  {Vad  J'"")  nous  exj)lique 
comment  l'habitus,  pour  tant  (ju'il  incline  la  puissance  à  un 
acte  déterminé,  ne  nuit  cependant  en  rien  à  la  liberté  de  cette 
puissance.  C'est  qu'en  effet,  «  la  nature  de  la  puissance  n'est 
pas  détruite  par  l'habitus  »  ;  il  s'y  conforme  plutôt,  en  étant  la 
perfection  ;  car  toujours  «  les  perfections  demeurent  propor- 
tionnées aux  sujets  qu'elles  doivent  parfaire  »,  ainsi  que  le  dit 
saint  Thoma'^,  III"  livre  des  Sentences,  disl.  23,  q.  i,  art.  i, 
q'^  I,  (id  5""\  ((  Or,  poursuit  le  saint  Docteur,  dans  Vad  .?'"" 
que  nous  reproduisons,  la  nature  de  la  puissance  raisonnable 
est  telle,  qu'elle  ne  peut  pas  être  contrainte  à  une  chose.  Lors 
même  donc  cpj'elle  soit  perfectionnée  par  »  l'habitus  de  «  la 
vertu,  il  demeurera  en  son  [)Ouvoir  d'agir  ou  de  nagir  pas, 
d'agir  dans  ce  sens  ou  dans  le  sens  contraire;  comme  aussi  elle 
pourra  ne  pas  suivre  d  une  façon  continuelle  et  ininterrompue 
J'inclinatiou  de  l'habitus  vertueux,  ('/est  (|u'eu  etïet,  l'acte  de  la 
vertu  a  quelque  chose  qu'il  lient  de  la  puissance,  savoir  qu'il 
n'est  point  produit  par  nécessité,  et  quelque  chose  qu'il  tient  de 
l'habitus,  savoir  qu'il  est  produit  avec  facilité  ». 

Il    suit    de   là    (pie   1  habitus   existant    dans    la    volonté    a    des 
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caractères  coimnuns  nvec  l'hahitus  existant  dans  l'inlellig-ence, 
ou  aussi  dans  les  facultés  d'ordre  sensible,  et  des  caractères 
spéciaux  lui  appartenant  en  propre;  car  ce  serait  une  erreur  de 
croire  que  tous  les  liahitus  doivent  avoii'  un  mode  d'être  identi- 
que. «  Les  perfections  étant  proportionnées  aux  sujets  qu'elles 
doivent  parfaire,  puisque  toujours  Vacte  propre  est  dans  une 
puissance  qui  lui  est  propre,  ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre 
de  l'Ame,  il  s'ensuit  qu'il  n'est  point  nécessaire  que  les  liabitus 
des  facultés  de  connaître  et  ceux  des  facultés  affectives  soient 
d'un  même  mode,  pas  plus  que  les  facultés  qu'ils  ont  à  par- 
faire ».  C'est  la  déclaration  expresse  de  saint  Thomas,  dans  le 
commentaire  des  Sentences,  liv.  III,  dist.  28,  q.  i,  art.  i,  q'"*  i, 
ad  5'"'\  f|ue  nous  avions  déjà  cité. 

Au  même  endroit,  dans  le  corps  de  l'article,  saint  Thomas 
nous  donne  un  exposé  synthétique  de  la  question  des  habitus,  en 
ce  qui  est  du  sujet  où  ils  peuvent  se  trouver,  que  nous  allons 
aussi  reproduire.  Outre  que  cette  page  résume  excellemment 
tout  ce  que  nous  avons  dit  jusqu'ici,  elle  y  ajoute  encore  un 
surcroît  de  lumière  extrêmement  précieux,  comme  l'on  va  pou- 
voir s'en  convaincre. 

«  Pour  tout  ce  qui  a  une  rèj^le  et  une  mesure,  la  raison  de 
bonté  ou  de  rectitude  consiste  dans  la  conformité  à  la  mesure 
ou  à  la  règle;  et  la  raison  de  nud,  dans  le  manque  de  confor- 
mité à  cette  règle  ou  à  celte  mesure.  La  première  mesure  et  la  pre-. 
mière  règle  de  toutes  choses  est  la  divine  Sagesse.  Il  s'ensuit  que  la 
bonté  ou  la  rectitude  ou  la  vertu  de  chaque  chose  consiste  en  ce 
(ju'elle  atteint  ce  à  quoi  la  Sagesse  divine  l'ordonne,  ainsi  que  le  dit 
saint  Anselme  (Dialogue  de  la  vérité,  ch.  xi).  Et  il  en  est  de  même  à 
l'endroit  des  autres  règles  secondes  :  c'est  à  se  conformer  à  elles 
que  consiste  la  bonté  et  la  rectitude  de  tout  ce  qu'elles  règlent. 
Or,  il  est  certaines  puissances  limitées  à  certaines  actions  ou 
passions;  selon  (pi'elles  les  remplissent,  elles  sont  conformes  à 
leur  règle,  parce  (|ue  c'est  la  divine  Sagesse  (jui  les  y  ordonne. 
Et  parce  que  l'inclination  de  la  nature  est  toujours  (h'terminée 
à  une  chose,  ces  soiles  de  puissances  j)euvent,  en  vertu  nu'ine 
dt!  leur  natur*;  de  |)uiss;inc('s,  avoir  snfMsamment  leui'  rectitude 
et  leui-  b(»ut('';  (jue  s'il  y  a  (|uelque  uud,  en   elles,  il  [)rovienl  tlu 
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ilél'aiit  même  de  la  j)uissance.  Les  puissances  plus  hautes,  au 
contraire,  et  plus  universelles,  comme  sont  les  puissances  ration- 
nelles, ne  sont  pas  limitées  à  quelque  chose  d'unique,  soit 
comme  objet,  soit  comme  mode  d'ag^ir.  Elles  peuvent,  en  effet, 
avoir  leur  rectitude  en  raison  de  choses  diverses  et  en  raison  de 
divers  modes  d'at'ir.  11  s'ensuit  (ju'elles  ne  peuvent  pas,  de  par 
la  seule  nature  de  la  puissance,  être  déterminées  à  ce  qui  est 
leur  rectitude  et  leur  bien.  Il  faut  (ju'elles  soient  rendues  droites, 
en  recevant  de  leur  règ'le  leur  rectitude  »  par  mode  de  (pielque 
chose  qui  se  surajoute  à  elles.  «  Ceci  peut  se  produire  d'une 
double  manière.  D'abord,  en  recevant  leur  rectitude  par  mode  de 
passion  »  ou  de  chose  subie  et  qui  ne  demeure  pas  dès  qu'a  cessé 
l'action  de  raient;  «  et  c'est  ainsi  que  la  puissance  est  ré^-lée 
selon  qu'elle  est  sous  la  motion  de  ce  qui  la  rèj^le.  Mais,  parce 
que  le  fait  de  pâtir  seulement,  ou  de  recevoir,  sans  coopérer  en 
rien  à  cette  action,  est  la  définition  même  de  la  violence,  comme 
on  le  voit  au  troisième  livre  de  t Elhique,  et  que  la  violence 
rend  l'action  difficile  et  pleine  de  tristesse,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
cinquième  livre  des  Métaphysiques,  en  raison  de  cela  un  tel 
mode  de  réception  de  la  rectitude  ne  suffit  pas  pour  que  la  puis- 
sance soumise  à  la  rè§"le  soit  d'une  rectitude  parfaite.  Il  faut 
donc  que  la  rectitude  de  la  rè^-le  soit  reçue  dans  la  puissance 
selon  un  autre  mode,  savoir  par  mode  de  qualité  inhérente,  en 
telle  sorte  que  la  rectitude  de  la  règ'le  devienne  la  forme  de  la 
puissance  qui  est  ainsi  rég-lée  :  dès  lors,  en  elfet,  elle  accomplira 
avec  facilité  et  plaisir  ce  qui  est  droit,  comme  une  chose  qui 
convient  à  sa  forme  ».  Saint  Thomas  reproduit  ici  les  divers 
textes  (pie  nous  connaisons  déjà,  où  Aristote  et  Averroès  mar- 
quent les  caractères  ou  les  propriétés  de  celte  forme  surajoutée, 
avant  raison  d'habit  us,  ])ar  rapport  à  la  puissance,  et  devenant 
en  elle  comme  une  seconde  nature  qui  rend  l'action  aisée,  agréa- 
ble et  qui  est  à  la  merci  du  sujet  qui  ag^it.  Puis,  il  ajoute  : 

((  On  le  voit  donc  :  les  puissances  nalurelles,  parce  qu'elles 
sont,  d'elles-mêmes,  déterminées  à  une  seule  chose,  n'ont  pas 
besoin  d'habilus.  Ni,  non  plus,  les  puissances  sensibles  de  per- 
ce[)ti()n  ;  parce  qu'elles  ont  un  mode  d'agir  diMerminé,  auquel 
elles  ne  manquent  (}ue  par  le  défaut  inèine  de  la  puissance.  Ni, 
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non  plus,  la  volonté  humaine,  selon  qu'elle  est  nalurellemeiit 
déterminée  à  la  fin  dernière  et  au  bien  qui  a  pour  elle  raison 
d'objet  »  formel  ou  adéquat.  «  Ni,  non  plus,  l'intellect  agent, 
qui  a  une  action  déterminée,  savoir  :  faire  actuellement  intelli- 
gibles »  les  objets  venus  des  sens,  qui  ne  l'étaient  qu'en  puis- 
sance, «  comme  la  lumière  rend  les  couleurs  actuellement  visi- 
bles. Pareillement,  aussi,  en  Dieu,  il  ne  saurait  y  avoir  d'habitus. 
Lui-même  étant  la  première  règle  qui  n'est  réglée  par  rien  ;  d'où 
il  suit  qu'il  est  bon  par  essence  et  non  par  la  participation  d'une 
rectitude  qui  lui  viendrait  d'un  autre  ;  et  le  mal  ne  saurait  en 
rien  l'atteindre.  —  Mais  l'intellect  possible,  qui,  de  soi,  est  indé- 
terminé, comme  la  matière  première,  a  besoin  d'habitus  faisant 
qu'il  participe  sa  règle  :  d'habitus  naturel,  quant  à  ce  qui  est 
déterminé  immédiatement  par  la  lumière  naturelle  de  l'intellect 
agent  qui  est  sa  règle,  comme  sont  les  premiers  principes;  d'ha- 
bitus acquis,  par  rapport  à  ce  qui  peut  êtie  déduit  de  ces  pre- 
miers principes;  et  d'habitus  infus,  qui  le  rendent  participant  de 
la  première  règle  dans  les  choses  qui  dépassent  l'intellect 
agent  »,  c'est-à-dire  qui  ne  peuvent  pas  être  connues  en  vertu 
des  espèces  sensibles  éclairées  et  illuminées  par  l'intellect  agent. 

—  «  Pareillemeni,  aussi,  dans  la  volonté,  relativement  aux  cho- 
ses auxquelles  sa  nature  ne  la  détermine  point  »  ;  et  nous  savons 
qu'elle  n'est  déterminée,  par  sa  nature,  (pi'à  la  raison  de  bien 
et  à  ce  qui  est  nécessairement  lié,  pour  elle,  à  cette  raison- là 
[Cf.  q.  10,  art  ij.  «  De  même,  dans  l'appétit  irascible  et  dans  le 
concupiscible,  nous  avons  besoin  d'habitus,  selon  qu'ils  partici- 
pent la  rectitude  de  la  raison  qui  est  leur  règle  »  naturelle  ;  «  ou 
la  rectitude  de  la  première  mesure,  dans  les  choses  qui  dépassent 
la  nature  humaine,  relativement  aux  habitus  infus.  —  Pareille- 
ment aussi,  dans  le  corps  animé  se  trouve  l'habitus  de  la  santé, 
selon  qu'il  [)articipe  de  l'àme  une  disposition  (pii  lui  j)ermet 
d'accomplir  ses  actes  comme  il  convient  :  on  appelle,  en  effet, 
œ\\  sain,  l'œil  qui  [leut  réaliser  parfaitement  l'acte  de  voir,  ainsi 
(pi'il  est  dit  au  sixième  livre  de  Vllistoire  des  animaux  (ch.  i). 

—  Par  où  l'on  voit,  conclut  saint  Thomas,  «pie  les  qualités 
appelées  du  nom  d'habitus  se  tiouvent  dans  les  choses  animées, 
et  surtout  dans  les  êtres  <\\\\  on!   la  facndlé  de  choisir  ». 


gCKSTION     I..     UV    SIIJKT    DKS    IIABITtS.  UGc^ 

Cette  dernière  réllexioii  du  saint  Docteur  senihle  porter  indis- 
tinctement sur  les  habitus  opéralifs  et  sur  les  liahitus  cutitatifs, 
bien  (|u'elle  s'appli(|ue  surtout   aux  liabilus  oj)étatifs. 

I^a  nature  et  les  conditions  de  cette  dernière  sorte  d'iiabilus, 
déjà  précisées  dans  l'article  (jue  nous  venons  de  Hre,  le  sont 
encore  dans  un  autre  article  des  Questions  dispulces.  de  la 
Vertu  en  général,  (|.  i,  art.  i,  (pii  va  nous  perniellre  de  fixer 
nettement  la  pensée  de  saint  Thomas  sur  ce  sujet  si  important 
et  si  difficile. 

((  La  vertu,  observe  le  saint  Docteur,  selon  (jue  son  nom 
rindi(jue,  désigne  le  complément  de  la  [>uissance  ;  aussi  bien  on 
j»iuie  de  vertu  ou  de  force,  au  sujet  d'une  chose,  (piand  cette 
chose,  en  raison  de  la  puissance  complète  qui  est  en  elle,  peut 
suivre  son  élan  ou  son  mouvement;  et  c'est  pour  cela  qu'Aristote, 
au  premier  livre  du  Ciel  et  du  Monde  (ch.  xi,  n.  7,  8;  de  S.  Th., 
leç.  25),  dit  que  la  vertu  est  le  terme  de  la  puissance  en  une 
chose.  Et  parce  que  la  puissance  se  dit  par  rapport  à  l'acte,  le 
complément  de  la  puissance  se  considérera  selon  qu'elle  peut 
avoir  son  acte  parfait.  D'autre  part,  l'acte  ou  l'opéralion  est  la 
fin  du  sujet  (]ui  ai^it,  toute  chose  étant  pour  son  opération 
comme  pour  sa  fin  prochaine  et  immédiate.  Et  parce  que 
tout  être  est  bon,  selon  qu'il  a  un  ordre  parfait  à  sa  fin,  il 
s'ensuit  que  la  vertu  »,  qui  est  l'ordre  parfait  à  l'acte  parfait, 
«  constitue  bon  le  sujet  où  elle  se  trouve  et  rend  son  acte  bon, 
ainsi  que  le  dit  Aristote  au  second  livre  de  l'Ethique  (ch.  vi, 
n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  6).  On  voit  aussi,  par  là,  qu'elle  est  la  dis- 
position du  parfait  à  l'excellent,  comme  il  est  dit  encore  au 
septième  livre  des  Physiques  (t.  XVII;  de  S.  Th.,  leç.  5).  Et 
ceci,  observe  le  saint  Docteur,  convient  à  la  vertu  de  n'importe 
quelle  chose  ».  C'est-à-dire  que  tout  principe  actif  d'une  chose 
en  vertu  duquel  cette  chose  accomplit  ce  pour  quoi  elle  est 
faite,  mérite  le  nom  de  vertu  au  sens  que  nous  venons  de  définir 
et  avec  les  propriétés  (pii  ont  été  marquées,  «  On  parlera,  en 
efïet,  de  la  vertu  du  cheval,  cpii  le  r'end  bon,  et  rend  bon,  aussi, 
son  acte;  de  même,  de  la  vertu  de  la  pierre,  de  l'homme,  ou  de 
quel(pr(;  autre  être  que  ce  soit  ". 

Toutefois,  si   la   vertu,  ainsi  comprise,   se  trouve  ou  peut  se 
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trouver  eu  u'iuiporle  quel  èlre  (]ui  ag^it,  elle  u'aura  pas,  daus 
tous  les  êtres,  la  même  couditiou.  C'est  qu'eu  effet,  «  seiou  la 
conditiou  diverse  des  puissauces,  elle  aura  elle-même  uu  mode 
de  complexion  très  divers.  Car  il  est  des  puissauces  qui  sout 
puremeul  actives;  d'autres,  qui  sont  purement  passives  et  mues; 
d'autres,  qui  agissent  cl  meuvent  étant  mues,  —  Les  puissances 
qui  sont  purement  actives  n'ont  pas  besoin,  pour  produire  leur 
acte,  qu'on  leur  ajou(e  quelque  chose.  Il  s'ensuit  qu'en  ces  sortes 
de  puissances,  la  vertu  de  la  puissance  n'est  pas  autre  chose 
que  la  puissance  elle-même.  Telles  sont  la  puissance  divine, 
l'intellect  agent,  et  les  puissances  naturelles.  Les  vertus  de  ces 
puissances  ne  sont  pas  des  habitus  surajoutés;  ce  sont  les  puis- 
sances elles-mêmes  qui  sont  complètes  et  achevées  par  elles- 
mêmes  »  relativement  à  leurs  actes.  —  «  On  appelle  puissances 
mues  seulement  les  puissances  (pii  n'agissent  que  sous  l'action 
d'un  autre,  celles  qui  n'ont  pas,  en  elles-mêmes,  d'agir  ou  de 
n'agir  pas,  mais  n'agissent  que  sous  l'impulsion  de  la  force  ou 
de  la  vertu  de  l'agent  qui  les  meut.  Telles  sont  les  puissances 
sensibles  considérées  en  elles-mêmes.  Aussi  bien,  est-il  dit  au 
troisième  livre  de  l'Ethique,  que  le  sens  n'est  le  principe  d'aucun 
acte  w  ;  c'est-à-dire  qu'il  ne  peut  ag'ir  que  s'il  est  actuellement 
impressionné  par  un  objet  agissant  sur  lui.  «  Ces  puissances,  dit 
saint  Thomas,  sont  perfectionnées  en  vue  de  leurs  actes  par 
quelque  chose  qui  est  surajouté  »  :  telle  l'espèce  sensible  causée 
dans  l'org-ane  du  sens  par  l'objet  que  le  sens  perçoit;  «  mais 
ce  quelque  chose  (jui  est  ainsi  surajouté  ne  se  trouve  pas  dans  la 
puissance  par  mode  de  forme  (]ui  y  de?iieure,  mais  seulement  par 
mode  de  passion  )>  ou  d'impression  reçue  et  qui  n'existe  dans  le 
sujet  (|u'aut;iut  (|ue  l'objet  agit,  «  comme  l'image  dans  la  pupille. 
Il  suit  de  là  que  les  vertus  de  ces  puissauces  ru'  sout  j)as  des  habi- 
tus, mais  (pie  ce  sont  j)lutôt  les  puissaïu-cs  elles-mêmes,  selon 
(ju'elles  sont  actuellement  sous  l'acliou  de  leurs  principes  actifs. 
—  Quant  aux  puissauctîs  qui  agissent  tout  ensemble  et  sont 
mues,  ce  sout  les  puissances  qui  sont  mues  eu  telle  sorte  par 
leurs  principes  actifs,  que  cependant  elles  ne  sont  point  par-  eux 
(l(''termiu(''es  à  une  seide  chose,  nuiis  ont  eu  elles-nuMues  d'agir  » 
indépendiiUMuenI    de    ra(ti(ui    actuelle    de   ces    principes    actifs. 
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<(  Tcllos  sont  les  puissances  qui  en  (jiiclque  manière  sont  rai- 
sonnahles.  Ces  puissances  sont  compUMées,  relativement  au  fait 
(rayir,  par  (luelque  chose  de  surajoiili',  (pii  n'est  pas  en  elles  par 
mode  de  passion  seulement,  mais  pai-  mode  de  forme  qui  se 
repose  et  demeure  dans  le  sujet;  en  telle  manière  cependant 
<pie  |)ar  ces  sortes  de  formes  la  puissance  n'est  pas  contrainte 
nécessaiiemeni  à  ai^ii'  d'une  seule  manière;  car  autrement  la 
puissance  ne  serait  pas  maîtresse  de  son  acte.  Les  vertus  de  ces 
puissances  ne  sont  pas  les  j)uissances  elles-mêmes;  ni  non  plus 
de  simples  passions  »  ou  inq)ressions  transitoires,  comme  dans 
l<'s  {)uissances  sensibles;  «  ni  des  qualités  ag"issant  nécessaire- 
ment, comme  les  qualités  des  choses  naturelles;  mais  elles  sont 
des  hahitus.  selon  les(juels  le  sujet  peut  agir*  au  i^vé  de  sa 
volonté,  ainsi  (pie  le  dit  Averroès,  au  troisième  livre  de  l'Ame  » 
(comm.  xviii). 

Essayons,  à  la  suite  de  ces  lumineuses  explications  de  saint 
Thomas,  de  nous  faire  une  idée  précise  de  l'habitus  opéralif. 
Il  se  distingue  de  l'habitus  entitatif,  en  ce  qu'il  a  pour  sujet  la 
puissance  d'açir.  Mais  non  pas  une  puissance  (|uelconque.  H 
faut,  d'abord,  que  cettt^  puissance  soit  une  véritable  faculté 
d'ag-ir,  distincte  de  ce  qui  ne  serait  qu'une  simple  qualité  active 
servant  d'instrument  immédiat  à  la  forme  substantielle  (pii  ag"it 
par  elle,  comme  sont,  par  exemple,  les  qualités  actives  des  élé- 
ments ou  des  mixtes.  De  ce  chef,  nous  devrons  exclure  de  la 
raison  de  sujet,  par  rapport  à  l'habitus  opératif,  tout  ce  qui  est 
purement  corps  brut  ou  minéral.  Il  j)ourra  se  trouver,  en  ces 
sorles  d'êtres,  des  dispositions  corporelles  que  nous  appellerons, 
si  on  le  veut,  du  nom  d'habitus  entitatifs.  Il  n'y  aura  jamais  ni 
ne  pourra  y  avoir  d'habitus  o[)éiatif  au  sens  propre,  l/habitus 
opératif  demande,  comme  sujet,  une  véritable  [)uissance  d'agir, 
qui  ait  la  raison  de  faculté  distincte,  découlant  de  la  forme 
substantielle,  mais  se  su[)erposant  à  elle  comme  principe  d'ac- 
tion, et  appartenant  à  la  secoiuh;  espèce  de  la  qualité,  non  à  la 
troisième,  constituée  par  les  seules  qualités  actives  ou  passives, 
que  nous  appellerions  aujourd'hui  les  forces  physico-chimiques. 

Ainsi  donc  la  disposition  des  forces  [)hysico-chimi(pies  peut 
bien  se  rattacher  à    l'habitus  (Mitilatif,    servant    [dus   ou    moins 
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directement  à  l'opération  ;  elle  ne  méritera  jamais,  an  sens 
propre,  le  nom  d'iiabiliis  opératif.  La  raison  en  est  tonte  simple. 
Ces  qualités  actives  on  ces  forces  physico-chimiques  sont  elles- 
mêmes  la  disposition  ultime  du  sujet  par  rapport  à  son  action; 
elles  ne  peuvent  donc  rien  recevoir  qui  les  dispose  elles-mêmes 
ultérieurement  à  cette  action,  (l'est  pour  cela  que  saint  Thomas 
nous  a  dit,  à  l'article  premiei-  de  cette  question,  et  aussi  à  la  fin 
de  l'article  3,  que  le  corps  et  ses  org-anes,  à  le  considérer  comme 
agissant  en  vertu  des  (|ualités  actives  et  passives  qui  sont  le 
propre  des  éléments  dont  il  se  compose,  ne  peut  pas  être  le 
sujet  d'habitus  ordonnés  à  l'opération.  Il  est  vrai  que  sous  le 
mouvement  de  l'âme  et  en  tant  quil  est  son  organe,  il  pourra 
être  plié  à  servir  plus  ou  moins  promptement  et  docilement 
l'âme  qui  le  meut;  mais  cette  adaptation  ne  participera  la  raison 
d'habitus  opératif  qu'en  tant  quelle  vient  de  l'âme  et  qu'elle  est 
ordonnée  à  l'action  ou  au  mouvement  que  l'âme  cause  en  raison 
de  l'habitus  qui  existe  en  elle;  considérée  en  elle-même,  ou 
selon  qu'elle  est  dans  le  corps  et  dans  ses  org-anes,  abstraction 
faite  de  l'ordre  qu'elle  a  au  mouvement  de  l'àme,  elle  ne  dépasse 
pas  la  raison  de  disposition  corporelle  ou  d'habitus  entitatif. 
De  là  le  mot  si  profond  de  saint  Thomas,  à  la  fin  de  l'article  3, 
ad  J'"",  disant  que  «  les  habitus  ne  sont  pas  dans  les  membres 
du  corps,  mais  plutôt  dans  les  puissances  qui  commandent  leur 
mouvement  ».  Et  c'est  dans  ce  sens  que  nous  devons  entendre 
tout  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  à  ce  sujet. 

Donc,  la  première  condition  pour  que  nous  ayons  un  habitas 
opératif,  est  (pi'il  faut  avoir  une  vraie  puissance,  appartenant  à 
la  seconde  espèce  de  la  qualité.  —  Mais  cela  ne  suffit  pas.  Les 
puissances  véj^étalives,  en  effet,  et  l'intellect  agent  appartien- 
nent à  ce  genre  de  puissances.  Et  cepeiulant  il  est  impossible 
de  parler  d'habitus  à  leur  endroit.  C'est  (pi'en  elfet,  pour  être 
sujet  d'habitus,  la  puissance  doit  être  une  puissance  passive  en 
fpielque  sorte.  Si  elle  est  purement  active,  elle  sera  ordonnée  à 
son  acte  selon  tout  elle-même  et  naturellement.  Elle  agira  uni- 
quement par  ce  qu'elle  est,  non  |)ar  ce  (pi'elle  reçoit,  puisqu'elle 
est  seulement  oidonni'e  à  agir,  nullemeni  à  recevoir.  Il  s'ensuit 
(|u'un   habitus   venant  du    dehors  et   devant    la    disposer   à    agir 
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sera  chose  loiil  à  fait  impossible  pour  elle.  —  De  ce  chef  et  à  ce 
litre,  nous  devons  exclure  toute  raison  d'habilus  opératif,  au 
sens  pioju-c,  de  nos  facultés  vég'élatives  et  du  monde  purement 
véi^étal.  Ici  luèuie,  c'est  seulement  de  dispositions  corporelles  et 
d'ordre  entitalif  (ju'il  pourra  être  question,  'ou  d'adaptation  à 
at^ir,  en  raison  des  qualités  actives  ou  passives,  c'esl-à-dire  dos 
forces  physico-chimiques,  par  l'entremise  desquelles  ag^it  tou- 
jours la  puissance  végétative. 

Une  puissance,  ayant  vraiment  raison  de  faculté  distincte,  et 
de  faculté  qui  ne  soit  pas  uniquement  active,  mais,  d'une  cer- 
taine manière,  passive;  telle  est  la  seconde  condition  requise 
pour  pouvoir  être  le  sujet  de  l'habitus  opératif.  —  Toutefois, 
cette  nouvelle  condition  ne  suffit  pas  encore.  Ce  n'est  pas  d'une 
manière  (juelconque  que  la  faculté  doit  recevoir.  Il  faut  que  ce 
qu'elle  reçoit  demeure  en  elle,  même  après  que  la  cause  qui  l'y 
produit  a  cessé  d'ag-ir;  en  telle  sorte  que  ce  quelque  chose,  ainsi 
reçu  dans  la  faculté,  et  demeurant  en  elle,  y  devienne  comme  le 
principe  propre  et  qui  appartient  à  la  faculté,  si  l'on  j)eut  ainsi 
dire,  et  dont  elle  pourra  user  sans  que  la  cause  qui  l'a  produit 
soil  désormais  présente,  de  l'acte  que  cette  faculté  est  ordonnée  à 
produire.  —  A  ce  titre,  les  facultés  sensibles  extérieures  ne  peu- 
vent pas  être  le  sujet  d'habitus  opéiatifs.  Il  est  vrai  qu'elles  ont 
la  raison  de  facultés  distinctes,  et  même  de  facultés  passives,  qui 
ne  peuvent  agir  que  si  elles  sont  infornires  par  leur  objet.  Mais 
elles  ne  peuvent  être  informées  que  Iransitoirement,  et  pour 
autant  que  leur  objet  actuellement  présent  en  dehors  d'elles  agit 
sur  elles.  A  cause  de  cela,  cette  forme  (pi'(;lles  reçoivent  de  leur 
objet  n'a  pas  en  elles  ni  ne  peut  avoii-  la  raison  d'habitus.  Il  en 
va  tout  autrement  des  facultés  sensibles  intérieures,  surtout  de 
l'imagination,  de  la  cogitative  et  de  la  mémoire.  Les  espèces  sen- 
sibles, (jui  leur  viennent  du  dehor-s  par  l'entremise  des  sens  exté- 
l'ieurs,  sont  reçues  en  elles />io///'  //  demeurer.  Elles  deviennent  en 
elles  des  principes  d'action  distincts  de  la  puissance  d'agir  et 
s'ajoutent  à  elle  pour  la  parfaire  (m  vue  de  son  acte  propre.  De 
ce  chef,  en  elles  se  trouve  déjà  la  raison  propre  de  l'habitus. 
De  même,  et  plus  encore,  on  trouve  cette  raison  propre  de 
l'habitus  dans   l'entendement   réceptif  où  sont   reçues  et  conser- 
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vées  les  espèces  venues  des  sens  el  spirilualisées  par  la  lumière 
de  rinlellecl  agent.  Ces  espèces  demeurenl  là  à  litie  de  pi'in- 
cipe  formel  d'opéralion  intellectuelle,  complétant  la  puissance  et 
l'ordonnant  immédiatement  à  l'acte  qu'elle  doit  produire. 

Toutefois,  il  est  un  dernier  caractère,  qui  est,  par  excellence, 
le  caractère  de  l'hahitus.  Il  consiste  en  ce  que  l'iiabitus  n'est  pas 
une  forme  ou  une  qualité  qui  détermine  nécessairement  la  facullé 
à  ag'ir.  Sa  mission  ou  son  rôle  est  bien  de  disposer  la  faculté  à 
agir;  et  si  la  faculté  agit  selon  l'hahitus  qui  est  en  elle,  son  acte 
dépendra  de  la  forme  de  cet  liabitus;  mais  elle  peut  ne  pas  agir 
selon  cet  habitus,  ou  même  agir  selon  quelque  autre;  car  cet 
habitus  se  plie  aux  conditions  de  la  puissance,  lacjuelle  puis- 
sance n'étant  pas  selon  tout  elle-même  active^  peut  ne  pas  agir 
toujours;  ou  pouvant  aussi  recevoir  d'autres  habitus,  elle  pourra 
agir  différemment.  —  De  ce  chef,  le  sujet  {)ar  excellence  de  l'ha- 
hitus, sous  sa  raison  la  [)lus  formelle,  sera  la  volonté.  La  vo- 
lonté, en  effet,  n'est  pas  seulement  une  facullé  distincte,  et  une 
faculté  passive,  et  une  faculté  pouvant  garder  en  elle,  à  titre  de 
forme  permanente,  l'impression  de  son  objet,  se  traduisant  pour 
elle  sous  forme  d'inclination  qui  la  porle  vers  cet  objet.  Elle  est 
encore,  par  excellence,  la  faculté  (ju'une  telle  forme  ou  une  telle 
inclination  ne  nécessite  pas.  La  volonté,  en  effet,  ne  peut  être 
nécessitée  par  rien  autre  que  par  l'inclination  qui  est  sa  nature 
même  et  qui  est  l'inclination  au  bien  sous  sa  raison  de  bien. 
Toute  autre  inclination,  existant  en  elle,  et  causée  par  un  autre 
objet  que  le  bien  en  tant  que  tel,  est  une  inclination  dont  elle 
demeure,  par  sa  nature  même,  souverainement  maîtresse.  Elle 
en  use,  si  elle  veut,  et  dans  la  mesure  où  elle  le  veut  ;  nullement 
parce  qu'elle  est  [Cf.  (j.  10,  art.  i].  De  là,  sa  maîtrise  absolue 
sur  tonte  inclination  ajoutée  â  sa  nature  et  la  portant  à  agir 
dans  tel  sens  ou  dans  tel  autre.  Et  voilà  pounjuoi,  en  elle,  se 
trouve  excellemment,  ou  au  plus  haut  titre,  et  sous  sa  raison  la 
plus  parfaite,  l'hahitus  opératif. 

(^est  même  toujours  un  peu  en  raison  d'elle  ou  de  sa  maîtrise 
sur  c(!  qui  dépend  des  autres  facultés  d'agir,  (juc  nous  parlerons 
d'habitus  opératifs,  en  ces  autres  facultés,  soit  dans  l'intelli- 
gence, soit  dans  les  facultés  sensibles  intérieures  de  perception; 
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ou  aussi,  à  nu  lilre  sj)écial,  dans  l'appélit  sensilile.  —  Ou  aura 
remar(|ué   cominen!,   dans  la  doctrine  de  saint  Thomas,   taudis 
(|ut'    renleudeineni    réceplif"   a    besoin    d'habitus,    d'une    façon 
absolue,  pour  toutes  ses  opérations,  uièine  les  toutes  [)reuiières, 
la  volonté  n'en  a  besoin  que  pour  les  actes  qui  ne  portent  pas 
sur  la  raison  de  bien  en  général  ou  sur  ce  qui  aurait  une  con- 
nexion nécessaire  avec  celte  raison   de   i)ien  ;  et  encore,   même 
alors,  s'il  s'ag-it  de  l'ordre  naturel,  n'en  a-t-elle  pas  besoin  d'une 
façon  al)solue  et  pour  que  son  acte  puisse  simplement  se  pro- 
duire, mais  seulement  pour  que  cet  acie  s'accomplisse  «  d'une 
façon   [)lus  [)romple  »   et    plus  aisée,    comme    s'exprimait    saint 
Thomas  à  la  fin  de  l'article  que  nous  avons  lu  et  commenté.  La 
raison   de   cette  différence   est    dans  la   nature  même   des  deux 
facultés.  La    nature  de   rentendemenl   réceptif,  du    moins   chez 
nous,   est  de  ne  pouvoir  rien  entendre,   que  s'il  est   aclué  par 
une  espèce  intelligible  venue  du  dehors  ;  car,  avant  cette  actua- 
tion,  il  est  purement  en  puissance  par  rapport  à  l'être  intelligi- 
ble. Et  parce  que  cette  espèce  intellig^ible  a  raison  d'iiabitus,  au 
sens  expliqué,  il  s'ensuit  que  sans  habitus  l'entendement  réceptif 
ne  peut  absolument  pas  ag^ir.  La  volonté,  au  contraire,  est,  par 
nature,  faite  pour  se  porter  au  bien  en   tant    que  tel,  dès  qu'il 
se  présente.  Lors  donc  que  celle  raison  de  bien  se  présentera, 
la  volonté,  par  elle-même,  et  en  vertu  de  sa  seule  nature,  aura, 
du  C('»té  du  ])rincipe  d'action  existant  dans  le  sujet,  tout  ce  (ju'il 
faut  j)0ur  produire  son  acte.  Elle  le  produira  nécessairement.  Il 
en  sera  de  même  pour  tout  ce  qui  aura,  aux  yeux  de  la  raison, 
une  connexion  nécessaire  avec  la  raison  de  bien.  Au  contraire, 
[)()ur  tout  ce  <\m  n'aura  pas   une   connexion    nécessaire    avec    la 
raison  de  bien  selon  que  le  bien  est  possible  pour  l'homme,  la 
volonté,  par  sa  nature,  demeurera  indifférente.  Elle  ne  sera  [)as 
(h'tenniiK'e  à  s'y  porter.   Il   est    vrai    (|u'elle  pourra  s'y    porter, 
en  \(mIu  de  sa  nature  (|ui  la  port(i  au  bien;  nuiis  elle  pourra  ne 
pas  s'y  porter,  en  vertu   de  celte    même   luilure  ({ui  ne  la  porte 
(pr'au  bien.   Si  elle  s'y   porte,  en  fait,   sans  (ju'il  y  ait,    en  elle, 
un  penchant  à  s'y  poi-ter,  son  acte  sera,  pour  ainsi  dire,  un  fait 
fortuit  ou  accidentel  :  il  se  pourra  même  qu'il  soit  accompli  en 
(jirelqiie  sort»;  à  cont r'e-cœur-,  des  r'aisons  ou  des  motifs  contrairx'S 
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aUiraiit  simullanémeiil  la  voloalc  dtuis  ua  sens  opposé.  Il  n'en 
sera  plus  de  même  si,  dans  la  volonté,  se  (rouve  un  penchant 
dans  le  sens  de  cet  acte.  Et  parce  que  ce  penchant  n'est  pas 
chose  naturelle  à  la  volonté,  il  faut  que  ce  soit  quelque  chose 
de  surajouté;  en  quoi  se  trouve,  précisément,  pour  la  volonté,  la 
raison  d'habitus.  —  Et,  pour  la  même  raison,  nous  requerrons 
des  habitus,  d'une  façon  participée  et  dépendante  par  rapport 
au  mouvement  de  la  volonté,  dans  les  facultés  appétitives  sensi- 
bles, afin  que  pouvant  être  mues  dans  un  sens  ou  dans  l'autre 
par  la  volonté,  un  penchant  surajouté  à  celui  de  leur  nature,  ou 
modifiant  ce  dernier  dans  le  sens  de  l'acte  voulu  par  la  faculté 
supérieuie  qui  les  commande,  les  rende  souples  et  dociles  à  son 
égard. 

II  ne  nous  reste  plus  à  étudier  qu'un  dernier  point,  en  ce  qui 
est  du  sujet  des  habitus;  et  c'est  de  savoir  si  nous  pouvons 
parler  d'habitus  quand  il  s'agit  de  l'ange.  —  Nous  allons  exa- 
miner ce  dernier  point  de  doctrine  à  l'article  qui  suit. 


Article  VI. 
Si  dans  les  anges  se  trouve  quelque  habitus  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  dans  les  anges  il  n'y 
a  pas  d'habitus  ».  —  La  première  est  un  texte  fort  curieux  et 
très  expressif  de  «  Maxime,  commentateur  de  saint  Denys  », 
qui,  «  au  sujet  du  septième  chapitre  de  la  Hiérarchie  céleste, 
dit  »  ces  paroles  :  ((  //  n'y  a  pas  à  concevoir  que  les  vertus  in- 
tellectuelles, c'est-à-dire  spirituelles,  soient  dans  les  divines  intel- 
ligences, savoir  les  anges,  à  la  manière  des  accidents,  tels  que 
nous  les  trouvons  en  nous,  en  telle  sorte  quune  chose  soit  là  en 
une  autre  comme  dans  son  sujet:  nous  devons,  en  effet,  exclure 
de  ces  substances,  absolument,  tout  accident.  Puis  donc  que  tout 
habitus  a  raison  d'accident,  il  n'y  a  pas  à  parler  d'habitus  au 
sujet  des  anges  ».  —  La  seconde  objection  s'appuie  sur  uti  texte 
de  saint  Uenys,  expliqué  encore  par  un  autre  texte  tle  Maxime. 
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((  Selon  (\uv  s'expfinic  saiiil  Deiivs,  au  chapitre  iv  de  la  Hiêrdr- 
chie  ci'/csfe.  Irs  sdinfes  (/ts/)osili(>ns  des  célestes  essences  parti- 
pent,  plus  (jne  tous  les  autres  êtres,  la  bonté  de  Dieu.  Or.  ce  ([ui 
est  par  soi  est  toujours  antérieur  et  supérieui'  à  ce  (pii  est  par 
un  autre.  Il  s'ensuit  (jue  les  essences  des  autres  [)ar  elles-inènies 
sont  perfectionnées  de  manière  à  ressembler  à  Dieu.  Donc,  elles 
ne  sont  j)oinl  perfectionnées  par  de  certains  habitus.  Et  il  sem- 
ble, dit  saint  Thomas,  ([ue  cette  raison  est  la  raison  même  de 
Maxime,  qui  ajoute  au  même  endroit  :  ^9/,  en  effet,  il  1/  avait, 
en  ces  intelligences,  des  accidents,  leur  essence  ne  demeurerait 
pas  en  elle-niènie,  ni  elle  n'aurait  pu,  autant  que  la  chose  est 
possible,  être  déifiée  par  elle-même  ».  —  La  troisième  objection 
raji[)elle  (pie  «  l'habitus  est  une  certaine  disposition,  ainsi  qu'il 
est  dit  au  cinfjuième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th..  leç.  20; 
Did.,  liv.  IV,  ch.  XX,  n.  -i).  Or,  la  disposition,  comme  il  est  dit 
au  même  endroit,  est  Vordre  de  ce  qui  a  des  parties.  Puis 
donc  que  les  anges  sont  des  substances  simples,  il  ne  semble 
pas  qu'il  y  ait  en  eux  des  dispositions  et  des  habitus  ». 

L'argument  sed  contra  est  encore  un  texte  de  «  saint  Denys  », 
(\u'\  a  dit,  au  chapitre  vu  de  la  Hiérarchie  céleste,  que  les  ang-es 
de  la  première  liiérarchie  son  appelés  Brûlants  et  Trônes,  et 
l'Jffnsion  de  la  sagesse,  manifestation  déiforme  de  leurs  habi- 
tus »  ;  et  cela  veut  dire  que  ces  termes  ou  ces  noms  dont  on  les 
appelle  signifient  les  habitus  qui  sont  en  eux.  Donc,  il  y  a  des 
habitus  dans  les  anges. 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  nous  avertir 
que  «  d'aucuns  ont  enseigné  qu'il  \\y  avait  pas  d'habitus  dans 
les  anges;  et  que  tout  ce  qui  leur  est  attribué  leur  convient 
essentiellement.  Aussi  bien,  Maxime,  après  les  paroles  que  nous 
avons  citées  de  lui,  dit  :  Leurs  habitudes,  et  les  vertus  qui  sont 
en  eux,  sont  essentielles,  en  raison  de  leur  immatérialité.  Sim- 
plicius  dit  la  même  chose,  dans  son  commentaire  des  Prédica- 
ments  (chap.  de  la  Qualité)  :  fM  sagesse  qui  est  dans  l'âme  est 
un  habitus:  celle  qui  est  dans  C Intelligence  »  (c'est-à-dire  dans 
l'ange)  «  est  la  substance;  car  tout  ce  qui  est  divin  »  (même  au 
sens  angélique)  «  se  suffit  par  soi  et  se  tient  en  soi.  —  (^e  sen- 
timent, ajoute  saint  Thomas,  renferme  une  part  de  vérité  et 
T.  VII.  Les  passions.  87 
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coiUient  une  part  d'erreur.  Il  est  tnanifesle,  en  effet,  d'après  ce 
qui  a  élé  dit  (q.  49,  f^rt.  4),  q"e  le  sujet  de  l'habitus  n'est  qu'un 
être  en  puissance.  Par  cela  donc  que  les  commentateurs  précités 
considéraient  que  les  anges  sont  des  substances  immatérielles  et 
qu'il  n'y  a  pas  en  eux  la  puissance  de  la  matière,  ils  en  ont 
exclu  l'habitus  et  toute  sorte  d'accident.  Mais  parce  que,  s'il  n'y 
a  pas,  dans  l'ange,  la  puissance  de  la  matière,  il  y  a  cependant, 
en  lui,  une  certaine  puissance  —  car,  d'être  l'acte  pur  est  le 
propre  de  Dieu,  —  à  cause  de  cela,  selon  que  la  puissance  se 
trouve  en  eux,  pour  autant  l'habitus  peut  s'y  trouver  aussi.  Seu- 
lement, parce  que  la  puissance  de  la  matière  et  la  puissance  de  la 
substajice  intellectuelle  ne  sont  pas  de  même  nature,  il  s'ensuit 
que  l'habitus  n'aura  pas  la  même  raison  de  part  et  d'autre.  C'est 
ce  qui  a  fait  dire  à  Simplicius,  dans  son  commentaire  des  Prédi- 
caments  (endroit  précité),  que  les  hnbitiis  de  la  substance  intel- 
lectuelle ne  sont  pas  semblables  aux  habitas  qui  sont  ici,  mais 
plutôt  aux  espèces  simples  et  immatérielles  que  cette  substance 
contient  en  elle-même  ».  Ces  dernières  paroles  de  Simplicius  se- 
raient vraies,  si  elles  ne  devaient  pas  exclure,  d'après  les  paroles 
précédentes,  toute  distinction  réelle  entre  ces  habilus  et  la  subs- 
tance même  de  l'ange.  Pour  nous,  nous  reconnaissons  que  les 
habitus  de  l'ange  ne  sont  pas  semblables  aux  nôtres  (du  moins 
dans  l'ordre  naturel);  mais  nous  affirmons  qu'ils  ont  vraiment 
la  raison  d'habitus,  ou  de  qualité  accidentelle,  distincte  non  seu- 
lement de  la  substance  angélique,  mais  même  de  la  puissance 
destinée  à  l'opération. 

Après  avoir  affirmé  cette  nécessité  de  véritables  habitus  dans 
les  facultés  de  l'ange,  saint  Thomas  précise  la  nature  de  ces 
habitus  par  opj)osition  aux  habitus  qui  sont  en  nous,  du  moins 
dans  l'ordre  naturel,  surtout  en  ce  qui  est  des  habitus  de  l'in- 
telligence 

«  Au  sujet  de  ces  habilus,  explique  saint  Thomas,  il  n'en  est 
pas  de  l'intelligence  angélique  comme  de  l'intelligence  humaine. 
—  L'intelligence  humaine,  en  effet,  parce  qu'elle  occupe  la  [)lace 
infime  dans  l'ordre  des  intelligences,  est  en  puissance  par  rap- 
port à  tous  les  objets  inlelligibh's,  comme  la  matière  première 
par  rapport  à  toutes  les  formes  sensibles  |Cf.  1  p.,  q.  S7,  art  r]; 
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il  s'ensuit  qu'elle  a  besoin  d'un  liahilus  »,  ou  de  (juehjue  espèce 
intelliyihie  surajoulée,  «  par  rapport  à  (ous  les  objets  intelliîii- 
bles  M  :  sans  une  es{)èce  intellii^ible  de  celle  sorte,  elle  ne  j)eul 
rien  connaître,  non  [)as  niètne  sa  propre  nature.  —  «  L'inlelli- 
g(Mice  atjçélique,  au  contraire,  n'a  pas  raison  de  pure  puissance 
dans  le  genre  des  choses  intelligibles;  elle  a  raison  d'un  certain 
acte.  Non  pas,  toutefois,  d'acte  pur,  car  ceci  n'appailient  (pi'à 
Dieu;  mais  avec  un  certain  mélange  de  puissance,  qui  diminuera 
d'autant  plus  que  l'ange  sera  d'une  nature  plus  élevée.  Il  suit 
de  là,  comme  il  a  été  dit  dans  la  Première  Partie  (q.  55,  art.  i), 
que  dans  la  mesuit;  où  il  est  en  puissance,  il  a  besoin  d'être 
perfectionné,  d'une  façon  habituelle,  par  certaines  espèces  intelli- 
gibles, en  vue  de  son  opération  propre;  mais,  selon  qu'il  est  en 
acte,  il  peut,  par  son  essence  »,  et  sans  liabitus  surajouté,  «  en- 
tendre ceilaines  choses,  s'entendre  au  moins  lui-même,  et  les 
autres  choses  selon  le  mode  de  sa  substance,  ainsi  qu'il  est  dit 
au  livre  des  Causes  (prop.  vin,  xiii  ;  de  S.  Th.,  leç.  8,  i3)  ; 
et  cela,  d'autant  plus  parfaitement,  qu'il  est  d'une  nature  plus 
parfaite  ». 

Ainsi  donc,  dans  l'ordre  naturel,  et  pour  ce  qui  est  de  l'opé- 
ration intellectuelle,  tandis  que  notre  intelligence  ne  peut  rien 
entendre  sans  quehpie  espèce  intelligible  surajoutée  qui  a  pour 
elle  la  raison  d'habitus,  l'inlelligence  angélique  peut  entendre 
certaines  choses  directement  par  l'essence  même  de  l'ange  tenant 
lieu  pour  elle  d'espèce  intelligible.  —  Saint  Thomas  se  contente 
de  marquer  cette  différence,  au  point  de  vue  de  l'habitus,  entre 
l'intelligence  angélique  et  l'intelligence  humaine,  dans  l'ordre 
naturel.  Il  ne  parle  pas  de  la  volonté.  Et,  en  effet,  du  côté  de  la 
volonté,  il  n'y  avait  pas  à  marquer  la  même  différence,  puisque 
nous  avons  vu  (pic  la  volonté  humaine,  elle  aussi,  peut  voidoir 
certaines  choses  sans  le  secours  d'un  habitus  surajouté. 

Dans  l'ordre  surnaturel,  même  s'il  s'agit  de  l'intelligence,  la 
différence  n'a  plus  à  être  marquée  comme  dans  l'ordre  naturel. 
C'est  que,  nous  dit  saint  Thomas,  «  aucun  ange  n'arrise  à  la 
perfection  de  Dieu;  il  demeure  à  une  distance  infinie.  Il  s'ensuit 
que  pour  atteindre  Dieu  Lui-même  ».  selon  qu'il  est  en  Lui- 
môme,  «  par  leur  intelligence  et  leur  volonté,  lesang-es  ont  besoin 
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tle  certains  habitus,  comme  existant  en  puissance  par  rapport  à 
cet  acte  pur.  Aussi  bien  saint  Denys  appelle  leurs  habitus  déifor- 
mes,  c'est-à-dire  qui  les  rendent  semblables  à  Dieu  ».  —  A  ce 
titre,  il  en  est  des  anges  comme  des  hommes.  Ils  ont  un  ég"al  be- 
soin des  habitus  surnaturels,  soit  des  habitus  opéralifs  dans  l'in- 
telliju;^ence  et  la  volonté,  soit  même  de  l'habitus  entitatif  qu'est  la 
grâce  ou  la  gloire  dans  l'essence  de  la  substance  qui  porte  les 
facultés. 

Saint  Thomas  termine  en  faisant  remarquer  que  «  les  habitus 
qui  sont  des  dispositions  à  l'être  naturel  »,  et  qui,  nous  l'avons 
vu  (art.  2),  ne  se  trouvent  que  dans  le  corps  par  rapport  à 
l'âme,  sa  forme  substantielle,  «  n'existent  pas  dans  les  anges, 
ceux-ci  étant  immatériels  ». 

Uad  primiim  dit  que  «  le  mot  de  Maxime  »,  pour  être  vrai, 
«  doit  s'entendre  des  habitus  et  des  accidents  matériels  »,  (pii 
supposent  dans  le  sujet  la  puissance  de  la  matière. 

h'ad  seciindum  répond  que  «  les  ang-es,  pour  ce  qui  leur 
convient  en  raison  de  leur  essence,  n'ont  pas  besoin  d'habilus. 
Mais  parce  qu'ils  n'ont  point,  par  eux-mêmes,  l'être  en  telle 
sorte  qu'ils  ne  participent  pas  la  sagesse  et  la  bonté  divine,  à 
cause  de  cela,  dans  la  mesure  où  ils  ont  besoin  de  participer 
quelque  chose  du  dehors,  pour  autant  il  est  nécessaire  qu'il  y 
ait  en  eux  des  habitus  ».  —  L'essence  de  l'ange  inclut  un  cer- 
tain être,  mais  un  être  limité;  car  ils  ne  sont  pas,  par  nature, 
l'acte  pur  :  ils  sont  une  certaine  nature  qui  les  fait  être  tel  acte; 
mais  ils  ne  sont  pas  l'acte.  Il  s'ensuit  que  pour  saisir,  dans  sa 
nature  propre,  tout  ce  qui  n'est  pas  eux,  il  faut  (pi'ils  reçoivent 
du  dehors,  c'est-à-dire  de  Dieu,  une  participation  de  son  essence 
dont  le  propre  est  de  porter,  en  elle,  suréminemmenl  et  comme 
représentées  dans  leur  cause,  les  essences  ou  les  raisons  propres 
de  tout  ce  qui  est  [Cf.  I  p.,  q.  55,  art.  i  et  2].  Ceci  est  vrai, 
même  dans  l'ordre  naturel.  A  plus  foite  raison,  dans  l'ordre 
surnaturel,  ainsi  qu'il  a  été  dit. 

\Jad  tertinni  accorde  que  «  dans  l'ange,  il  n'y  a  pas  des  par- 
lies  d'tîssenc»*  »,  comme  dans  les  êtres  matériels;  «  mais  il  y  a 
des  parties  dans  l'ordic  de  la  puissance,  en  c(î  sens  (|ue  leur 
inlelliti;'ence  est   peifeclionn<'*e  j)ar  plusi<MU"s  espèces,  et   (jue   leur 
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volonté  a  rapport  à  phisieiirs  choses  »  :  s'il  n'avait  qu'à  se  con- 
naître et  à  s'aimer  lui-même,  l'ange  n'aurait  absolument  pas 
besoin  d'habitus;  mais  parce  que  son  intellii^ence  peut  connaître 
tout  vrai,  et  (pie  sa  volonté  peut  se  poiMer  sur  des  objets  (|ui 
n'ont  pas  une  connexion  nécessaire  avec  son  piopre  bien,^à  cause 
de  cela,  il  est  dans  l'ang'e  une  certaine  potentialité  ou  indéter- 
mination naturelle,  qui  a  besoin,  pour  que  l'opération  de  l'anjçe 
soit  parfaite,  d'être  déterminée  et  fixée  dans  le  sens  de  Pacte 
par  certains  habitus. 

L'iiabilus  entilatif  est  exclusivement  pro()re,  dans  l'ordre  na- 
turel, aux  êtres  corporels  où  se  trouve  la  composition  essentielle 
de  matière  et  de  forme,  l^ans  l'ordre  surnaturel,  on  parlera 
d'un  certain  liabitus  entltatif,  en  ce  qui  est  de  la  i^râce  ou  de  la 
g"loire  affectant  directement  l'essence  de  tous  ceux  qui  sont  faits 
enfants  de  Dieu  par  ado[)tion,  (pi'il  s'agisse  de  l'iiomme  ou  qu'il 
s'aei^isse  de  l'anye.  L'habitus  opératif  n'existe,  au  contraire,  que 
dans  les  facultés  ou  les  puissances  qui  se  distinguent  réellement 
du  sujet  où  elles  se  trouvent,  plus  spécialement  dans  les  facultés 
ou  les  puissances  d'ordre  rationnel  ou  intellectuel,  telles  que  l'in- 
telligence et  la  volonté.  Ces  facultés  en  sont  le  sujet  par  excel- 
lence, bien  qu'elles  le  soient  à  des  litres  divers,  selon  qu'on  les 
considère  dans  l'homme  ou  dans  l'ange,  et  par  rapport  à  l'ordre 
naturel  ou  à  l'ordre  surnaturel.  Quant  aux  facultés  d'ordre  sen- 
sible, surtout  aux  facultés  appélitives,  l'habitus  opératif  pourra 
s'y  trouver  aussi,  sous  sa  raison  propre,  mais  en  dépendance  des 
facultés  d'ordre  rationnel  et  selon  qu'elles  demeurent  soumises  à 
leur  mouvement. 

Nous  savons  ce  qu'est  l'habitus  et  quel  eu  est  le  sujet.  —  Nous 
(hnons  maiulenaul  éludiei'sa  cause.  Et,  à  ce  sujet,  nous  aurons 
à  examiner  trois  questions.  Car  la  cause  des  habit  us  peut  se 
cousidéi"er  :  «  d'abord,  (pianl  à  leur  généiatioii  »,  ou  à  leur 
production;  «  secondement,  quant  à  hîur  augmentation;  troi- 
sièmement, (juani  à  leur  diminution  et  à  leur  corruption   ». 

Premièi'emenl,  (punit  à  leur  génération  ou  à  leur  j)roduc- 
tioii,  —  (-'est  l'objet  de  la  (pu'slion  suivante. 


QUESTION  LI. 


IJE  LA  GENERATION  DES  HABITUS. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  qucl(jue  liabitus  vient  de  la  nature? 

20  Si  que!(jue  habitus  est  causé  par  les  actes  ? 

3"  Si  par  un  seul  acte  Thabitus  peut  être  eng-endré  V 

4°  Si  queUjues  habitus  sont  dans  les  hommes,  ini'us  par  Dieu  ? 


Oïl  le  voit,  ces  quatre  ailicles  embriissent  le  triple  mode  dotit 
on  peut  concevoir  qu'un  liabilus  existe  dans  un  sujet  donné  : 
par  mode  d'habilus  inné,  ou  par  mode  d'Iiabitus  acquis,  ou  par 
mode  d'habilus  infus.  Le  premier  mode  est  étudié  à  l'article  pre- 
mier; le  second,  aux  articles  2  et  3;  le  troisième,  à  l'article  4- 


Article  Premier. 
Si  quelque  habitus  vient  de  la  nature  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  n'est  [)as  d'habilus 
(pii  vienne  de  la  nature  »  on  qui  soit  inné  dans  l'homme.  —  La 
pieinière  est  que  «  ce  (pii  vient  de  la  nature  n'est  pas  soumis  à 
l'arbilie  de  la  volonté.  Or,  Vliabitiis  est  ce  dont  on  peut  user 
comme  Von  veut,  ainsi  (pie  le  dit  Averroès,  au  sujet  du  troisième 
livre  (le  l'Ame  fcomm.  xviii).  Donc,  Ihabilus  ne  vient  pas  de  la 
nature  ».  —  La  seconde  objeclion  dit  (jue  «  la  nalure  ne  fait 
point  [)ar  d(Mi.\  [irincipes  ce  (ju'elle  j)eut  faire  par  un.  Or,  les 
puissances  de  l'âme  vieuueni  de  la  nalure.  Si  donc  les  habilus  des 
puissances  venaient  de  la  naluie,  l'habitus  cl  la  puissance  seraient 
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une  même  chose  ».  —  La  troisième  objeclion  en  appelle  à  ce 
ijTand  principe,  que  «  la  nature  n'est  jamais  en  défaut  dans  les 
choses  nécessaires.  Or,  les  habitus  sont  nécessaires  pour  bien 
a^ir,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  49»  Jif^t*  4)-  ''^i  donc  cer- 
tains habitus  venaient  de  la  nature,  il  semble  que  la  nature  ne 
seiait  jamais  en  défaut,  causant  tous  les  habitus  nécessaires;  ce 
qui  est  manifestement  faux.  Donc,  les  habitus  ne  sont  point 
causés  par  la  nature  ». 

L'ari^ument  srd  contra  fait  observer  que  «  dans  le  sixième 
livre  de  r Ethique  (ch.  vi,  n.  2;  de  S.  Th.,  leç.  5),  parmi  les 
autres  habitus,  se  trouve  marquée  l'intelligence  des  principes, 
(pii  vient  de  la  nature;  en  raison  de  (juoi  on  dit  (pic  les  pre- 
miers [)rincipes  sont  connus  naturellement  ».  —  Les  objections 
et  rary;ument  sed  contra  portent  exclusivement  sur  les  habitus 
des  puissances  ou  habitus  opératifs  ;  mais  au  corps  de  l'aiticle, 
comme  nous  l'allons  voir,  saint  Thomas  parlera  aussi  des  habi- 
tus entitatifs. 

Le  saint  Docteur  commence  par  nous  avertir  qu'a  une  chose 
peut  être  naturelle  à  un  sujet  donné,  d'une  double  manière. 
D'abord,  en  raison  de  sa  nature  spécifique;  et  c'est  ainsi  qu'il 
est  naturel  à  l'homme,  de  pouvoir  rire;  et  au  feu,  de  monter. 
Ensuite,  selon  sa  nature  individuelle;  comme  il  peut  être  naturel 
à  Socrate  ou  à  Platon,  d'être  maladifs  ou  robustes,  selon  la 
complexion  propre  d'un  chacun.  —  De  même,  par  rapport  à  l'une 
et  à  l'autre  de  ces  deux  natures  »,  spécifique  et  individuelle, 
((  une  chose  peut  être  dite  naturelle,  d'une  double  sorte  :  ou 
bien,  parce  (ju'elle  vient  totalement  de  la  nature;  ou  bien,  parce 
que  seh)n  (|uelque  chose  d'elle-même  elle  vient  de  la  nature,  et 
selon  une  autre  chose,  d'un  principe  extérieur.  C'est  ainsi,  par 
exemple,  (jue  pour  celui  qui  se  y^uéril  par  lui-même  et  sans 
(pi'il  ait  rien  pris  à  cet  etfet,  la  guérison  vient  tout  entière  de 
la  nature;  pour  celui,  au  contraire,  qui  se  guérit  en  s'aidant  de 
quelque  remède,  sa  guérison  vient  en  paitie  de  la  nature  et  en 
partie  d'un  piincipe  extérieur  ». 

Ces  distinctions  posées,  saint  Thomas  ajoute  :  «  Si  donc  nous 
[)arlons  de  l'habittis  selon  qu'il  est  une  disposition  du  sujet  par 
rapport  à  la  forme  ou   à  la  nature  »,  c'est-à-dire   de  l'habilus 
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que  nous  avons  appelé  tlu  nom  d'habilus  entilatif,  «  c'est  de 
chacun  de  ces  divers  modes  que  riiahihis  pourra  être  naturel.  — 
Il  est,  en  effet,  une  dis[)osilion  natuielle  qui  est  due  à  l'espèce 
humaine,  en  dehors  de  laquelle  aucun  homme  ne  peut  se  trou- 
ver »  :  telle,  par  exemple,  la  disposition  qui  consiste  à  avoir  un 
corps  orgauicpie  apte  à  être  iulbrmé  par  une  àme  raisonnable. 
((  Celte  disposition  est  naturelle,  à  prendre  la  nature  dans  son 
sens  spécifique.  —  Mais,  parce  qu'une  telle  disposition  a  une 
certaine  latitude  »,  car  il  n'y  a  pas  qu'un  seul  mode,  pour  le 
corps,  d'être  ors^anisé  en  vue  de  l'àme  raisonnable  qui  le  doit 
informer,  «  il  suit  de  là  que  cette  disposition  pourra  convenir, 
selon  des  degrés  divers,  aux  divers  hommes  pris  dans  leur  nature 
individuelle.  —  El  celle  disposition  »,  selon  qu'en  fait  elle  con- 
viendra aux  divers  hommes,  «  pourra  être  ce  qu'elle  est,  parfois 
totalement  en  raison  de  la  nature,  quelquefois  aussi  partielle- 
ment en  vertu  de  la  nature,  et  partiellement  en  vertu  d'un  prin- 
cipe extérieur,  comme  il  a  été  dit  de  celui  qui  se  guérit  par  le 
secoui's  de  l'art  ». 

Ainsi  donc,  s'il  s'agit  de  l'habitus  entilatif,  il  peut  être  natu- 
rel ou  inné,  soit  en  raison  de  la  nature  spécifique,  soit  en  raison 
de  la  nature  de  tel  individu;  quelquefois,  totalement;  d'autres 
fois,  partiellement. 

Que  s'il  s'agit,  non  plus  de  l'habitus  entilatif,  mais  de  «  l'ha- 
bitus »  opéralif,  «  qui  est  la  disposition  à  l'opération,  et  dont 
le  sujet  est  la  puissance  de  l'àme,  ainsi  (|u'il  a  été  dit  »  (q.  5o, 
art.  2),  il  «  peut  être  naturel,  et  selon  la  nature  spécifique,  et 
selon  la  nature  de  l'individu  :  selon  la  nature  spécifi(]ue,  pour 
autant  qu'il  se  tient  du  côté  de  l'àme,  laquelle,  étant  la  forme 
du  corps,  a  raison  de  principe  spécifi(pie  ;  et  selon  la  nature  de 
l'individu,  en  raison  du  corps,  qui  est  le  principe  matériel  »  dans 
l'homme.  «  Toutefois,  d'aucune  de  ces  manières,  il  n'arrive, 
dans  l'homme,  que  cet  habilus  soit  naturel  en  telle  sorte  qu'il 
vienne  totalement  de  la  nature.  Cela  peut  arriver  dans  l'ange, 
selon  qu'ils  ont  leurs  espèces  intelli;;ibles  naturellement  innées, 
chose  (pii  ne  saurait  convenir  à  l'àme  huinaitu',  ainsi  (pi'il  a  élé 
dit  dans  la  Première  Partie  ((|.  ^)^),  art.  :>.  ;  (\.  8/1,  art.  '^).  —  Ces 
sortes    d'habilus  seront  donc  naturels,    dans    l'homme,    venant 
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partieilon)eiiJ  do  la  naliiic;  mais  ils  vieiuironf  parliclIriiKMil  aussi 
(111:1  piiiicipe  oxiériciir  ». 

Sailli  Thomas  (vxpliijiit'  (Misiiile  commciil  iioas  devons  enten- 
dre ce  point  de  doclrine  selon  (pi'il  s'a§;it  de  telle  ou  telle  faculté 
de  l'àme.  (lar,  «  on  ne  doit  |)as  l'enlendre  de  la  même  manière 
dans  les  [)uissances  de  ])erce|)ti()n  et  dans  les  facultés  appélili- 
ves.  —  Dans  les  puissances  de  perception,  Tliahitiis  peut  être 
naturel,  (piani  à  son  commencement,  et  selon  la  nature  spécifi- 
que »,  ou  du  côté  de  l'àme,  «  et  selon  la  natur-e  de  l'individir  », 
ou  du  côté  du  corps.  —  «  Selon  la  riatur'c  spécificpie,  du  côté  de 
l'àme  ;  comme  rintellig"ence  des  [irincipes  est  dite  naturelle, 
n'est  (pi'en  effet,  en  raison  de  la  nature  même  de  son  àme  intel- 
lectuelle, il  convient  à  l'homme  (jue  tout  de  suit<',  dès  (ju'il  con- 
naît ce  qu'est  le  tout  et  ce  qu'est  la  partie,  il  connaisse  que 
toujour\s  un  tout  est  plus  grand  que  sa  partie;  et  pareillement, 
pour-  tout  le  reste.  Mais  ce  cpi'est  le  tout  et  ce  (pi'est  la  par'tie, 
il- ne  peut  le  connaître  que  par  les  espèces]  intellit^ibles  reçues 
des  images  sensibles.  Et  c'est  pour  cela  qu'Aristote,  à  la  fin  des 
Seconds  Anali/tiques  (liv.  II,  ch  xv,  n.  S-y;  de  S.  Th.,  leç.  20), 
montr'e  que  la  connaissance  des  principes  provient,  en  nous,  du 
sens  ».  —  Nous  ne  saurions  trop  faire  remarquer  l'importance 
de  ce  point  de  doctrine.  Il  ruine  à  tout  jamais  la  conce})tion 
erronée  de  ceux  qui  entendant  mal  la  nature  de  notre  opération 
intellectuelle,  veulent,  d'une  certaine  manière,  au  moins  (|uant 
à  ses  premières  notions  et  à  ses  premiers  principes,  la  rendre  in- 
dépendante du  sens.  Rien  n'est  plus  opposé  à  la  doctrine  d'Aris- 
tole  et  de  saint  Thomas.  Il  n'est  aucune  notion,  non  pas  même 
les  toutes  premières,  /ion  pas  même  la  notion  d'être^  sur  laquelle 
jiorte  le  premier  acte  de  notre  entendement  et  (pii  est  l'objet 
même  du  tout  premier*  principe,  qui  ne  vienne  du  sens.  Nous 
n'aui'ions  jamais  eu,  naturellement,  la  notion  d'être,  si  nos  sens 
n'avaient  perçu  quelque  être  particulier,  dont  l'imagi'e  subjectée 
dans  rimas;inatiori  a  peirnis  à  l'intellect  ag"ent  d'abstraire  l'idée 
d'être  et  de  l'imprimer  dans  l'enlendement  réceptif.  Si  bien  que 
tout  ce  qu'il  y  a  de  réalité,  dans  cette  itlée,  tout  ce  qu'il  y  a  de 
précis  ou  d'objectif;  d'un  mot,  ce  qu'il  faut  entendre  par  ce  mot 
être,  (pii  ne   veut  pas  dire  autre  chose  (pie  ce  qui  est,  c'est  du 
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sens  que  noire  inlelligence  le  lire.  Ce  qui  est,  pour  nous,  c'est 
l'existence  des  choses  tombant  sous  nos  sens;  et  le  mot  être 
sig-nifie  cela.  Il  est  vrai  qu'en  raison  de  la  lumière  de  l'intellect 
agent  qui  a  dépouillé  l'image  pariicidière  de  tel  élre,  de  ses  con- 
ditions individuantes,  ce  mot  sig-nifie  le  fait  d'exister,  perçu  par 
les  sens,  à  l'état  abstrait  ou  général.  Et  c'est  cela  même  qui  va 
permettre  à  l'entendement  réceptif  de  former,  en  vertu  de  sa 
nature,  à  l'aide  de  cette  première  notion  universelle,  appliquée 
universellement,  le  tout  premier  principe,  appelé  le  principe 
d'identité,  et  qui  se  formule  ainsi  :  Ce  qui  est  est.  C'est  de  ce 
principe  que  notre  entendement  tirera  ensuite  toutes  ses  autres 
connaissances.  —  Mais  l'on  voit  dans  quelle  dépendance,  toutes 
ces  connaissances,  même  en  ce  qu'elles  ont  de  plus  spirituel,  se 
trcnivent,  quant  à  ce  qui  est  de  leur  objet,  de  ro[)ération  sensi- 
ble et  de  l'objet  venu  du  dehors  par  l'entremise  des  sens  [Cf.  sur 
cette  g-rande  question,  ce  que  nous  avons  déjà  dit  dans  la  Pre- 
mière Partie,  q.  io5,  art.  3].  —  Et  c'est  précisément  en  raison  de 
cette  dépendance,  que  même  «  selon  la  nature  de  l'individu,  nous 
aurons  des  habitus  ordonnés  à  l'acte  de  connaître  naturels  quant 
à  leur  commencement,  pour  autant  (jue  tel  homme,  en  raison  de 
la  disposition  des  organes,  est  plus  a|)te  que  ne  l'est  tel  autre,  à 
produire  de  bons  actes  d'intelligence,  selon  que  nous  avons 
besoin,  pour  ces  actes,  des  facultés  sensibles  ». 

Ainsi,  pour  saint  Thomas,  quand  il  s'agit  des  facultés  de  con- 
naître, nous  devons  admettre  des  habitus  partiellement  naturels 
ou  innés,  tant  du  côté  de  l'âme,  ou  au  point  de  vue  spécifique, 
que  du  côté  du  corps,  ou  au  point  de  vue  individuel;  et  cela, 
même  à  parler  de  l'habilus  dans  sa  substance.  La  sul)stance  de 
l'habitus,  en  effet,  en  ce  qui  est  de  rhai)itus  de  l'intelligence, 
consiste  dans  l'espèce  intelligible,  selon  qu'elle  forme  comme 
une  sorte  de  tout,  composé  des  traits  s{)écitiques  puisés  dans 
l'imag^e  sensible  de  l'objet  connu  et  de  la  lumière  intellectuelle 
venue  de  l'intellect  ag^ent  et  mise  en  valeur  par  l'entendement 
réceptif.  Or,  cette  détermination  lumineuse  réalisée  avec  le  con- 
cours (h»  l'espèce  venue  âcs  sens,  est  en  pailie  naturelle,  comme 
nous  l'avons  expli()uée,  et  en  partie  caus(*e  par  un  principe 
extérieur. 
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Pour  les  facultés  appélilives,  il  n'eu  sora  pas  tout  à  fait  de 
même.  —  <(  Dans  les  facultés  appélilives,  nous  dil  saint  Tlio- 
inas,  il  n'est  j)as  d'iiahilus  naturel  »,  même  a  en  ce  qui  est  de 
son  commencement,  du  côté  de  l'ànie,  quant  à  la  substance 
même  de  lliahilus,  mais  seulement,  (j\iant  à  certains  principes 
de  cet  liabitus,  à  la  manière  dont  les  principes  du  droit  com- 
mun »  ou  universel,  comme  les  principes  qui  sont  l'objet  de  la 
sjndérèse,  «  sont  dits  être  les  semences  des  vertus  ».  Ces  j)rin- 
cipes  seront  naturels,  au  sens  où  nous  l'avons  expliqué  pour 
l'inlelliytMice,  même  sous  leur  raison  d'habilus  intellectuel.  Mais 
les  vertus  qui  naissent  de  cet  liabitus  ou  de  ces  principes,  ne  le 
seront  pas,  sous  leur  raison  d'habilus  a[)pétitif  existant  dans  la 
volonté,  non  pas  même  quant  à  leur  commencement.  «  La  rai- 
sou  en  est  que  l'inclination  »,  dans  la  volonté,  «  à  ses  objets  pro- 
pres »,  qui  sont  le  bien  sous  sa  raison  de  bien  et  tout  ce  qui 
participe  cette  raison  de  bien,  inclination  «  qui  paraît  être  »,  du 
côte  de  l'àme,  «  le  commencement  de  l'habitus  »  devant  exister 
dans  la  volonté,  cette  inclination  «  n'appartient  pas  à  l'Iiabitus, 
mais  à  la  raison  même  de  la  puissance  appétitive  ».  Toute 
puissance  appétitive  est,  par  nature,  une  inclination  à  ce  (pii  est 
son  objet  propre  :  inclination,  qui  sera  nécessaire  et  déterminée, 
s'il  s'agit  de  l'objet  adéquat;  inclination  qui  sera  non  nécessaire, 
ou  non  déterminée,  par  la  nature  de  la  puissance,  mais  pou- 
vant être  cependant,  en  vertu  de  cette  seule  nature,  s'il  s'agit 
d'un  objet  non  adéquat  :  et,  pour  autant,  à  ce  dernier  titre, 
comme  nous  l'avons  expli(jué  à  l'article  5  de  la  (piestion  précé- 
dente, l'habitus  sera  possible,  il  sera  même  nécessaire,  pour 
fixer  l'inclination  naturellement  indéterminée  ;  mais  il  ne  sera 
pas  nécessaire  comme  dans  l'intelligence,  où  toute  détermination 
actuelle  par  rapport  à  un  objet  précis  n'existe  cpie  si  la  faculté 
intellectuelle  est  revêtue  d'un  éh'meni  surajouté.  Dans  la  volonté, 
l'inclination  existe  ou  peut  exister,  en  vertu  même  de  la  puis- 
sance ou  de  la  faculté  ;  sa  fixation  seule,  ou  son  perfectionne- 
ment, par  rajtport  aux  objets  inadéquats,  relèvera  de  l'habitus. 
Par  où  l'on  voit  que  ce  qui  aurait  raison  de  commencement 
de  cet  liabitus,  du  côté  de  l'âme,  et  ()ui  est,  en  effet,  chose 
innée  ou  naturelle,    est   en    dehors    de    la    raison    d'habitus    et 
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apparlient  à   la   raison   tnème  de  la  faculté  ou  de  la  puissance. 

«  Mais,  ajoute  saint  Thomas,  du  côté  du  corps  et  selon  la 
nature  de  l'individu,  il  y  a  des  liabitus  appétitifs  naturels  quant 
à  leur  commencement  »,  même  en  ce  qui  est  de  la  substance  de 
ces  habitus.  «  Il  est  des  hommes,  en  effet,  qui  se  trouvent  dis- 
posés, en  vertu  même  de  la  complexion  de  leur  corps,  à  la  chas- 
teté, à  la  mansuétude,  ou  à  toute  autre  chose  de  ce  g^enre  ».  Ici, 
la  fixation  même  de  l'inclination  appétitive  dans  un  sens  plutôt 
que  dans  l'autre,  peut  être,  quant  à  son  commencement,  chose 
innée  ou  naturelle,  en  raison  de  la  disposition  physique  et  orga- 
nique de  l'individu. 

Inutile  de  faire  remarquer  la  portée  de  ces  dernières  conclu- 
sions de  saint  Thomas,  en  ce  qui  touche  à  la  vie  morale  de 
l'homme,  notamment  aux  vertus  et  aux  vices  dont  nous  aurons 
à  parler  si  longuement  plus  tard.  —  Il  aura  suffi,  pour  le  mo- 
ment, de  noter  la  merveilleuse  acuité  de  vue  qui  a  fait  discer- 
ner à  notre  saint  Docteur,  avec  tant  de  précision  et  de  netteté, 
des  points  de  doctrine  si  délicats  et  si  difficiles. 

Uad  primum  répond  que  «  rol)jeclion  portait  sur  la  nature 
opposée  à  la  raison  et  à  la  volonté;  alors  que  cependant  la  rai- 
son elle-même  et  la  volonté  appaitiennent  à  la  nature  de 
l'homme  ».  Si  on  exclut  de  la  nature  la  raison  et  la  volonté, 
il  est  manifeste  que  nous  ne  pourrons  point  parler  d'habitus 
opératifs  naturels,  puisque  ces  habitus,  au  sens  propre  et  par- 
fait, se  trouvent  premièrement  dans  la  volonté  et  la  raison.  Mais 
si  l'on  fait  rentrer  dans  le  mot  nature,  quand  il  s'agit  de 
riiomme,  la  raison  et  la  volonté,  (pii,  en  effet,  lui  ap()artien- 
nenl,  nous  pourrons  dire  naturels,  au  sens  que  nous  avons 
expli(pié,  les  habitus  qui  se  trouveront  dans  l'une  ou  l'antre  de 
ces  deux  facultés. 

Uad  seciindnm,  fort  intiMcssanl,  exprupie  comment  une  chose 
surajoutée  à  la  faculté  ou  à  la  puissance,  peut  cependant  \enir 
de  la  nature  non  moins  (jue  la  puissance  ou  la  faculté  elle-même. 
«  Il  se  [)eut,  déclare  saint  Thomas,  qu'une  chose  soit  naturelle- 
ment surajoutée  à  la  puissance,  et  cjue  cette  chose  ne  puisse  pas 
faire  |)arlie  de  la  puissance  elle-même,  ('/est  ainsi  (|ue  dans  les 
anges  il   ne  se   peut  pas   (|uc  la   puissance   inlelleclive   soit,   par 
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ollf-riuMiie,  sul'fisanle  à  léaliser  l'acle  do  ronnaftre  par  raj)[K)it 
à  loulos  choses.  Il  faudrait,  en  eflet,  pour  cela,  (pi'cllc  WW  l'acle 
de  loiilcs  choses  »,  c'est-à-dire  que  dans  son  acte  d'être,  elle 
possédât  siiréniineniinent  l'acte  d'ètn?  de  tout  ce  qui  est  ou  peut 
être;  «  et  ceci  est  le  propre  de  Dieu.  C'est  qu'eu  effet,  ce  par 
quoi  une  chose  est  connue  doit  être  la  similitude  actuelle  »  ou 
la  l'orme  re[)résentalive  «  de  la  chose  qui  est  connue.  II  s'ensuivrait 
donc,  si  la  puissance  de  l'aui^e  connaissait  par  elle-mènie  toutes 
choses,  qu'elle  serait  la  similitude  et  l'acte  de  toutes  choses,  l'ar 
constMjuenI,  il  faut  »,  [)our  que  l'ang-e  puisse  connaître,  d'une 
connaissance  propre  et  adéquate,  ce  qui  n'est  pas  lui,  «  (pie 
soient  surajoutées  à  sa  puissance  inlellective  certaines  espèces 
iutellii^ihles  (pii  seront  les  similitudes  des  choses  connues  par 
lui  »;  les(pielles  espèces  inlellii^ihles  seront  dans  l'ange  une  re- 
production causée  par  Dieu  dans  leur  iulellig^ence,  en  même 
temps  que  celle  inlellii^ence,  des  idées  des  clioses  ou  des  arché- 
types qui  sont  en  Dieu.  «  C'est,  en  effet,  par  la  participation  de 
la  divine  sagesse  et  non  par  son  essence  propre,  (pie  leui'  iulel- 
ligence  peut  être  actuellement  ce  qu'elle  entend  »,  condition 
essentielle  re(|uise  pour  l'acte  d'entendre.  ((  El  l'on  voit  par  là 
qu'il  se  peut  qu'une  chose  appartienne  à  l'hahilus  natui'el,  sans 
(ju'il  soit  possible  que  cette  chose  appartienne  à  la  puissance  » 
ou  à  la  faculté. 

L'ad  tcrtinm  fait  observer  (|ue  «  la  nature  ne  procède  pas 
également  dans  la  manière  de  causer  les  divers  habitus  »;  et  il 
n'est  pas  nécessaire,  il  ne  serait  même  pas  possible  (ju'elh^  pro- 
cède toujours  également  ou  de  la  même  manière;  «  car  il  est 
d(;s  habitus  (pii  peuvent  être  causés  [);u'  la  nature,  et  d'autres  (pii 
ne  le  peuvent  pas,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (au  corps  de  l'article).  Il 
ne  s'ensuit  donc  pas  »,  comme  le  voidait  à  tort  l'objection,  «  que 
si  quehpies  habitus  sont  naturels,  tous  doivent  l'être  ». 

Les  dispositions  habituelles  qui  sont  dans  le  corps  par  rapport 
à  l'àme  et  que  l'on  peut  appeler  du  nom  d'habilus  entitatifs, 
peuvent  être  h;  fait  de  la  nature  soit  spécili(jue  soit  individuelle  : 
[)arfois,  la  nature;  seide  eu  sera  la  cause  totale;  d'autres  fois, 
elle  n'en  seia  (pie  la  cause  partielle,  certains  agents   extérieurs 
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ayant  coopéré  ou  coopéi'aiil  avec  elle  à  la  [jroduclion  de  ces  dis- 
positions corporelles.  Les  habitus  opératifs,  qui  sont  dans  les 
puissances  de  l'âme  par  rapport  à  ses  opérations,  ne  peuvent 
jamais,  dans  l'homme,  être  totalement  le  fait  de  la  nature  soit 
spécifique  soit  individuelle;  ils  ne  le  sont  jamais  que  partielle- 
ment. Pour  ce  qui  est  des  habitus  ordonnés  à  l'acte  de  connaître, 
ils  peuvent  être  partiellement  l'œuvre  de  la  nature,  même  quant 
à  la  substance  de  l'habitus,  tant  du  côté  de  l'âme  que  du  côté  du 
corps.  Il  ne  peut  pas  en  être  ainsi  pour  les  habitus  appétitifs,  en 
ce  qui  est  de  l'âme  ou  de  la  volonté  :  là,  il  n'est  permis  d'en 
appeler  à  la  nature  que  pour  les  principes  de  la  raison  pratique 
qui  seront  comme  les  germes  des  vertus;  mais  les  habitus  eux- 
mêmes,  dans  leur  substance,  ne  sont  en  rien  l'œuvre  de  la  na- 
ture. Dans  les  facultés  appétitives  sensibles,  où  les  dispositions 
du  corps  peuvent  avoir  une  certaine  part,  il  sera  possible  de 
parler  d'habitus  partiellement  naturels,  même  en  ce  qui  est  de 
leur  substance.  —  Puisque  les  habitus  opératifs  ne  peuvent 
jamais,  dans  l'homme,  être  totalement  l'œuvre  de  la  nature,  il 
nous  reste  à  nous  demander  quel  est  le  mode  dont  la  nature 
doit  être  ici  suppléée  ou  aidée.  Comment  donc  se  produit,  dans 
les  facultés  opératives  de  l'homme,  ce  qui  s'y  trouve  ayant  la 
raison  d'habitus  et  n'étant  pas  l'œuvre  propre  de  la  nature.  — 
C'est  ce  qu'il  nous  faut  maintenant  examiner.  Et,  d'abord,  nous 
allons  considérer  si  c'est  bien  par  dos  actes  que  les  habitus  opé- 
ratifs peuvent  être  produits. 

Tel  est  l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  quelque  habitus  est  causé  par  les  actes  ? 

L'article  précédent  était  l'article  des  habitus  innés.  Le  présent 
article  et  l'article  qui  suit  seront  les  articles  de  l'habitus  acquis, 
—  Trois  objections  veulent  prouver  ((u'  «  il  n'est  aucun  habitus 
(pii  puisse  être  causé  par  les  actes  ».  —  La  première  ar^uë  de 
ce  (pie  «  l'habitus  est  une  certaine   qualité,   ainsi   qu  il  a  été  dit 
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plus  liaiil  ((\.  f\[),  arl.  i  ).  Oi',  loiilc  <|iialité  est  causée  daus  uu 
sujet  poui"  aulatil  (jii'il  osl  aplf  à  recevoir.  Puis  donc  que  l'agent, 
du  fail  qu'il  a^il,  ne  reçoit  pas,  mais  plutôt  communique  ce  qu'il 
a,  il  semble  (ju'aurun  hahitus  ne  peut  être  ("ausé  dans  un  sujet 
(jui  as;-it,  en  vertu  de  ses  actes  ».  —  La  seconde  objection  insiste 
dans  le  même  sens.  «  Tout  sujet  en  qui  est  causée  une  qualité, 
est  nu"i  à  cette  (pialité,  comnie  on  le  voit  dans  une  chose  (jui 
devient  chaude  ou  froide;  au  contraire,  ce  qui  produit  l'acte 
causant  cette  (jualité,  a  raison  de  moteur,  comme  il  appaïaît 
dans  le  principe  qui  chauffe  ou  cpii  refroidit.  Si  donc,  en  un 
sujet  donné,  quelque  habitus  était  causé  par  les  actes  de  ce  sujet, 
il  s'ensuivrait  que  le  même  serait  tout  ensemble  moteur  et  mù, 
actif  et  passif;  ce  qui  est  impossible,  comme  il  est  dit  au  septième 
livre  des  Physiques  »  (ch.  i,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  i).  —  La 
troisième  objection  dit  ({ue  «  l'effet  ne  peut  pas  être  [)lus  noble 
que  sa  cause.  Or,  l'habilus  est  plus  noble  que  l'acte  (jui  le  pré- 
cède :  on  le  voit  par  ceci,  qu'il  rend  plus  noble  les  actes  qui  le 
suivent.  Donc,  l'habitus  ne  peut  pas  être  causé  par  un  acte  (|ui 
précède  l'habitus  ^).  Cette  objection  nous  vaudra  une  réponse  (jui 
précisera  excellemment  ce  qui  est  l'explication  la  plus  lumineuse 
de  la  manière  dont  nous  devons  entendre  la  vraie  nature  de  l'ha- 
bitus acquis. 

L'arg-ument  spcI  contra  en  ap[)elle  à  «  Aristote  »,  qui,  «  au 
second  livre  de  rEf/iif/iie  (ch.  i;  de  S.  Th.,  leç.  i),  enseii^ne  (|ue 
les  habitus  des  vertus  et   des  vices  sont  causés  par  les  actes  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  disting-uer 
entre  les  divers  agents.  «  Il  est  »,  en  effet,  «  des  agents  où  ne  se 
trouve  qiMi  le  principe  actif  de  leur  acte  :  tel  le  feu,  où  ne  se 
trouve  que  le  principe  actif  de  son  acte  de  chauffer.  Dans  ces 
sortes  d'agents,  il  ne  se  peut  pas  qu'un  habitus  (juelconque  soit 
causé  par  leurs  actes;  et  de  là  vient  que  les  choses  naturelles 
ne  peuvent  pas  s'habituer  ou  se  déshabituer  à  (juoi  que  ce  soit, 
ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre  de  V t'Jthifjiie  (ch.  i,  n.  2  ;  de 
S.  Th.,  leç.  I)  :  elles  agissent  toujours  nécessairement  de  la 
même  manière;  et  pour  tant  que  leur  acte  se  répète,  comme  il 
ne  modifie  l'ieu  dans  le  sujet  (pii  n'est  (ju'aclif  et  uidiement  passif 
à    son    eudroil,   il    faut    (pi'il    se    répète    toujours    identique.   — 
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((  Mais  il  est  des  ag-enls  eu  qui  se  irouve  le  priucipe  aclif  et  le 
principe  passif  de  leur  acte.  I^a  chose  est  mauifeste  au  sujet 
des  actes  humains.  Les  actes,  en  effet,  de  la  faculté  appétitive 
j)rocèdent  de  cette  faculté  selon  qu'elle  est  mue  par  la  faculté 
de  connaître  lui  montrant  son  objet;  et,  aussi,  la  faculté  d'en 
tendre,  quand  son  raisonnement  porte  sur  les  conclusions  :  elle 
a,  comme  principe  actif,  le  principe  connu  par  soi.  Il  s'ensuit 
que  de  tels  actes  peuvent  résulter,  dans  le  sujet  qui  açit,  cer- 
tains habitus  »  qui  perfectionneront,  dans  l'agent,  le  principe  de 
son  acte,  «  non  pas  en  ce  qui  est  du  premier  princi[)e  actif,  mais 
quant  au  principe  de  l'acte  qui  meut  étant  mû.  C'est  qu'on  effet 
tout  ce  qui  pâlit  et  se  Irouve  mû  par  un  autre,  est  disposé  par 
l'acte  du  principe  qui  açil.  Lors  donc  que  les  actes  se  multi- 
plient, il  en  résulte,  dans  la  puissance  (jui  reçoit  l'action  et  qui 
est  mue,  une  certaine  qualité  (jui  est  noiumée  liabilus.  C'est  ainsi 
que  les  habitus  des  vertus  morales  sont  causés  dans  les  puis- 
sances appétitives  selon  (|u'elles  sont  mues  par  la  raison;  et  les 
habitus  des  sciences  sont  causés  dans  l'intellig-ence  selon  que 
l'intelligence  est  mue  par  les  premières  pi'opositions  »  ou  les 
premiers  principes. 

Voilà  donc  comment  se  causent,  dans  l'homme,  pai-  les  actes 
mêmes  qu'il  accom[)lit,  certains  habitus  opératifs  dans  les  facultés 
mêmes  par  lesquelles  il  agit.  Ce  n'est  pas,  comme  on  pourrait  le 
croire,  par  le  simple  fait  que  ces  facultés  réitèrent  leurs  actes. 
Une  faculté  pourrait  réitérer-  indéfiniment  le  même  acte;  rien  ne 
serait  changé  en  elle,  de  ce  fait,  si  le  sujet  où  elle  se  trouve  et  qui 
agit  par  elle,  n'était  tout  ensemble  actif  et  passif.  Mais,  parce 
qu'il  en  est  ainsi  dans  l'homme,  dont  l'acte  complet  peut  requérir 
le  jeu  ou  l'intervention  de  diverses  facultés,  ayant  l'une  raison 
de  principe  actif  et  l'autre  raison  de  principe  passif,  si  tant  est 
que  parfois  la  mêine  faculté,  prise  sous  des  aspects  divers,  ne 
joue  ce  double  riMe,  il  s'ensuit  qu'en  répétant  ses  actes,  ce  qui, 
dans  son  priru'ipe  d'action,  a  seulement  raison  de  principe  actif, 
imprime,  en  ce  qui  a  raison  de  principe  passif,  un  mode  d'être  ou 
une  disposition  ipii,  en  se  fixant  |)(;u  à  [)eu,  [)rend  le  nom  d'ha- 
bilus,  modifiant  ce  pi'incipe  et  riiabiluanl  à  a^ir  dans  un  sens 
déterminé  ou  en  bien  ou   en  mal. 
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Nous  trouvons,  (N'ciil  [)iir  saiiil  Thomas  hii-mèrno,  dans  iiii 
très  bel  article  des  Oneations  (lispufcfs  {(/es  Vertus,  ([.  i,  ari.  ()), 
le  proressus  de  la  ^éiiéralioii  des  liahitws  que  nous  venons  de 
préciser.  «  II  est  des  vertus,  déclare  le  saint  Docteur,  que 
riioniine  peut  acquérir,  en  raison  des  principes  naturels  qui 
sont  eu  lui,  pai'  ses  j)ro[)res  actes.  Ce  qu'on  peut  montrer  comme 
il  suit.  0:iand  un  èti"e  a  une  aptitude  naturelle  à  telle  per-fec- 
tion,  si  celle  aptitude  est  en  lui  uni(|uement  selon  son  principe 
passif,  il  pourra  bien  rac(juérii",  mais  non  en  vertu  de  son  acte 
propre  ;  ce  sera  par  l'action  d'un  agent  naturel  extérieur, 
comme,  par  exemple,  l'air  reçoit  la  lumière  du  soleil.  Si,  au 
contraire,  raj)tilude  à  telle  perfection  est  dans  un  sujet  en  rai- 
son du  principe  actif  et  du  principe  passif  tout  enseml)Ie  ;  dans 
ce  cas,  par  son  acte  propre,  le  sujet  peut  y  atteindre.  C'est 
ainsi  que  le  corps  d'un  homme  infirme  a  naturellement  l'aptitude 
ou  la  possibilité  de  recevoir  la  santé  ;  et  parce  que  dans  ce 
même  corps  il  y  a  aussi,  en  vertu  de  l'âme,  le  principe  actif  qui 
agit  à  l'effet  de  rétablir  la  santé,  il  s'ensuit  que  parfois  l'homme 
infirme  revient  de  lui-même  ;\  la  santé  sans  le  secours  ou  l'ac- 
tion d'un  principe  actif  extérieur.  Or,  précisément,  l'aptitude 
naturelle  que  l'homme  a  à  la  vertu  se  trouve  en  lui  quant  à  ses 
principes  actifs  et  à  ses  principes  passifs.  On  peut  le  voir  par 
l'ordre  même  des  puissances  »  ou  des  facultés  qui  sont  dans 
l'homme. 

«  Dans  la  partie  intellective,  on  a  comme  principe  en  quelque 
sorte  passif,  l'intellect  possible,  qui  est  amené  à  sa  perfection 
par  l'intellect  agent.  L'intellect  une  fois  en  acte  meut  la  volonté; 
car  le  bien  saisi  par  l'intellig-ence  est  la  fin  qui  meut  l'appétit.  La 
volonté  à  son  tour,  mue  par  la  raison,  a  de  pouvoir  mouvoir 
l'appétit  sensible,  soit  l'irascible  soil  le  concupiscible,  qui,  [)ar 
nature,  doit  obéir  à  la  raison.  Et  l'on  voit  par  là  que  toute  vertu 
qui  bonifie  l'action  de  l'homme  a  sa  cause  propre  dans  l'homme, 
qui,  [)ar  son  action,  peut  l'amener  à  l'acte,  soit  dans  l'inlelli- 
g-ence,  soit  dans  la  volonté,  soit  dans  l'irascible  et  le  concupis- 
cible. —  Toutefois,  ce  ne  sera  pas  de  la  même  manière  que  la 
vertu  sera  amenée  à  l'acte  dans  la  partie  intellective  et  dans  la 
partie  appétitive.  L'action  de  l'intelligence,  en  effet,  et  de  toute 
T.  VII.  Les  passions.  38 
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faculté  de  connaître,  se  produit  selon  que  la  faculté  devient  sem- 
blable en  quelque  sorte  à  l'objet  qu'elle  connaît.  De  là  vient  que 
la  vertu  intellectuelle  se  produit  dans  la  faculté  inlelleclive  selon 
que  par  l'action  de  l'intellect  açent  les  espèces  rendues  intelli- 
g-ibles  sont  causées  en  elle  et  s'y  trouvent  comme  principe  actuel 
ou  habituel  de  l'acte  intelligible  »  :  nous  savons  aussi  que  l'in- 
tellect [)ossible  déjà  actué  quant  aux  principes  par  la  lumière  de 
l'intellect  ag'ent,  peut  ensuite  s'amener  lui-même  à  l'acte  et  causer 
en  lui  un  nouvel  liabitus  par  rapport  aux  conclusions.  Mais  tou- 
jours dans  la  partie  inlelleclive,  l'habitus  ou  la  vertu  consistera 
en  une  certaine  espèce  intelligible  assimilant  la  faculté  de  con- 
naît le  à  l'objet  connu.  —  If  n'en  va  plus  de  même,  quand  il  s'ag-it 
des  facultés  appétitives. 

«  L'action  de  la  faculté  appétitive  consiste  en  une  certaine 
inclination  vers  l'objet  voulu.  Il  suit  de  là  que  pour  avoir  la 
production  de  la  vertu  »  ou  de  l'habitus,  «  dans  la  faculté  appé- 
titive, il  faut  que  soit  donnée  à  cette  faculté  une  inclination  à 
telle  chose  déterminée  ».  Non  pas  cependant  que  toute  inclina- 
tion déterminée  à  telle  chose  ait  raison  (l'habitus  dans  la  partie 
appel itive.  —  D'abord,  s'il  s'agit  de  «  l'inclination  des  choses 
naturelles  »,  cette  inclination  «  suit  la  forme  »  même  qui  les 
fait  être  selon  leur  être  substantiel.  «  Elle  sera  donc  déterminée 
à  une  seule  chose,  suivant  l'exig-ence  de  la  forme  ;  et  tant  que 
cette  forme  demeurera,  l'inclination  ne  pourra  disparaître  ou 
être  chang-ée.  De  là  vient  (|ue  les  choses  naturelles  ni  ne  s'habi- 
tuent ni  ne  se  déshabituent  par  rapport  à  quoi  que  ce  soit  »  : 
elles  ag'issent  toujours  selon  les  qualités  qui  découlent  nécessai- 
rement de  leur  forme  substantielle.  Que  si  une  modification  est 
pioduite  dans  leui-  mode  d'ag-ir,  c'est  que  la  disposition  de  leur 
matière;  à  leur-  forme  substantielle  est  elle-même  modifiée.  Mais 
pour  autant  (pi'il  n'y  a  pas  de  changement  dans  leur  nature  ou 
ilans  les  rapports  de  leurs  prineipes  essentiels,  il  n'y  a  pas  d<» 
changement  dans  leui-  action.  11  n'y  a  donc  pas,  comme  nous 
l'avons  déjà  explifpié  longuement  plus  haut,  à  parler  d'habitus 
opératif  à  leur  sujet  :  «  c'est  ainsi,  remarque  saint  Thomas,  que 
pour  tant  (ju'une  pierre  soit  jetée  en  haut,  elle  ne  s'habituera 
jamais  à  ce  mouvement   »,  (pii  demeure  nécessairement  pour  elle 
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un  mouvement  violent  et  contre  sa  nature;  aussi  bien,  conformé- 
uietil  à  cette  nature,  «  elle  sera  toujours  inclinée  à  descendre  ». 
—  Mais,  ce  n'est  {)as  seulement  l'inclination  des  choses  naturelles 
(jiii  est  en  dehors  de  toute  raison  triiabilus.  C'est  aussi  l'inclina- 
tion des  facultés  appétitives  sensibles,  pour  autant  (pi'elles  ne 
sont  {)as  subordonnées  aux  facultés  d'ordre  rationnel.  Il  est  vrai 
(ju'en  elles  l'inclinalion  n'est  pas  une  suite  de  la  seule  forme 
substantielle  toujours  nécessairement  identique  dans  le  même 
sujet,  bien  (pie  les  dispositions  du  sujet  à  son  endroit  puissent 
être  en  cpielque  sorte  diverses;  dans  rap|)étit  sensible,  l'inclina- 
tion actuelle  est  une  suite  de  formes  perçues  par  les  sens  ;  les- 
quelles formes  peuvent  être  multiples  et  se  succéder  dans  un 
même  sujet  indéfiniment.  Toutefois,  chacune  de  ces  formes, 
quand  elle  est  dans  le  sujet  et  qu'elle  ag^it  sur  l'appétit,  le  meut 
nécessairement,  en  vertu  de  la  nature  de  cet  ap[)étit.  L'inclina- 
tion, pour  être  surajoutée,  à  la  différence  de  l'inclination  des 
choses  naturelles,  n'en  est  pas  moins  elle-même  naturelle  dans 
l'ordre  de  l'appétil,  et,  par  suite,  nécessaire  ou  déterminée  à  une 
seule  chose.  —  II  en  est  même  ainsi  dans  l'appétit  rationnel  pro- 
j)rement  dit,  pour  ce  qui  est  de  son  objet  propre  et  adéquat.  Et 
donc,  même  là,  comm-^  nous  l'avons  expli(|ué  plus  haut,  il  sera 
impossible  de  parler  d'habitus  quelconque. 

Tout  autre  est  la  condition  de  la  faculté  appétitive  dont  le 
mouvement  ou  l'inclination  n'est  pas  rivée  nécessairement  à  la 
présence  ou  à  la  forme  de  tel  objet  perçu  et  offert  par  la  faculté 
de  connaître.  «  Les  êtres  »  où  se  trouve  une  telle  faculté  et  «  qui 
peuvent  se  porter  »  d'eux-mêmes  c  à  l'un  ou  l'autre  »  des  deux 
actes  opposés  ou  de  l'acte  et  du  non-acte,  «  n'ont  pas  une  forme 
en  vertu  de  la(|uelle  ils  se  portent  à  l'un  ou  à  l'autre  délerminé- 
nuMit.  La  faculté,  ainsi  indéterminée  de  soi,  ne  sera  déterminée 
en  fait  que  par  le  principe  propre  ou  connalurel  cpii  la  meut  à 
une  chose  déterrninément  ;  et  par  cela  même  (pi'elle  est  ainsi 
déterminée  à  celte  chose,  elle  acquiert  une  certaine  disposition 
la  portant  vers  elle;  et  si  elle  s'y  trouve  inclinée  à  plusieurs 
reprises,  d'une  manière  fréquente,  y  étant  ainsi  déterminée  par 
l'action  du  principe  propre  et  connaturel  de  son  mouvement,  son 
incliimtion  déterminée  à  telle  chose  se  fixera  en  elle,  si  bien  que 


596  SOMME    TMÉOLOGIQUE. 

celle  disposilion  surajoutée  deviendra  en  elle  une  sorte  de  forme 
qui  la  porlei'a  à  celle  chose  déterininémenl,  à  la  manière  de  la 
nature.  El  de  là  vient  que  la  coutume  »  ou  l'habitude  «  est 
appelée  une  seconde  nature  ».  —  Or,  il  en  est  ainsi,  dans 
l'homme,  de  la  faculté  appélitive  rationnelle,  et,  d'une  façon 
participée,  de  la  double  faculté  appélitive  sensible  qui  est  faite  pour 
obéir  à  la  raison.  «  Par  cela  donc  que  la  faculté  appélitive  peut 
se  porter  à  l'une  ou  à  l'autre  »  de  deux  choses  opposées,  «  elle 
ne  lend  à  l'une  d'elles  que  si  la  raison  l'y  détermine.  Et  lorsque 
souvent  la  raison  aura  incliné  la  faculté  appélitive  à  telle  chose 
déterminément,  il  se  fera,  dans  la  faculté  appélitive,  une  certaine 
disposilion  qui  deviendra  ferme  en  elle  et  selon  laquelle  elle  se 
portera  à  la  chose  qu'elle  aura  coutume  de  vouloir.  Celte  dispo- 
sition ainsi  devenue  ferme  est  l'habitus  de  la  vertu.  Si  bien  qu'à 
y  j)rendre  exactement  garde,  la  vertu  de  la  faculté  appélitive 
n'est  rien  autre  (|u'une  disposilion  ou  une  forme  gravée  et  im- 
primée dans  la  faculté  appélitive  par  la  raison  ».  —  Cette  forme 
est  gravée  directement  dans  la  volonté  par  la  raison,  et,  par  la 
raison  et  la  volonté,  dans  l'appétit  sensible,  selon  que  cet  appétit 
demeure  par  nature  soumis  à  leur  mouvement. 

Rien  n'était  plus  important  que  de  préciser  ce  mode  dont  les 
habitus  peuvent  être  produits  par  nos  propres  actes  en  chacune 
de  nos  facultés.  —  Il  est  aisé  de  voir  en  quoi  cette  doctrine  de 
saint  Thomas  diffère  des  théories  modernes  qui  voudraient  rame- 
ner la  genèse  de  nos  habitudes  vertueuses  ou  vicieuses  première- 
ment à  une  modification  de  notre  organisme  physique  [Cf.  Wil- 
liam James,  Précis  de  Psychologie,  chap.  de  r habitude].  Celle 
modification  existe  ;  et  elle  a  son  importance  dans  la  question 
des  habitudes.  Mais,  à  proprement  parler,  elle  ne  fait  point 
partie  de  l'habitude  elle-même  :  elle  en  est  une  conséquence,  un 
effet,  une  sorte  de  prolongement  si  l'on  veut;  elle  peut  aussi  en 
être  comme  un  commencement,  une  prédisposition,  d'ailleurs 
{)lus  ou  moins  naturelle,  selon  (pi'il  a  été  dit  à  l'article  précé- 
dent ;  elle  ne  constitue  pas  la  raison  formelle  de  l'habitus.  A 
plus  forte  raison,  ce  n'est  point  par  elle  que  l'habitus  s'acquiert, 
du  moins  directement.  L'habitus  s'ac(|uierl  par  l'action  de  la 
raison  sur  les  autres  facultés  qui  en  dépendent.    Il  est    vrai   (|ue 
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la  raison  ello-mème  peut  (Mre  "mrtiiencée,  surtout  quand  il  s'ai-it 
de  la  raison  qui  prononce  sur  le  bien,  olqcH  des  facultés  appéti- 
tives,  {)ar  les  dispositions  oiganiques  on  psychiques  du  sujet. 
Mais,  tant  que  la  raison,  par  son  acte  propre,  n'est  pas  inter- 
venue, il  n'y  a  j)as  à  parler  d'iiabitus  ac(juis,  au  sens  formel  de 
ces  mots. 

\Jad  primum  accorde  que  «  l'agent,  sons  sa  raison  d'aj^ent, 
ne  reçoit  pas;  mais  w,  s'il  n'est  j)as  seulement  at^ent,  si,  en  même 
temps  qu'il  a^-it,  il  est  lui-même  sous  l'action  d'un  autre,  «  pour 
autant  qu'il  a^it  mù  par  un  autre  »,  il  peut  recevoir  et  «  il  reçoit 
du  principe  (jui  le  meut.  Or,  c'est  ainsi  que  l'habitus  est  causé  », 
selon  qu'il  a  été  dit. 

Udd  secundiim  répond  dans  le  même  sens,  c  Un  même  être 
ne  peut  pas,  sous  un  même  aspect,  être  moteur  et  iwù.  Mais  rien 
n'empêche  qu'un  même  être  soit  mû  par  lui-même  sous  des 
aspects  divers,  ainsi  qu'on  en  trouve  la  preuve  au  huitième  livre 
des  Physi(jues  »  (ch.  iv,  n.  2;  ch.  v,  n.  8,  10;  de  S.  Th.,  leç.  7 
et  10). 

Uad  tertinin  montre  comment  notre  doctrine  de  l'habitus 
acquis  par  les  actes  du  sujet  même  où  il  se  trouve,  ne  nuit  en 
rien,  mais,  au  contraire,  est  parfaitement  conforme  au  principe 
in\()(nié  par  l'objection,  que  la  cause  doit  toujours  être  plus 
noble  que  l'effet.  Nous  avons  dit,  en  effet,  que  la  cause  totale 
de  l'acte  humain  est  formée  de  divers  principes,  dont  l'un  a 
raison  de  piincipe  purement  actif,  et  l'autre  de  principe  actif  et 
[)assif  tout  ensemble:  actif,  par  rapport  à  l'acte  produit;  mais 
passif,  par  rapport  au  principe  dont  il  dépend  dans  la  produc- 
tion de  cet  acte.  Or,  «  l'acte  qui  précède  l'habitus,  pour  autant 
(ju'ii  procède  du  j)iincipe  »  purement  «  actif,  procède  d'un  prin- 
cipe plus  noble  que  l'habitus  engendré  »  en  vertu  de  cet  acte. 
«  C'est  ainsi  que  la  raison  est  un  [)rincipe  plus  noble  que  l'ha- 
bitus de  la  vertu  morale  engendrée  dans  la  faculté  appétitivt;  par 
la  répétition  habituelle  des  actes;  et  rinlelligence  des  principes 
est  un  principe  plus  noble  que  la  science  des  conclusions  ».  — 
Nous  retrouvons,  dans  cette  lumiiuMise  réponse,  formulée  e.\[)r('s- 
sémenl  par  notre  saint  Docteur,  la  r(;mar(pie  présentée  tout  à 
l'heure,  à  la  suite  du  bel  article  des  Questions  disputées. 
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Pour  achever  d'entendre  dans  toute  sa  perfection  la  vraie 
nature  de  l'Iiabitus  accjuis  et  le  mode  dont  il  s'acquiert,  il  nous 
faut  examiner  un  nouveau  point  de  doctrine  ;  et  c'est  de  savoir 
si  quelquefois  l'habit  us  peut  être  eng'endré  par  un  seul  acte.  — 
Tel  est  Tobjet  de  l'article  suivant. 


Article  III. 
Si  par  un  seul  acte  l'habitus  peut  être  engendré  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  par  un  seul  acte  l'Iia- 
l)itus  {)eut  être  eng-endré  ».  —  La  première  est  que  «  la  démons- 
tration est  un  acte  de  la  raison.  Or,  par  uiu>  seule  démonstration 
est  causée  la  science  qui  est  l'habitus  d'une  conclusion.  —  Donc, 
l'habitus  peut  être  causé  par  un  seul  acte  ».  —  La  seconde 
objection  fait  observer  que  «  si  l'acte  peut  croître  par  mode  de 
multiplication,  il  |)eut  croître  aussi  par  mode  d'intensité,  Or,  la 
multiplication  des  actes  engendre  l'habitus.  Donc,  pareillement, 
si  un  acte  devient  très  intense,  il  peut  être  la  cause  qui  eng'endré 
l'habitus  ».  —  La  ti'oisième  objection  dit  que  «  la  santé  et  la 
maladie  sont  de  certains  hal)itus.  Or,  il  arrive  qu'en  vertu  d'un 
s(Md  acte  l'homme  se  g-uérit  ou  devient  infirme.  Donc,  un  seul 
acte  peut  causer  l'habitus  ». 

L'argument  sed  contra  est  un  beau  texte  d'  «  Aristote  »,  qui 
dit,  au  premier  livre  de  l' Ethique  (ch.  vu,  n.  16;  de  S.  Th., 
leç.  10),  i\y\'ime  hirondelle  ne  fait  pas  le  printemps,  ni  non 
plus  un  seul  Jour  ;  et,  pareillement,  un  seul  Jour  ni  un  peu  de 
temps  ne  font  l'homme  heureux.  Or,  la  béatitude  est  l'opéra- 
tion qui  procède  de  l'habitus  de  la  vertu  parfaite,  comme  il  est 
dit  au  premier  livre  de  l'Ethique  (ch.  vu,  n.  if);  de  S.  Th., 
leç.  10).  Donc,  l'habitus  de  la  vertu,  et,  par  la  même  raison, 
aucun  autre  habitus  ne  sont  causés  par  un  seul  acte  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  part  de  la  doctrine  établie 
à  l'article  précédent.  «  Ainsi  (pi'il  a  été  déjà  dit.  obser\e-t-il-, 
l'habitus  est  eng^endri'  par  l'acte  »  du  sujet  cpii  agit,  «  en  tant 
(jue  la  puissance  passive  est  mue  |)ar  (pu'hjue  [)rincipe  actif.  Or, 
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pour  (ju'ime  (jualilé  soit  causée  dans  le  sujcl  j)assif,  il  faut  (|ue 
le  principe  aclif  triomphe  totalement  du  principe  passif.  Et  de  là 
vient  que  le  feu,  qui  ne  peut  j)as  tout  de  suite  triomj)luM"  de  son 
combustible,  ne  l'enflamme  pas  aussitôt,  mais  chasse  peu  à  peu 
les  dispositions  contraires,  en  telle  sorte  (jue  triomphant  ainsi 
de  lui  totalement,  il  lui  imjirime  sa  propre  similitude.  —  D'au- 
tre part,  il  est  manifeste  que  le  princi[)e  aclif  qu'est  la  raison 
ne  peut  pas  totalement  triompher  de  la  puissance  appétitive  par 
un  seul  acte.  La  raison  en  est  qne  la  puissance  apjx'titive  est 
indéterminée,  pouvant  ag^ir  tliversement  et  se  porter  à  diverses 
choses.  Or,  la  raison  jus:e,  dans  un  acte  donné,  qu'une  chose 
doit  être  voulue  selon  des  raisons  et  des  circonstances  détermi- 
nées. Il  s'ensuit  rpie  par  là  ne  sera  pas  obtenu,  sur  la  puissance 
appétitive,  un  triom[)he  total,  en  telle  sorte  qu'elle  se  porte  à 
cette  chose  comme  à  ce  qu'elle  veut  le  plus  souvent  et  par  mode 
de  nature;  ce  cpii  constitue  l'habitus  de  la  vertu.  Et  donc  l'ha- 
bitus  de  la  vertu  ne  peut  pas  êtie  causé  par  un  seul  acte;  mais 
il  en  faut  beaucoup.  —  Que  s'il  s'agit  des  puissances  de  con- 
naître, il  faut  considérer  qu'il  y  a  un  double  sujet  passif  :  l'un, 
qui  est  l'intellect  possible  lui-même;  l'autre,  qui  est  l'intelli- 
ei^ence  a|>pelée  par  Aristote  (de  l'Ame,  liv.  III,  ch.  v,  n.  2;  de 
S.  Th.,  leç.  10)  passive  et  qui  est  la  raison  particulière,  c'est- 
à-diie  la  cog"itative  »  ou  ce  qui  correspond,  dans  l'homme,  à 
l'instinct  dans  les  animaux,  mais  d'une  manière  plus  parfaite, 
«  avec  la  mémoire  et  l'imaiçination.  —  Par  rapport  au  premier 
de  ces  deux  principes  passifs  »,  ou  par  rapport  à  l'intellect 
possible,  qui  est  l'intelliiJ'ence  proprement  dite,  «  il  peut  exister 
un  principe  actif  (jui  j)ar  un  seid  acte  triomphe  totalement  de  la 
puissanc»;  du  juincipe  passif  (jui  lui  corres[)ond.  C'est  ainsi 
fpi'une  proposition  connue  par  soi  convainc  l'intelligence  à  don- 
ner- (Ml  assentiment  ferme  à  une  conclusion  ;  ce  (jue  ne  fait  pas 
la  proposition  probable.  Il  suit  de  là  qu'il  faudra  plusieurs  actes 
de  la  raison  [)Our  ein^endrer  l'habitus  de  l'opinion,  nu'me  du 
côté  de  l'intellect  possible,  tandis  qire,  [)ar  rapport  à  ce  même 
intellect  possible,  l'habitus  de  la  science  peut  être  causé  par-  un 
seul  acte  de  la  raison.  —  Mais,  en  ce  (jui  est  des  facultés  infé- 
rieures de  perception,  il  est  nécessaire  que  les  mêmes  actes  soient 
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répétés  plusieurs  fois,  pour  qu'une  chose  soit  imprimée  d'une 
façon  fixe  dans  la  mémoire;  c'est  ce  qui  a  fait  dire  à  Ai'istote, 
dans  son  livre  De  hi  mémoire  et  de  la  réminiscence  (ch.  i,  de 
S.  Th.,  leç.  3),  que  la  méditation  fixe  la  mémoire.  —  Quant  aux 
habitus  corporels,  il  est  possible  qu'ils  soient  causés  par  un  seul 
acte,  si  le  principe  actif  est  d'une  grande  puissance;  comme  il 
arrive  parfois  qu'un  remède  violent  amène  subitement  la  santé  ». 

«  Et  par  là  »,  ajoute  le  saint  Docteur,  après  cet  exposé  lumi- 
neux, «  les  objections  se  trouvent  résolues  ». 

On  aura  remarqué,  tout  spécialement,  la  belle  raison  que 
nous  a  donnée  saint  Thomas  pour  montrer  que  l'habitus  de  la 
vertu  dans  les  facultés  ap[)élilives,  surtout  dans  la  volonté,  et, 
pro[)Oitionnellement,  dans  l'appétit  sensible,  pour  autant  qu'il 
obéit  à  la  volonté,  ne  peut  pas  être  eng-endré  par  un  seul  acte; 
car  tout  acte  porte  sur  le  conting-ent  ou  le  particulier;  et  la 
volonté  est  naturellement  si  vaste,  si  indépendante,  si  libre  dans 
ses  mouvements,  si  peu  inclinée  à  quoi  (]ue  ce  soit  d'une  façon 
déterminée.  Aussi  bien  faudra-t-il  que  la  raison  ait  souvent 
montré  le  même  objet,  et  souvent  incliné  la  volonté  à  le  vouloir, 
pour  qu'en  effet,  cette  inclination  s'établisse  dans  la  volonté  à 
demeure  et  y  devienne  comme  une  seconde  nature,  —  sans  pour- 
tant nuire  en  rien  à  sa  liberté,  ainsi  qu'il  a  été  ex[)liqué  plus  haut 
(q.  5o,  art.  5).  —  Cette  même  raison,  et  aussi  les  raisons  des 
autres  conclusions  formulées  dans  l'article  que  dous  venons  de 
lire,  était  présentée  comme  il  suit,  par  saint  Thomas,  dans  les 
Questions  disputées,  de  nirtntibus,  q.  i,  art.  i,  ad  1 1"'"  :  «  Plus 
l'action  de  l'agent  est  efficace,  plus  elle  introduit  la  forme  avec 
rapidité.  Et  c'est  pourquoi  nous  voyons,  dans  les  choses  de  l'in- 
telligence, (pie  par  une  seule  démonstration  qui  est  efficace  la 
science  es!  pioduile  eu  nous;  l'opinion,  au  contraire,  bien 
qu'elle  soit  moindre  cpie  la  scie?ice,  n'est  point  causée  en  nous 
par  un  seul  syllogisme  dialectifpie  »  où  ne  se  trouvent  que  des 
propositions  probables;  il  en  faut  plusieurs,  en  raison  de  leur 
faiblesse.  I)<;  même,  (piand  il  s'agit  de  nos  actes;  parce  que  les 
opérations  de  l'àme  n'y  soûl  j)as  efficaces  comme  dans  les  dé- 
monsli'ations,  à  causi;  que  nos  actes  portent  sur  le  contingent  et 
le  probable.  Aussi  bien,   un  seul  acte  ne  suffit  pas  pour  causer 
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la  vertu;  mais  il  en  tant  plusieuis.  —  Toulcrois  »,  ajoute  saint 
Thomas,  pour  répoudre  à  une;  difficulté  présentée  par  l'objection 
qu'il  s'apprKjue  à  résoudre,  o  l)ien  <jue  ces  actes  uiulliples  n'exis- 
tent pas  simultanément  »,  d'où  il  semblerait  que  leur  action  ne 
peut  se  cond)iner  et  produire  un  effet  qui  soit  supérieur  à  la 
vertu  de  chacun  d'eux,  «  ils  peuvent  cependant  »,  en  se  succé- 
dant, «  produire  riiahilus  de  la  vertu  »  (pi'dn  seul  ne  poui'i'ait 
pas  produire.  «  C'est  qu'en  effet,  le  premier  acte  cause  une  cer- 
taine disposition  ;  et  le  second,  trouvant  la  matière  disposée,  la 
dispose  encore  da\antage;  et  le  troisième,  encore  davantag^e  ;  et 
ainsi  le  dernier  acte,  agissant  dans  la  vertu  de  tous  les  précé- 
dents, achève  la  production  de  l'habitus  vertueux;  comme  il 
arrive  des  multij)les  gouttes  d'eau  (jui  creusent  la  pierre  ». 

lletenons  cette  dernière  explication  et  l'exemple  (jui  l'éclairé. 
Outre  (ju'elle  fait  entendre  excellemment  le  mode  ordinaire  de 
génération  [)Our  les  habitus  ac(piis,  elle  nous  permettra  bientôt 
de  saisir  aussi  le  mode  dont  ces  mêmes  habitus  augmentent. 

Les  habitus  acquis  dont  nous  venons  de  parler  répondent 
exactement  à  ce  que,  dans  notre  langue,  nous  appelons  du  nom 
(ï habitudes.  C'est,  du  reste,  en  entendant  ce  mot  comme  nous 
venons  de  l'entendre,  que  nous  disons,  nous  aussi,  que  l'habitude 
est  une  seconde  nature.  L'habitude,  ainsi  comprise,  si  elle  se 
trouve  dans  l'intelligence,  par  rapport  à  ses  propres  actes  intel- 
lectuels, et  si  elle  s'y  produit  comme  nous  l'avons  expliqué,  se 
trouve,  à  un  titre  tout  spécial,  dans  la  volonté,  qui  en  est  le  sujet 
par  excellence  et  où  l'impriment  les  actes  réitérés  de  la  raison 
prati{pie  ;  puis,  par  l'entremise  de  la  raison  et  de  la  volonté, 
dans  les  facultés  d'ordre  sensible,  soit  dans  la  raison  particidière 
qui  comprend  tout  ensemble  la  mémoire,  l'imagination,  et  une 
sorte  d'instinct  sup(''rieur,  S(jit,  j)lus  encore,  dans  la  double  faculté 
irascible  et  concupiscible  de  l'appétit  sensible.  D'une  manière  très 
éloignée,  et  unicpiement  en  raison  de  l'inllux  de  la  volonté,  mou- 
vant, dans  le  sens  de  l'habitus  existant  en  elle  ou  dans  les  facultés 
que  nous  venons  de  dire,  les  membres  du  corps,  nous  jiarlerons 
aussi  d'habitudes  au  sujet  de  ces  membres  :  toutefois,  ici  les 
habitudes  se  ramènent,  en  ce  qui  regarde  [iroprement  ces  mem- 
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hres,  à  de  simples  disposilions  corporelles  se  rallachant  plutôt  à 
riiabilus  enlilalif. 

Après  avoir  parlé  des  habitus  innés  et  des  habilus  acquis,  il 
ne  nous  res(e  plus  qu'à  parler  des  habitus  infus.  —  Ce  va  être 
l'objet  de  l'article  suivant. 


Article  IV. 
S'il  est  des  habitus  qui  soient  infus  aux  hommes  par  Dieu? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  aucun  habitus  n'est 
infus  aux  hommes  par  Dieu  ».  —  La  première  est  que  «  Dieu  est 
le  même  pour  tous.  Si  donc  II  infusait  des  habitus  à  certains 
hommes,  Il  les  infuserait  à  tous;  ce  qui  est  manifestement  faux  ». 
—  La  seconde  objection  dit  que  «  Dieu  opère  en  tous  les  êtres 
selon  le  mode  (pii  convient  à  leur  nature;  car  il  est  de  la  divine 
Providence  de  conserver  les  natures  »  des  divers  êtres,  «  ainsi 
que  le  marque  saint  Denjs  au  chapitre  vi  des  Noms  divins  (de 
S.  Th  ,  leç.  23).  Or,  les  habilus,  dans  l'homme,  sont  causés 
naturellement  par  les  actes,  ainsi  qu'il  a  été  dit  (art.  2).  Donc, 
Dieu  ne  cause  pas,  dans  les  hommes,  des  habitus,  indépendam- 
ment des  actes  de  l'homme  ».  —  La  troisième  objection  fait 
observer  que  «  si  quelque  habilus  était  infus  par  Dieu,  l'homme 
pourrait,  en  verlu  de  cet  habilus,  produire  des  actes  nombreux. 
Or,  la  fréquence  des  actes  engendre  un  habitus  semblable,  ainsi 
qu'il  est  dit  au  second  livre  de  VEtliirjue  (ch.  i,  n.  7;  de  S,  Th., 
leç.  i).  Il  s'ensuit  que  deux  habitus  de  même  espèce  pourraient 
se  trouver  dans  le  même  sujet,  l'un  élanl  accpiis  et  l'auti^e  infus. 
Mais  cela  même  paraît  impossible;  car  deux  formes  de  même 
espèce  ne  peuvent  pas  être  dans  un  même  sujet.  Donc,  il  n'est 
pas  d'habit  us  (pii  soit  infus  aux  hommes  par  Dieu  ». 

L'a (js^ju ment  sed  contra  oppose  qu'  «  il  est  dit  dans  VEcclr- 
siastique,  ch.  xv  (v.  5)  :  Le  Seigneur  le  remplira  de  l'esprit  de 
sagesse  et  (rintelligence.  Or,  l'inlelHyence  et  la  sagesse  sont  des 
habitus.  Donc,  il  j  a  des  habitus  (pii  sont  infus  aux  hommes  par 
Dieu  ». 
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Au  corps  de  rarlicle,  saint  Thomas,  tout  do  suite,  supposant 
déjà  la  fpiestion  résolue  (car  les  documents  de  la  foi,  eu  etîet,  ne 
sauraient  laisser  aucun  doute  sur  ce  point)  et  voulant  justifier 
celle  solution  que  la  foi  nous  imj)Ose,  nous  déclare  qu'  «  une 
double  raison  fait  que  certains  liabilus  sont  infus  à  l'homiue  pai- 
Dieu.  —  La  première  est  que  certains  liabitus  disposent  l'homme 
à  une  (in  (pii  excède  la  faculté  de  la  nature  humaine,  et  qui  est  la 
béatitude  dernière  et  parfaite  de  l'homme,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  plus 
haut  (q.  5,  art.  5).  Et  parce  que  les  habitus  doivent  être  propor- 
tionnés à  ce  à  quoi  l'homme  est  disposé  par  eux,  il  s'ensuit  que 
de  toute  nécessité  les  habitus,  disposant  l'homme  à  cette  fin  » 
surnaturelle,  «  doivent  excéder  la  faculté  de  la  nature  humaine. 
Par  conséquent,  jamais  ces  habitus  ne  peuvent  se  trouver  dans 
l'homme  sinon  par  l'action  de  Dieu  qui  les  infuse;  tels  sont  les 
habitus  des  vertus  datis  l'ordre  de  la  grâce.  —  La  seconde  raison 
est  que  Dieu  peut  produire  les  effets  des  causes  secondes,  sans 
l'action  des  causes  secondes,  ainsi  qu'il  a  été  dit  dans  la  Première 
Partie  (q.  io5,  art.  6).  De  même  donc  que  [)arfois,  pour  montrer 
sa  vertu.  Il  produit  la  santé,  sans  le  secours  des  causes  naturelles 
qui  cependant  pourraient  aussi  la  produire;  pareillement,  quel- 
quefois aussi,  pour  montrer  sa  vertu,  Il  infuse  à  l'homme  même 
ces  habitus  que  peut  produire  la  vertu  naturelle.  C'est  ainsi 
(pi'aux  Apôtres,  Il  donna  la  science  des  Ecritures  et  de  toutes  les 
langues,  que  les  hommes  peuvent  acquérir  par  l'étude  ou  par  la 
coutume,  bien  qu'à  un  degré  moindre  de  perfection  ». 

Des  deux  raisons  que  vient  de  nous  donner  saint  Thomas, 
pour  justifier  l'existence,  dans  l'homme,  d'habitus  infus  par  Dieu, 
l'une  marcpie  une  nécessité  absolue,  l'antre  une  nécessité  condi- 
tionnelle, ou  [)lulôt  une  condition  de  mieux  dans  l'obtention  d'un 
certain  effet.  La  première  marcpie  une  nécessité  absolue  ;  c'est-à- 
dire  que  l'acte  parfait  au(juel  est  ordoniuî  l'habitus  dont  il  est  parlé 
dans  cette  première  raison,  ne  i)eut  absolumeni  pas  se  produire 
sans  cet  habitus.  Et,  en  effet,  cet  acte  est  d'un  ordre  transcendant, 
au-dessus  de  la  nature  humaine  et  de  toute  nature  créée.  Il  est  le 
j)ropie  de  Dieu.  Si  donc  il  doit  être  produit,  d'une  façon  [)ro[)or- 
lionnée,  par  une  (M-c'alnre,  il  faut  (|uç  cette  créaiure  soit  élevée 
au-dessus  de  sa  sphère,  et  constituée,  par  participation,  ce  qu'est 
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Dieu  par  nature.  Pour  ag^ir  divinement,  il  faut  qu'elle  soit  divi- 
nisée. Or,  elle  n'est  divinisée  ainsi  que  par  l'iiabilus  dont  il  s'agit. 
Il  est  donc  manifeste  que  cet  liabitus  est  absolument  nécessaire 
dans  l'ordre  de  la  fin  surnaturelle  de  l'Iiomine.  —  Dans  le  second 
cas,  au  contraire,  l'acte  demeure  humain  et  naturel,  dans  sa 
substance.  Il  pourrait  donc  se  perfectionner  de  lui-même,  en  se 
réalisant  selon  ses  principes  naturels.  Toutefois,  il  plaît  à  Dieu 
de  le  perfectionner  d'un  seul  coup  et  par  son  action  propre. 
L'habitus  ainsi  réalisé  est  de  même  ordre  ou  de  même  nature 
que  l'habitus  acquis,  à  considérer  la  nature  de  l'acte  qu'il  a  pour 
objet;  mais  il  en  diffère  quant  au  mode  d'être  produit  et  aussi 
quant  à  sa  perfection  intrinsèque. 

Uad  primiim  accorde  que  «  Dieu,  quant  à  sa  nature,  est  le 
même  pour  tous;  mais,  selon  l'ordre  de  sa  sag-esse.  Il  distribue 
tels  dons  à  certains  qu'il  ne  distribue  pas  aux  autres  ». 

Uad  secundiim  explique  le  sens  du  fameux  adag'e,  «  que  Dieu 
opère  en  tous  les  êtres  selon  le  mode  qui  est  le  leur;  cela  n'exclut 
pas  que  Dieu  ne  produise  »,  dans  les  divers  êtres,  «  des  choses 
que  la  nature  ne  peut  pas  produire;  mais  il  suit  de  là  seulement 
que  Dieu  n'opèi'e  rien  contre  ce  qui  convient  à  la  nature  »  de 
ces  êtres.  —  Retenons  ce  mot  précieux  de  saint  Thomas.  Il 
nous  montre  que  le  surnaturel,  s'il  est  au-dessus  de  la  nature, 
n'est  jamais  contre  la  nature. 

\Jad  terliiim  répond  que  «  les  actes  qui  sont  produits  en 
vertu  d'un  habitus  infus  ne  causent  plus  d'habitus  nouveau;  ils 
confirment  seulement  l'habitus  qui  préexiste;  c'est  ainsi  que 
certains  remèdes  appropriés,  administrés  à  l'homme  qui  est  natu- 
rellement sain,  ne  produisent  pas  la  santé,  mais  raffermissent  la 
santé  qui  existe  déjà  ». 

Nous  n'avons  pas  à  nous  étendre  ici  sur  cette  grande  «piestion 
des  habitus  infus.  Nous  la  retrouverons,  prochainement,  aj)pli- 
quée  aux  vertus  surnaturelles,  théologales  ou  morales,  étudiées 
dans  leur  ensemble;  et,  aussi,  plus  laid,  appli(|uée  à  l'étude 
de  chacuiu;  d'elles,  dans  le  traité  des  di\erses  vertus. 


QUESTION    M.     —     DR    LA    (iKNKH.VTION    DES    HABITUS.  Ôof) 

En  ce  (jiii  ret^arde  plus  spécialcineiil  la  cause  des  hahilus 
coMsicléiés  en  général,  après  avoii"  éludié  celle  canse  quanl  au 
fait  lie  leur  génération,  nous  devons  mainlenanl  l'élndier  quant 
au  fail  (le  leur  au«j;'menlati()n  ou  de  leur  croissance. 

C'est  l'objet  île  la  queslion  suivanle. 


QUESTION  LU. 

DE  L'AUGMENTATION  DES  HABITUS. 


Celte  question  comprend  trois  articles  : 

lo  Si  les  habitas  augmentent? 

20  S'ils  augmentent  par  addition'? 

3o  Si  chaque  acte  aus^mente  l'habitus? 


L'ordre  de  ces  trois  articles  apparaît  de  lui-même.  Leur 
importance  nous  apparaîtra  du  seul  fait  de  leur  lecture.  Nous 
nous  contenterons  de  faire  remarquer,  avant  même  de  les  lire, 
que  la  doctrine  qui  va  être  exposée  ici  commandera,  plus  tard, 
tout  ce  que  nous  aurons  à  dire  de  l'aug'inientation  des  vertus,  et 
plus  spécialement  de  l'augmentation  de  la  charité. 

Venons  immédiatement  à  l'article  preinier. 

Article  Premier. 
Si  les  habitus  augmentent? 

Trois  objections  veulent  [)rouver  tjue  «  les  liahitus  ne  peuvent 
pas  aug"menter  ».  —  La  première  est  que  «  l'angnientation  porte 
sur  la  quantité,  ainsi  (ju'il  est  dit  au  cinquième  livre  des  Physi- 
ques (ch.  II,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  4).  Or,  les  h'abilus  ne  sont 
pas  dans  le  g"enre  (piautité,  mais  dans  le  genre  qualité.  Donc, 
à  leur  sujet,  il  n'y  a  pas  à  parler  d'augmentation  ».  —  La 
seconde  objection  remanjue  (|ue  «  l'habitus  est  une  certaine 
perfection,  ainsi  qu'il  est  dit  au  septième  livre  des  Physiques 
(ch.  m.  II.  f\,  5;  de  S.  Th.,  1er.  5).  Or,  la  perfection,  impliquant 
la  raison  de  fin  et  de  terme,  ne  semble  pas  pouvoir  recevoir 
le  plus  et  le  moins.  Donc  l'habitus  ne  peut  pas  augmenter  ».  — 
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La  troisième  objection  observe  que  «  dans  les  choses  qui  reçoivent 
le  plus  e(  le  moins,  l'altération  est  possible  :  ce  (pii,  en  etl'et,  de 
moins  cliaud  devient  plus  chaud,  est  dit  être  altéré.  Or,  dans  les 
liabitus,  il  n'y  a  pas  d'altération,  ainsi  qu'Arislote  le  prouve  au 
septième  livre  des  P/ij/siqucs  (ch.  iir,  n.  l\  et  suiv.  ;  de  S.  Th  , 
lec;.  5,  6).  Donc  les  habitus  ne  peuvent  pas  augmenter  ». 

L'argument  spd  contra  dit  ([ue  «  la  foi  est  un  certain  habitus; 
et  cependant  elle  aug^mente,  puis  jue  les  disciples  faisaient  au 
Seigneur  cette  demande  :  Seigneur,  augmentez  en  nous  la  foi, 
comme  on  le  voit  en  saint  Luc,  ch.  xvii  (v.  5).  Donc  les  habitus 
augmentent  ». 

Au  corps  de  Tarticle,  saint  Thonias  commence  par  piéciser  le 
sens  du  mot  augmenter  qu'il  s'agit  d'appli(juer  ou  non  à  l'habi- 
lus.  «  U  augmentât  ion,  nous  dit  le  saint  Docteur,  comme  toutes 
les  autres  choses  qui  ont  trait  à  la  quantité,  est  transférée  des 
quantités  corporelles  aux  choses  spirituelles  et  intelligil)les  »  :  on 
prend  ce  mol,  non  dans  son  sens  propre  et  premier,  mais  d'une 
façon  méta[)horique.  Et  cette  acceptation  est  légitime,  «  en  raison 
de  la  connaturalité  de  notre  intelligence  aux  choses  corporelles 
qui  toml)enl  sous  l'imagination  ».  —  Cette  même  raison  de 
l'acception  du  mot  qui  nous  occupe  dans  la  question  actuelle, 
était  ainsi  exposée  par  saint  Thomas,  dans  les  Questions  dispu- 
tées, des  vertus,  q.  i,  art.  ii  :  «  Parce  que  les  noms  sont  les 
signes  des  idées,  de  même  que  dans  la  connaissance  nous  allons 
du  plus  connu  au  moins  connu,  pareillement  aussi  nous  transfé- 
rons les  tei'mcs  (pii  désignent  les  choses  plus  connues  à  désigner 
ensuite  les  choses  moins  connues.  Et  de  là  vient  que,  le  mouve- 
ment local  étant  le  plus  connu  parmi  tous  les  mouvements,  la 
contrariété  (jui  existe  dans  ce  mouvement  a  fait  transférer  le 
mot  distance  à  la  désignation  de  tous  les  contraires  qui  peuvent 
être  séparés  par  un  mouvement  (juelconque.  De  même  aussi, 
parce  que  le  mouxcment  de  la  substance  dans  l'ordre  de  la 
(pianlilé  est  plus  sensible  que  son  mouvement  dans  l'ordre  de 
l'altération  qualitative,  il  s'ensuit  ({ue  les  termes  qui  conviennent 
au  mouvement  dans  l'ordre  de  la  quantité  s'appliquent  par 
dérivation  à  l'altération  ». 

((   Or,  |)oursuil  ici  saint  Thomas,  dans  l'article  de  la  So/nme, 
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quand  il  s'ag-il  des  quaiililcs  corporelles,  une  chose  est  dîle 
grande,  dès  là  qu'elle  parvient  à  la  peifection  de  quanlité  qui  lui 
est  due;  aussi  bien,  une  quanlité  sera  considérée  comme  grande 
dans  l'homme,  qui  ne  le  serait  pas  dans  l'éléphant.  Et,  pareille- 
ment, dans  les  formes,  nous  dirons  qu'une  chose  est  grande 
par  cela  même  qu'elle  est  parfaite.  Et  parce  que  le  bien  a  la 
raison  de  pei'feclion,  à  cause  de  cela,  dans  les  choses  qui  ne  sont 
point  grandes  par  la  masse,  être  plus  grand  se  confond  avec 
être  meilleur,  ainsi  que  saint  Augustin  le  dit,  au  sixième  livre 
de  la  Trinité  (ch.  vu).  —  De  même  donc,  disait  saint  Thomas, 
dans  l'article  des  Vertus,  que  le  corps  qui  est  mû  .à  sa  quanlité 
parfaite  est  dit  augmenter,  et  la  quanlité  parfaite  est  appelée 
grande,  par  rapport  à  la  quantité  imparfaite;  pareillement,  ce 
qui  est  mû  de  la  qualité  imparfaite  à  la  qualité  parfaite  est  dit 
augmenter  dans  l'ordre  de  la  qualité,  et  la  qualité  parfaite  est 
appelée  grande,  par  rapport  à  la  qualité  imparfaite  ». 

Il  suit  de  là  que  les  habitus  étant  dans  l'ordre  de  la  qualité  ou 
de  la  forme  et  non  de  la  quantité,  demander  s'ils  peuvent  aug- 
menter ou  devenir  plus  grands,  est  demander  s'ils  peuvent  devenir 
meilleurs  ou  passer  d'un  état  moins  parfait  à  un  état  plus  parfait. 
—  Et  toute  la  question  est  donc  de  savoir  si  la  perfection  des 
habitus  peut  varier. 

Saint  Thomas  nous  déclare,  à  ce  sujet,  ici,  dans  l'article  de  le 
Somme,  que  «  la  perfection  de  la  forme  peut  se  considérer 
d'une  double  manière  :  d'abord,  selon  la  forme  elle-même; 
ensuite,  selon  que  le  sujet  participe  la  forme.  —  Pour  autant 
donc  que  l'on  considère  la  forme  en  elle-même^  on  la  dira  grande 
ou  petite;  auquel  sens,  on  parle  d'une  grande  ou  d'une  petite 
santé,  d'une  grande  ou  d'une  petite  science.  —  Pour  autant  que 
la  perfection  de  la  forme  se  considère  en  raison  de  la  participa- 
tion du  sujet,  on  parle  de  [)lus  ou  de  moins;  par  exemple,  on 
dira  d'un  sujet  cpi'il  est  plus  ou  moins  blanc,  [)lus  ou  moins 
sain.  —  Toutefois,  (juand  nous  formulons  cette  distinction,  elle 
ne  doit  pas  s'entendre,  comme  si  la  forme  avait  un  être  à  elle, 
hors  de  la  matière  ou  du  sujet;  mais  parce  (pic  autre  est  la 
considération  de  la  forme  selon  la  raison  de  son  espèce,  cH  autre 
selon  qu'elle  est  participée  dans  le  sujet  ». 
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Cette  distinction  |»rt'alal)le  {)osée,  saitil  Thomas  nous  avertit 
(ju'  «  au  siijel  (In  plus  et  du  moins  possibles  {)Our  les  liahilus  et 
les  formes,  il  v  eiil  (pialfe  o[)itii(>ns  [)ainii  l<'s  pliil()S0[)lies,  ainsi 
(pu'  le  rapporte  Simplieius  dans  son  commentaire  des  Prédica- 
mrnts  (chapitre  de  la  Oiidlité).  —  Plotin  et  les  autres  Platoniciens 
disaient  (pie  les  (jnalités  elles-mêmes  et  les  hahitns  recevaient  le 
plus  et  le  moins,  parce  (pi'ils  étaient  maliMiels,  d'où  ils  avaient 
une  certaine  iiiiléteiinination,  en  raison  de  rinfini  de  la  matière  », 
pour  autant  que  la  matière  n'est  point  par  elle-même  finie  (^u 
déterminée  à  une  espèce  ou  à  un  de^ré  d'èlre,  mais  qu'elle  ne 
l'est  ([ue  par  son  acte  ou  par  sa  forme  :  si  donc  les  (pialités  et 
les  hahitus  se  tenaient  du  côté  de  la  matière,  il  faillit  qu'ils  par- 
tici|)ent  son  caractère  d'infinie  ou  d'indétei"minée  ;  et,  par  suite, 
ils  étaient  susceptibles  de  plus  et  de  moins,  en  eux-mêmes, 
comme  la  matière.  —  «  D'autres,  au  contraire,  disaient  que  les 
(pialités  elles-mêmes  et  les  habilus,  en  eux-mêmes,  ne  recevaient 
pas  le  [)lus  et  le  moins;  mais  que  »  leurs  sujets  ou  «  les  êtres 
qualifu's  étaient  dits  plus  ou  moins,  selon  le  degré  divers  de 
partici[)ation  ;  et,  par  exemple,  ce  n'était  pas  la  justice  qui  pou- 
vait recevoir  l'attribution  du  plus  ou  du  moins,  mais  l'homme 
juste.  Cette  opinion  est  touchée  par  Aristote,  dans  le  livre  des 
Prédicaments  (ch.  vi,  n.  22).  —  \J\\(^  troisième  opinion  fut  celle 
des  Stoïciens,  mitoyenne  entre  les  précédentes.  Ils  dirent,  en 
effet,  ([ue  certains  habitus  reçoivent  en  eux-mêmes,  le  [)lus  et  le 
moins,  comme  les  arts;  et  d'autres  non,  comme  les  vertus.  — 
Enfin,  une  (piatrième  o[)inion  disait  que  les  formes  immatérielles 
ne  re(;oivent  pas  le  plus  et  le  moins,  mais  que  les  matérielles  le 
re(;oivent  ». 

On  voit,  par  celte  diversité  d'opinions,  où  rien  n'était  déter- 
miné d'une  manièr(;  bien  nette,  non  pas  même  par  Aristote,  com- 
bien délicate  était  la  question  actuelle,  même  considérée  du  point 
d«;  vue  de  la  raison  philosophique,  au  moment  où  saint  Thomas 
l'abordait. 

Toutefois,  son  calme  et  puissant  génie  ne  s'en  laisse  point 
effrayer.  Il  la  regarde  bien  en  face,  et  se  propose,  simplement, 
mais  hardiment,  de  faire  sur  ce  point  la  phùne  lumière. 

((  Afin  donc,  [)oursuit-il,  de  rendre  sur  ce  point  la  vérité  mani- 
T.  VU.  Les  passions.  89 


6lO  SOMME    THÉOLOGIQUt;. 

fcsle,  il  faut  considérer  que  ce  qui  donne  à  une  chose  son  espèce 
doit  èlre  fixe,  et  stable,  et  comme  indivisible,  car  tout  ce  qui 
l'atteint,  est  contenu  sous  cette  espèce,  tout  ce  (|ui,  an  contraire, 
s'en  éloigne,  ou  en  plus,  ou  en  moins,  appartient  à  nne  autre 
espèce,  plus  parfaite,  ou  moins  parfaite.  D'où  Arislote  dit,  au 
huitième  livre  des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  3;  Did., 
liv.  VII,  ch.  iif,  n.  8),  que  les  espèces  des  choses  sont  comme  les 
nombres,  dans  lesquels  une  addition  ou  une  soustraction  varie 
l'espèce  ».  —  Remarquons,  au  passag^e,  ce  grand  principe  de  la 
fixité  et  de  l'indivisibilité  de  la  raison  spécifique  des  choses.  11  y 
a  un  point  précis  où  une  chose  est  elle-même;  et  ce  point  pré- 
cis n'admet  pas  d'à  peu  près,  ni  de  plus  ou  du  moins.  Il  est  ou 
il  n'est  pas.  S'il  est,  la  chose  est;  s'il  n'est  pas,  la  chose  n'est  pas. 
Exaclement  comme  dans  les  nombres,  où  ce  qui  constitue  un 
nombre  est  chose  très  précise  et  qui  n'admet  pas  de  plus  et  de 
moins  :  cinq  est  cinq;  quoi  que  ce  soit  que  vous  ajoutiez,  ou  que 
vous  enleviez,  ce  ne  sera  plus  cinq;  ce  sera  plus,  ce  sera  mijins; 
mais  ce  ne  sera  plus  cinq.  —  Ainsi  en  est-il  de  la  raison  spécifi- 
que des  choses.  Si  vous  avez  ce  qui  constitue  cette  raison  spéci- 
fique, vous  appartenez  à  cette  espèce;  sinon,  non;  que  ce  soit 
plus  ou  que  ce  soit  moins,  vous  appartiendrez  à  une  autre  espèce, 
supérieure  ou  inférieure,  mais  non  plus  à  la  première.  L'espèce 
humaine  est  constituée  par  le  fait  d'être  un  animal  raisonnable. 
N'est  homme,  que  ce  qui  est  animal  raisonnable.  Enlevez  raison- 
nable, c'est  une  autre  espèce;  enlevez  animal,  c'est  aussi  une 
autre  espèce.  Dans  un  cas,  vous  avez  la  brûle;  dans  l'autre,  vous 
avez  l'ange;  mais  vous  n'avez  plus  l'homme. 

«  Si  donc,  ajoute  saint  Thomas,  il  est  quelque  forme,  ou  une 
chose  quelconque,  (jui,  en  raison  d'elle-même,  ou  en  raison  de 
quehpie  chose  qui  est  en  elle,  a  la  raison  d'espèce,  il  est  nécessaire 
(pie  considérée  en  elle-même,  elle  ait  une  raison  (h'Merminée  (pii 
ne  puisse  avoir  rien  en  plus  ni  rien  en  moins.  Telles  sont  la  cha- 
leur, la  blancheur  el  toutes  les  autres  qualités  qui  ne;  disent  [kis  », 
dans  l(Mn-  raison  propi'e,  «  un  ordre  à  auln;  chos<^  »,  mais  peu- 
vent être  considérées  en  elles-mêmes,  d'une  fa(;()ri  absolue  et 
indépendante.  —  «  Les  choses,  au  contraire,  (jui  rec^oivent  leur 
espèce  d'autre  chose  à  quoi  elles  sont  ordonnées,  peuvent  en  elles- 
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nièiiies  èlre  divcrsitiées  en  plus  el  en  moins,  el  cc[)ciulaiit  reslei" 
s|)é(MH(]iiemeiit  i(kMili(|ues,  en  raison  de  l'unilé  de  ce  à  (juoi  elles 
sont  oidonntM's  el  (|ui  les  spécifie.  C'esl  ainsi  (pie  le  inonvenient 
est  en  lui-même  plus  rapide  ou  [)lus  lent,  et  ne  clianj^e  {)ourtant 
pas  fi'esjière,  parce  (pi'il  tend  au  même  terme  qui  le  spécifie.  On 
peut  voir  la  même  chose  dans  la  santé.  Le  corps,  en  cfFel,  atteint 
la  raison  de  sanl('%  poui"  autant  ([u'il  est  disposé  selon  (pi'il  con- 
vient à  la  nature  de  l'animal,  à  lacjuelle  nature  peuvent  convenir 
des  dispositions  diverses.  Il  s'ensuit  (pie  la  disposition  peut  variei' 
soit  en  plus,  soit  en  moins,  el  ce[)en(lanl  la  raison  d(î  santé 
demeure  la  nK'ine.  d'est  ce  (pii  a  fait  dire  à  Arislote,  au  di.\i(''me 
livre  de  X FAlmiur  (cli.  m,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  3),  cpie  la  santé 
elle-même  reçoit  le  pins  et  le  moins  :  la  disposition  (/ai  convient 
n'est  pas  la  même  pour  tons,  ni  non  plus  toujours  identique  dans 
un  même  sujet:  mais,  bien  que  diminuant,  elle  reste  encore  ce 
qui  convient,  jusqu'à  un  certain  degré.  Or,  ces  dispositions 
diverses  ou  ces  pro[)ortions  que  comprend  la  santé  sont  entre 
elles  comme  ce  qui  dépasse  et  ce  qui  est  dépassé;  d'où  il  suit  (pie 
si  le  nom  de  santé  ne  désig-nait  que  la  seule  disposition  ou  pro- 
portion (pii  est  la  [)lus  piirfaite,  la  santé  elle-même  ne  serait  point 
dite  plus  grande  ou  plus  petite  »;  il  en  serait  de  la  santé  comme 
des  formes  absolues  dont  nous  avons  parlé 

Celte  même  argumenlation  que  vient  de  nous  donner  ici  le 
sain!  Docteur,  était  exposée  par  lui  comme  il  suit,  dans  l'article 
des  Vertus  :  ((  Parce  (pie  l'être  de  toute  forme  qui  n'est  pas 
subsistante,  consisie  en  ce  (jue  cette  forme  existe  dans  son  sujet 
ou  dans  sa  matière,  la  (piantité  ou  la  perfection  de  cette  forme 
pcul  se  considérer  d'une  double  manière  :  d'abord,  selon  la  rai- 
son de  sa  propre  espèce  ;  ensuite,  selon  l'être  qu'elle  a  dans  la 
malière  ou  dans  le  sujet.  —  Selon  la  raison  de  leur  [)ropre 
espèce,  les  formes  des  diverses  espèces  sont  inég^ales;  mais  parmi 
les  formes  qui  conslitueut  une  seule  espèce,  les  unes  peuvent 
être  égales  »,  n'admettant  pas  h;  plus  et  le  moins;  «  et  les  au- 
tres, non  »,  admettant  le  plus  el  le  moins.  C'est  qu'en  elTet  le 
principe  spécifique  »,  qui  donne  cà  une  chose  son  espèce,  «  doit 
consister  en  quelque  chose  d'indivisible;  car  la  différence  de  ce 
principe  varie  l'espèce  :  si  donc  il  y  avait,  dans  ce  principe,  addi- 
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lion    OU  soustraction,    l'espèce   serait    nécessairement   chang-ée  ; 
d'où  Aristote  dit,  au  huitième  livre  des  Métnpliyiqncs,  que  les 
espèces  des  choses  sont  comme  les  nombres  dans  les(|ueis  tonte 
unité  ajoutée  ou  soustraite  ciiango  l'espèce.  Or,  il  est  des  formes 
qui  ont  leur  espèce  par  quelque  chose  de   leur   essence.  Telles 
sont  toutes  les  formes  absolues,  qu'elles  soient  substantielles  ou 
qu'elles  soient  accidentelles.  En  ces  sortes  de  formes,  il  est  im- 
possible que  dans  une  même  espèce,  à  considérer  les  formes  en 
elles-mêmes,  une  forme  soit  plus  g-rande  que  l'autre  :  à  considé- 
rer, en  effet,   la  blancheur  en  elle-même,  il  n'est  pas  une  blan- 
cheur qui  soit   plus  grande  qu'une  autre    l)lancheur.  Mais  il  est 
d'auti'es  formes  qui  tirent  leur  espèce  de  quelque  chose  ({ui  leur 
est  extrinsèque  et  à  quoi  elles  sont  ordonnées.  C'est  ainsi  que  le 
mouvement  tire  son  espèce  de  son  terme  ».  Ces  sortes  de  formes, 
même   considérées    en    elles-mêmes,   ne   sont   pas   égales,    mais 
admettent  le  plus  et   le  moins,   tout   en  restant   spécifiquement 
identiques.  «  \J\\  seul  et   même  mouvement  »,  au  point   de   vue 
spécifique,  «  sera  plus  gi'and  qu'un  autre,   selon  qu'il  sera  plus 
loin  ou  plus  près  de  son  terme.  Pareillement,  on  trouve  des  qua- 
lités qui  ont  la  raison  de  disposition  par  rapport  à  autre  chose  ; 
telle,  la  santé,  qui  est  une  certaine  piopoiliotï  des  humeurs  par 
rapport  à  la  nature  de  l'aninuii  qui  est  appelé  sain  ;  d'où  il  suit 
qu'un  certain  degré  de  proportion  dans  les  humeurs  aura  raison 
de  santé  pour  le  lion,  (jui,  pour  l'homme,  aurait  raison  d'infir- 
mité. Par  cela  donc  que   la   santé    ne   reçoit   pas  son   espèce  du 
deg^ré  de   proportion  »,  des  humeurs  entre   elles  «  mais    de  la 
nature  de   l'animal  à  laquelle  »  la  proportion  des    humeurs  ou 
«  la  santé  »  qui  en  résulte  «  se  trouve  ordonnée,  il  s'ensuit  que 
même  pour  un  seul  animal,  une  santé  est  plus  grande  (jue  l'au- 
tre, en  ce  sens  (pi'ii  peut  y   avoir  divers  deg^rés  de  f»roportions 
dans  les  humeuis  (pii  conviendront  tous  »  suffisamment,  (pioi(jue 
diversement  ou  d'une  manière  [)lus  ou  moins  parfaite,  «  à  la  na- 
ture »  de  cet  animal,  j)ar  exemple  à  la  natuie  «  de  l'hommi;.  De 
même   aussi  pour   la    science,   qui    reçoit  son   unité  »  sp('cifique 
«  de  l'unité  du  sujet  »  sur  le(juel  elle  porte  ou  dont  elle  traite; 
d'où  il  suit  que  dans  un  même  individu,   une  science  de  la  géo- 
métrie peut  être  plus  g^rande  qu'une  autre,  selon  qu'il  connaît  un 
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plus  i^rand  nombre  de  conclusions  ordonnées  à  la  connaissan(!e 
du  sujet  de  celte  science,  qui  est  Télendue.  » 

«  Et  l'on  voit  par  là  »,  conclut  une  première  fois,  ici,  dans 
railiclc  de  la  Somme,  saint  Thomas,  a  comment  une  (jualilé  ou 
une  forme  peut  en  elle-même  augmenter  ou  diminuer,  el  com- 
ment elle  ne  le  peut  pas  ». 

Mais  nous  avons  dit  (pic  la  pcrrcclion  d'une  forme,  et,  {)ar 
suite,  la  rpieslion  de  son  aiiynicnlalion,  possible  ou  impossible, 
pouvait  se  considérer  aussi  en  laison  du  sujet  où  celte  forme  se 
trouve. 

«  Si  »  donc,  reprend  saint  Thomas,  «  nous  considérons  la 
qualité  ou  la  forme  selon  (prelle  esl  participée  dans  le  sujel, 
même  alors  se  trouveront  des  (pialilés  el  des  formes  (pii  re(;<)i- 
venl  le  phis  et  le  moins;  et  d'autres  qui  ne  le  reçoivent  pas.  — 
La  cause  de  cette  diversité  esl  assignée  par  Simplicius  (endroit 
précité),  dans  ce  que  la  substance  en  elle-même  ne  peut  pas  rece- 
voir le  plus  el  le  moins,  e.xislaiil  par  elle-même.  D'où  il  suit  que 
toute  forme  qui  est  participée  d'une  façon  substantielle  par  le 
sujet,  man(|ue  du  pouvoir  d'être  dans  ce  sujel  d'une  façon  plus 
ou  moins  intense.  Et  parce  que  la  (piantité  esl  proche  de  la  subs- 
tance, el  (pie  la  fiy;-ure  suit  la  quantité,  de  là  vient  (pie  là  aussi 
on  ne  parle  pas  de  plus  et  de  moins;  ce  qui  a  fait  dire  à  Aris- 
tote,  au  septième  livre  des  Physiffnes  (ch.  m,  n.  2,  3  ;  de  S.  Th., 
leç.  5),  que  lorscprune  chose  reçoit  la  forme  et  la  figure,  on  ne 
parle  pas  d'altération  à  son  sujet,  mais  de  production.  Les  autres 
qualités,  au  contraire,  (jui  s'éloi^^nent  davanlai^e  de  la  substance 
el  sont  jointes  aux  j)assions  el  aux  actions,  reçoivent  le  jilus  et  le 
moins  selon  qu'elles  sont  participées  dans  le  sujel  ». 

Sans  rejeter  celte  explication  de  Simplicius,  saint  Thomas  dit 
(pi'((  on  pciil  donner  nue  explication  plus  complète  de  la  diver- 
sité dont  il  s'agit  ».  Et  le  saint  Docteur,  se  référant  au  taraud 
principe  de  la  fixité  de  la  raison  spécilique,  invoqué  tout  à 
l'heure,  ajoute  :  «  Ainsi  qu'il  a  été  dit,  ce  d'où  une  chose  a  son 
espèce,  doit  demeurer  fixe  el  stable,  consistant  en  (pielqiie  chose 
d'indivisible.  11  [)ourra  donc  arriver  de  deux  manières  qu'une 
forme  ne  soit  point  j)articipée  selon  le  plus  el  le  moins  »  dans  le 
sujel  où  elle  «e  trouve.  —  <(  D'abord,  parce  rpic  le  sujel  qui  la 
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participe  es!  consiitiié  par  elle  dims  une  espèce.  El  de  là  vient 
qu'aucune  forme  suhslanlielle  n'est  parlicipée  selon  le  plus  et  le 
moins.  D'où  Arislole  a  pu  dire,  au  huitième  livre  des  Métaphy- 
siques (de  S.  Th.,  le(;.,  3;  Did.,  liv.  VII,  ch.  m,  n.  lo),  que,  à 
r instar  du  nombre,  qui  ne  reçoit  pas  le  plus  et  le  moins,  de 
même  la  substance  qui  est  dans  l'espèce,  c'esl-à-dire  en  ce  qui 
est  de  la  participation  de  la  forme  spécifique;  mais  bien  celle  qui 
est  selon  la  matière  ;  c'est-à-dire  que  selon  les  dispositions  maté- 
rielles on  trouve  le  plus  et  le  moins  dans  la  substance.  —  D'une 
autre  manière,  il  pourra  arriver  »  que  le  plus  et  le  moins  ne 
conviennent  pas  à  une  forme  selon  qu'elle  est  participée  dans  son 
sujel,  «  parce  que  l'indixisibilité  elle-même  est  de  l'essence  de  la 
forme  :  d  où  il  suivra  que  si  quelque  chose  participe  cette  forme, 
il  la  parlicipera  selon  la  raison  d'indivisibilité.  C'est  ce  qui  fait 
(pi'on  ne  paile  pas  de  plus  et  de  moins  <|uand  il  s'aiçit  des  espè- 
ces des  nombres;  car  chaque  espèce,  parmi  eux,  est  constituée 
par  une  indivisible  unité.  La  même  raison  vaut  pour  les  espèces 
de  la  quantité  continue,  lesquelles  se  considèrent  en  raison  des 
nombres,  telles  que  les  loiii^iieurs  de  deux  coudées,  trois  coudées; 
de  même  pour  les  relations  »  numérales,  «  comme  le  double,  le 
triple;  de  même,  pour  les  fig^ures,  telles  que  le  trigone,  le  tétra- 
jgone.  Et  cette  raison  est  donnée  par  Aristote  au  livre  des  Prèdi- 
caments  (ch.  vi^  n.  28),  où,  assig-rumt  la  raison  de  ce  que  les 
figures  ne  reçoivent  pas  le  plus  et  le  moins,  il  dit  :  tout  ce  qui 
reçoit  la  raison  de  trigone  ou  de  cercle,  est  trigone  ou  cercle 
d'une  façon  semblable;  savoir:  parce  que  l'indivisibilité  fait 
partie  de  leur  essence;  d'où  il  suit  que  tout  ce  qui  participe  leur 
essence  doit  la  participer  d'une  façon  indivisible  ». 

Dans  l'article  des  Vertus,  saint  Thomas  expliquait  comme  il 
suit  ce  second  aspect  de  la  \ariabilité  ou  de  l'invariabilité  des 
formes.  —  «  A  considérer  la  (piantité  »  ou  le  degré  «  de  perfec- 
tion (|ue  peuvent  avoir  les  fornies  selon  qu'elles  existent  dans  la 
matière  ou  dans  un  sujet,  certaines  formes  de  même  espèce 
peuvent  être  inégales,  ('tant  partici[)ées  selon  le  plus  et  le  moins; 
et  d'autres  \n\  le  peuvent  pas.  C'est  (pfeu  elfet  aucune  forme  (pii 
donne  sou  espèce  au  sujet  où  elle  est,  lU'  peut  se  trouver  dans  ce 
sujet  selon  le  (dus  et  le  moins;  parce  (jue,  selon  (ju'il  a  été  dit, 


QUESTION    I,n.    DR    l'aUGMKNTATION    DES    HABITUS.  (u  5 

le  prinri[)e  spécificjuc  doit  consistei"  en  qiiel(nic  chose  d'iiidivi- 
sihle.  Kl  (le  là  vient  (]irauruMe  forme  siihstatilielle  ne  reçoit  le 
pins  et  le  moins  »  :  tons  les  hommes  sont  ét);-alemenl  hommes, 
en  ce  qni  est  de  lenr  raison  spécifiqne.  «  De  même,  s'il  est  quel- 
que forme  (]ui  ait  son  espèce  selon  quel(|ue  chose  qui  est  en  lui- 
même  indi\  isihie,  celte  forme  ne  sera  point  participée  selon  le 
plus  et  le  moins  »  dans  le  sujet  où  elle  se  trouve,  quand  bien 
même  d'ailleurs  elle  ne  soit  qu'une  forme  accidentelle.  «  De  là 
vient  que  le  nombre  deux,  et  toutes  les  autres  es[)èces  de  nombres, 
qui  sont  spécifiées  selon  qu'on  ajoute  »  une  unité  «  à  la  précé- 
dente, «  ne  reçoivent  pas  le  plus  el  le  moins  ;  la  même  raison 
existe  dans  les  hnures,  i\\\'\  sont  spécifiées  selon  le  nombre  »  des 
cotés  (pii  sont  en  elles,  «  comme  le  triangle,  le  carré;  et  dans  les 
quanlités  déleiminées,  comme  une  longueur  de  deux  coudées, 
de  trois  coudées;  el  dans  les  relations  numérales,  comme  le 
double,  le  triple.  —  Uuant  aux  formes  qui  ne  donnent  [las  l'es- 
j)èce  au  sujet  el  qui  ne  tirent  pas  elles-même  leur  espèce  de 
(piehjue  chose  en  (pioi  se  trouve  la  raison  d'indivisible,  elles 
peuvent  exister  dans  le  sujel  selon  le  plus  el  le  moins,  comme  la 
blancheur,  la  noirceur-,  et  le  reste  de  même  nature  ». 

El  résumant,  dans  ce  même  article,  toute  cette  grande  question 
des  formes,  saint  Thomas  concluait  :  «  On  voit  par  là  (pi'une 
chose  peut  se  référer  aux  diverses  formes,  d'une  double  manière, 
en  ce  qui  est  de  l'é'g-alilé  et  de  rinég-alilé  »  ou  du  plus  et  du 
moins.  —  Il  est  des  formes  qui,  dans  la  même  espèce,  ne  reçoi- 
vent pas  le  plus  el  le  moins,  ni  en  elles-mêmes,  en  telle  sorte 
(pie  l'une  soit  plus  g-rande  qu'une  autre  qui  serait  de  même 
espèce,  ni  selon  l'être  »  qu'elles  ont  dans  leur  sujet,  «  en  telle 
sorte  que  l'une  soit  davantag-e  dans  le  sujet  où  elle  se  trouve.  Et 
telles  sont  toutes  les  formes  substantielles.  —  D'autres  ne  sont 
pas  susceptibles  d'inéy^alité  en  elles-mêmes,  mais  seulement  en 
tant  (pi'elles  sont  dans  leur  sujet,  conime  la  blancheur  el  la 
noirceur-. —  D'autres  sont  susceptibles  d'inég-alité  en  elles-mêmes, 
mais  non  en  tant  cpi'elles  sont  dans  leur  sujel  :  un  triangle,  par 
exemf)le,  sera  dit  plus  g-rand  qu'un  autre  triangle,  parce  que  les 
lignes  de  l'un  seront  [)lus  grarides  (pie  les  ligiuîs  de  l'autre,  (pioi- 
(pTclIcs  soient  oi'donnécs  à  une  même  raison  spiM-illipic  ;>  (jui  est 
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de  former  une  figure  ayant  Irois  ang^les;  «  mais  il  n'arrive  pas 
qu'une  surface  soil  plus  triang^le  qu'une  autre  surface  »  :  la 
raison  de  triang^le  se  Iroiive  identique  en  tous  les  sujets  qui  la 
participent.  —  «  D'autres  sont  susceptibles  d'inég^alité  et  en 
elles-mêmes  et  selon  qu'elles  existent  dans  leur  sujet;  telles  la 
santé,  la  science,  tel  aussi  le  mouvement  :  un  mouvement,  en 
effet,  est  inégal  »  par  rapport  à  un  autre  de  même  espèce,  «  soit 
parce  (pie  l'espace  qu'il  parcourt  est  plus  grand,  soil  parce  (pie  le 
mobile  est  mù  plus  rapidement;  de  même  aussi,  une  science  est 
plus  grande  qu'une  autre,  soil  parce  qu'elle  connaît  un  plus  grand 
nombre  de  conclusions,  soil  parce  que  les  mêmes  conclusions 
sont  mieux  connues;  pareillement,  une  santé  peut  être  inégale 
par  rapport  à  une  autre  ou  bien  parce  (pie  dans  l'un  le  degré 
de  proportion  »  dans  les  humeurs  «  sera  plus  rapproché 
de  l'égalité  parfaite  due  à  cette  nature,  (pi'il  ne  le  sera  dans 
l'autre,  ou  bien  parce  que  relativement  au  même  degré  de  pro- 
portion, l'un  l'aura  d'une  manière  plus  ferme  et  meilleure  que 
l'autre  ». 

Nous  savons  maintenant,  à  la  lumière  de  la  raison  philoso- 
phique si  bien  expliquée  par  saint  Thomas,  ce  qu'il  faut  penser 
d'une  possibilité  d'augmentation  dans  les  formes  ou  les  ([ualités 
en  général.  —  Il  ne  nous  reste  plus  qu'à  appliquer  cette  doctrine 
à  la  question  spéciale  des  habitus.  Voici  comment  le  fait  saint  Tho- 
mas, à  la  fin  de  l'article  de  la  Somme. 

«  On  voit  donc,  par  tout  cela,  que  les  habitus  et  les  disposi 
tiens  se  disant  en  raison  d'un  ordre  à  quelque  chose  »,  et  non 
pas  d'une  façon  absolue,  «  ainsi  (pi'il  est  marqué  au  septième 
livre  des  Physiques  (ch.  m,  n.  /J,  5;  de  S.  Th.,  leç.  5,  6),  c'est 
d'une  double  manière  que  le  plus  et  le  moins  peut  se  considérer 
dans  les  habitus  et  les  disp(^siti()ns.  —  D'abord,  en  eux-mêmes, 
selon  que  nous  dirons  une  plus  grande  ou  uiu'  plus  petite  santé; 
plus  grande  aussi  ou  plus  petite,  une  science  qui  s'étend  à  plus 
ou  moins  d'objets.  —  D'une  autre  manière,  en  raison  de  la  par- 
ticipation dy\  sujet,  en  tant  (pu*  par  (exemple  une  science  ou  une 
santé  égale  est  re(;ue  plus  en  l'un  que  dans  l'autre  selon  la  diver- 
sité des  aptitudes  provenant  de  la  nature  ou  de  la  coutume.  C'est 
qu'en  effet,  l'habitus  et  la  disposition  ne  donnent  pas  l'espèce  à 


leur  sujet;  el  ils  u'iiicluciil  pas,  uon  plus,  l;i  liiisou  d'iudix  isiMc 
clans  leur  essence  ». 

Celle  conclusion,  reMiai(|U()Us-le  soiyueuseineul,  ne  vaut,  dans 
sa  teneur  cotnjilèle,  (|ue  pour  les  hahilus  ou  les  dispositions  en 
général,  u  (lomnienl  nous  devrons  l'enlendre,  (piaud  il  s'agira  » 
de  certains  hahilus  spéciaux,  c'est-à-dire  des  liabitus  existant 
dans  les  facultés  appélilives,  ou  «  des  vertus,  nous  le  dirons  plus 
loin  )),  dans  le  traité  des  veitus,  ([.  (')(),  art.   i. 

LV/^/  priinum  répond  que  «  si  le  nom  de  grandeur  a  pu  déri- 
ver- des  (|uanlités  corporelles  aux  perfections  intellig-ihles  des 
formes,  pareillement  aussi  le  nom  d'auf/mentation  dont  le  propre 
est  (le  tendre  au  yrdnil ,  coninu'  à  son  terme  ». 

LV/r/  secnndiirn  accorde  (jue  «  l'iiahitus  est  une  perfection, 
mais  mju  [)as  uiu;  peifection  telle  qu'elle  soit  le  terme  de  son 
sujet,  en  ce  sens  (|u'elle  lui  donnerait  son  être  spéciti(|ue.  Elle 
n'implique  {)as  non  plus  la  raison  de  terme  dans  son  essence, 
comme  les  espèces  des  nomi)res.  Et,  par  suite,  rien  n'empêche 
(pi'elle  soit  susceptible  du  plus  et  du  moins  ». 

Ldd  tertinin  fait  observer  (jue  «  l'altération  se  trouve  d'abord 
dans  les  (jualités  de  la  lioisième  espèce.  Quant  aux  (jualités  de  la 
première  espèce  »,  auxcpielles  apj)artieuuent  les  liabitus  et  les 
dispositions,  «  c'est  par  voie  de  consé(juence  (pie  l'altération 
peut  se  trouver  en  elles  :  lors(jue,  en  effet,  l'altération  se  produit 
selon  le  chaud  et  selon  le  froid,  il  s'ensuit  que  l'animal  se  trouve 
al  éré  dans  son  étal  de  santé  ou  de  maladie.  El  j)areillement, 
cpuiud  il  se  [)roduit  une  altération  dans  les  passions  de  l'appétit 
sensible,  ou  dans  les  facultés  sensibles  de  perception,  Taltéra- 
tion  s'ensuit  dans  les  sciences  et  les  vertus,  ainsi  (pi'il  est  dit  au 
septième  livre  des  Pliijsi(jties  »  (cli.  m,  n.  (),  7;  de  S.  Th., 
Nm;.  ()).  —  (le  n'esl  donc  pas  directement  et  en  eux-mêmes  (pie 
les  habitus  sont  alteints;  mais  ils  pcuvenl  l'être  par  voie  de  con- 
séquence et  en  raison  de  leur  dépendance  à  l'endroit  des  (juali- 
tés phvsic()-cliimi(pies.  ISOus  avions  déjà  trouvé  j)lus  liaul  une 
réponse  aiuiloji;ue  [cf.  (|.  00,  arl.  i,  ad  .y""']. 

Les  disp(»silioiis  coiporelles  et  les  habitus  proprement  dits  ne 
doivent   j)as  être  (■on(;us  coninie  des  perfections  (pii  seraieni  abso- 
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lumeut  et  de  toul  point  iinniiial)les  on  iiivarial)les.  Il  est  possi- 
ble d'y  trouver,  pour  un  liahilus  de  même  espèce,  la  raison  de 
plus  et  la  raison  de  moins,  faisant  que  cet  habitus,  spécifique- 
ment identique,  tantôt  soit  plus  parfait  et  tantôt  moins  parfait. 
—  Il  le  sera  (juehpiefois,  même  sous  sa  raison  propre,  et  consi- 
déré en  lui-même,  ou  indépendamment  de  l'être  qu'il  a  dans  le 
sujet  qu'il  peifectionne  accidenlellement;  et  cela,  parce  qu'il  n'est 
pas  une  forme  substantielle,  conslituanl  par  elle-même  une 
espèce,  ni  luic  forme  accidentelle  absolue,  qui  ait  sa  raison  spé- 
cifi(|ue  eu  elle-même,  mais  bien  une  forme  accidentelle  dont  la 
raison  sj)écifique  se  (ire  d'un  terme  extérieur  à  elle  et  auquel 
selon  tout  elle-même  elle  est  ordonnée.  —  Il  le  sera  toujours  en 
raison  de  l'être  qu'il  a  dans  le  sujet  où  il  se  trouve;  cai"  il  ne 
donne  pas  à  ce  sujet  son  être  spécifique,  ni  non  plus  ne  renferme 
en  lui-même  une  raison  (|uelconque  d'indivisibilité,  comme  il  en 
est  de  ce  qui  a  trait  à  la  quantité. 

Mais  ces  habitus,  dont  nous  venons  d'établir  qu'ils  sont  sus- 
ceptibles d'aui^^mentatiou  ou  de  perfecliounement,  comment  aug'- 
mentent-ils  ou  se  perfeclionneut-ils?  Est-ce  par  mode  d'addi- 
tion? Y  a-t-il,  en  eux,  quand  ils  augmentent  ou  se  perfection- 
nent, quekpie  chose  de  nouveau  ([ui  s'ajoute  à  quelque  chose  de 
préexistant,  à  la  manière  dont  une  quantité  corporelle  s'ajoute  à 
une  autre  quantité,  soit  dans  les  jiombres,  soit  dans  les  lon- 
g^ueurs,  les  surfaces  ou  les  corps?  —  Telle  est  la  question,  fort 
délicate,  qu'il  nous  faut  maintenant  examiner  et  qui'va  être  l'ob- 
jet de  l'article  suivant. 


Article  II. 
Si  les  habitus  augmentent  par  addition? 

Piois  ol)jeclions  veulent  prouver  (pie  «  raugmenlalion  des 
habitus  se  fait  par  addition  ».  —  La  première  est  que  «  le  mot 
(V(iiff///irn((ifion,  ainsi  (pi'il  a  ('!('  dit  (ai't.  piéc),  a  ét(''  transfère'' 
des  (puintités  c()rj)orelles  aux  formes.  Or,  dans  les  (pianlités  cor- 
porelles, il  n'y  a  pas  d'augmentalion  sans  addition;  et  c'est  pour 
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celii  (|iril  est  d'il,  an  j)remi«M'  livro  <1r  In  Génération  (ch.  v,  n.  7; 
do  S.  Th.,  lei;.  i3),  qiu*  rnuffnwntatinn  »  ou  la  croissance  «  ^5^ 
l'iiildition  /dite  à  une  (jnindeiir  iii'éc.rishnilc.  Donc,  pour  les 
lialtiliis  aussi,  il  u\  a  j>as  (rani^nieii(ation  sinon  par  addition  ». 
--  l.a  seconde  oUjeclion  dit  (pie  (c  l'Iiahilns  n'au^rneiile  que  sous 
l'action  d'un  principe  actif.  Or,  (ont  a^ent  produit  <pM'lque  cliose 
dans  le  sujet  où  il  ayil;  couinie  h;  corps  (|ui  cliaulle  pioduit  la 
clialeui'  dans  le  corps  ipii  est  cliaulîe.  Donc,  il  n'y  a  pas  d'aug- 
nienlalion  jxissible,  s'il  ne  se  fait  (juelque  addition  ».  —  '.a  troi- 
sième objection  fait  observer  (pie  «  si  le  sujet  (pii  n'est  pas  encore 
blanc  )'  et  (pii  peut  le  devenir-,  <(  est  en  puissance  au  fait  d'être 
blanc;  de  même,  ce  (pii  est  moirrs  blanc  est  en  puissarrce  au  fait 
d'être  plus  blarrc.  D'antre  part,  ce  (pii  n'est  pas  blanc  ne  devient 
blanc  que  parce  qu'il  r  e(;oil  la  blancheur.  De  même  donc,  ce  (jui 
est  moins  blanc  ne  deviendra  plus  blanc  que  parce  qu'il  reçoit 
quelque  nouvelle  blancheur  surajoutée  ». 

L'arjmimenl  sed  contra  est  un  texte  d'  «  Aristote  »,  qui  «  dit, 
au  quatrième  livre  des  Physiques  (ch.  ix,  n.  6;  de  S.  Th., 
lec;.  i4)  :  I-'C  corps  chaud  devient  plus  chaud,  sans  (jue  pro- 
vienne dans  la  matière  (juel({ue  chose  de  nouvellement  chaudy 
qui  n  aurait  pas  été  chaud  quand  le  corps  était  moins  chaud . 
Donc,  j)our  la  même  raison,  même  dans  les  autres  formes  qui 
au^-menlenl,  il  n'y  a  aucune  addition  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  (jue  <(  la  solu- 
tion de  la  qirestion  posée  dépend  de  la  solution  précédente.  Il  a 
ét('  dit,  en  effet  (art.  préc),  que  l'aug-mentation  et  la  diminution, 
dans  les  formes  qui  existent  d'irne  façon  plus  ou  moins  intense, 
se  produit,  quant  à  l'un  de  ses  modes,  nos  pas  du  côté  de  la 
forme  considérée  en  elle-même,  mais  par-  la  diverse  participation 
du  sujet.  D'où  il  suit  que  celte  auy^mentalion  des  habitus  et 
autres  formes  ne  se  fait  point  par  addition  d'une  forme  à  une 
forme,  mais  par  ce  que  le  sujet  participe  plus  ou  moins  parfai- 
l(;ment  une  seule  et  même  forme.  Et  de  même  que  par  l'action 
de  l'agent  qui  est  en  acte,  une  chose  devient  actuellement  chaude, 
par  exemple,  en  ce  sens  (pi'elle  commence  nouvellement  à  parti- 
ciper la  forme  »  chalerrr,  «  et  non  (ju(î  cetl(;  forme  elle-même 
soit  produite,  corurue  la  chose  es!   |)rouvée  air  scMiièiire  livi-e  des 
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Métaphysiques  (de  S.  Th.,  ler.  7.  8;  Did.,  liv.  VI,  ch.  viii, 
n.  3,  [\;  cil.  IX,  n.  7);  de  même,  par  l'action  intense  de  Tat^ent, 
le  sujet  devient  plus  chaud,  c(»nime  participant  plus  parfaitement 
la  forme  »  chaleur,  «  et  non  que  quelque  chose  soit  ajouté  à  cette 
forme  w  elle-même. 

«  C'est  qu'en  effet  »,  prouve  ici  saint  Tliomas,  «  si  cette  sorte 
d'aug-mentation,  dans  les  formes,  s'entendait  au  sens  de  l'addi- 
tion, cela  ne  pourrait  se  faire  que  du  côté  de  la  forme  elle-même, 
ou  du  côté  du  sujet.  —  Du  côté  de  la  forme  »,  quand  il  s'agit 
de  formes,  même  accidentelles,  mais  absolues  et  qui  ne  se  disent 
pas  en  raison  d'un  terme  extérieur  à  celles  d'où  elles  tii'eraient 
leur  espèce,  «  il  a  été  déjà  dit  (art.  préc.)  qu'une  telle  addition 
ou  une  telle  soustraction  ferait  que  res[)èce  chang-e,  comme 
change  l'espèce  de  la  couleur,  quand  du  pâle  on  va  au  blanc.  — 
Que  si  l'on  entend  l'addition  du  côté  du  sujet,  elle  ne  pouirait 
se  produire  que  de  deux  façons  :  ou  bien  parce  qu'une  partie  du 
sujet  recevrait  cette  forme  qu'elle  n'avait  pas  au[>aravant,  comme 
si  l'on  disait  que  le  froid  augmente  dans  un  homme  parce  que 
cet  homme  qui  d'abord  ne  sentait  le  froid  qu'en  l'une  de  ses  par- 
ties, le  sent  plus  tard  en  plusieurs  des  parties  de  son  corps;  ou 
bien  parce  qu'on  ajoute  un  nouveau  sujet  participant  la  même 
forme,  comme  si  un  corps  chaud  est  ajouté  à  un  autre  corps 
chaud,  ou  un  corps  blanc  à  un  autre  corps  blanc.  —  Mais  dans 
l'un  et  dans  l'autre  de  ces  deux  cas.  on  n'a  pas  un  être  qui  soit 
plus  chaud  ou  |)lus  blanc;  on  a  simplement  un  tout  blanc  ou 
chaud  (pii  est  plus  grand  ». 

Ainsi  donc  les  formes  absolues  ne  [)euvent  en  aucune  manière 
croître  ou  augmenter  par  mode  d'addition,  soit  qu'on  les  consi- 
dère en  elles-mêmes,  soit  qu'on  les  considère  en  tant  (pielles 
existent  dans  leur  sujet  ;  toute  augmentation  se  fait  en  elles  [)ar 
une  plus  grande  participation  du  sujet  en  (jui  elles  se  trouvent 
et  qu'elles  acluent. 

Mais  il  n'y  a  pas  (pie  les  formes  absolues.  Dans  l'ordre  des 
formes  accidentelles,  nous  avons  \u  (pie  certaines  formes  se 
disaient  eu  égard  à  quelque  chose  d'extérieui"  (pii  était  leur  [irin- 
cipe  sp('cifi(pie.  Ouelques-unes  de  ces  formes,  ainsi  (pi'il  a  l'ii' 
dit    (art.    préc.;,    peinent   croîli'c  en  elles-mêines.    <(    Par  cela  » 
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donc  ((  que  cerlaiiis  accitlcnls  auynuMiloiit  en  eux-mêmes,  il  y 
aura  possiUililé,  [xuir  (juel(|ues-uiis  d'entre  eux,  à  augmenler 
par  mode  daddilioii. — (lesl  ainsi  (jue  le  mouveinenl  au^iiKMile, 
du  fait  (jue  (|uel(|ue  chose  lui  est  ajouté,  soit  quant  à  la  durée 
(jui  le  mesure,  soit  quant  au  cliemin  qu'il  doit  suivre;  et  cepen- 
dant il  reste  spéciliquement  le  même,  en  raison  de  son  terme  qui 
est  uni(pie.  Et  toutefois,  le  mou\ement  augmente  aussi  par  mode 
d  intensité,  selon  qu'il  est  participé  dans  le  sujet  :  en  ce  sens 
que  le  même  niouvement  {)eut  être  plus  ou  moins  pi"om[)l,  plus 
ou  moins  rapide.  —  Pareillement,  la  science  peut  augmenter 
en  elle-même  par  addition;  c'est  ainsi  que  pour  celui  cpii 
apprend  un  plus  giand  nond)re  de  conclusions  ayant  trait  à  la 
géométrie,  son  liahitus  de  cette  science  augmente  en  lui,  même  » 
sous  sa  raison  propre  et  «  selon  son  espèce  »  d'iiabilus,  sans  que 
cependant  l'espèce  de  cet  hahitus  soit  changée,  car  le  sujet  d'où 
il  tire  sa  raison  spécili(pie,  savoir  l'étendue  ou  les  dimensions, 
reste  toujours  le  même.  «  En  même  temps  d'ailleur-s,  la  science 
peut  augmenter  dans  le  sujet  où  elle  se  trouve,  par  mode  d'in- 
tensité, selon  qu'elle  est  participée  par  ce  sujet;  en  ce  sens  que 
tel  homme  est  d'une  iulelligence  [)lus  prompte  et  plus  claire  que 
ne  l'est  tel  autre  dans  la  considération  des  mêmes  conclu- 
sions ». 

Il  demeure  donc  (pie  s'il  s'agit  des  hahitus  pio[)renient  dits  et 
en  général,  nous  pouvons  admettre,  parmi  eux,  une  augmenta- 
tion par  addition,  en  même  temps  (jue  raugmentation  par  mode 
d'intensité. 

('  Que  si  nous  parlons  des  hahitus  corporels,  il  ne  send)le  pas 
beaucoup  «pie  l'augmeulation  s'y  fasse  [)ar  addition.  C'est  qu'en 
effet  le  vivant  n'est  point  dit  sain  ou  beau,  d'une  façon  pure  et 
sinq)le,  à  m(Mns  «pTil  ne  soit  tel  dans  toutes  ses  parties  »  :  et, 
par  suite,  il  n'y  aura  pas  ici  (juehjue  chose  de  nouveau,  en  rai- 
son de  (pioi  on  pourrait  parler  d'atldition  ;  si,  en  effet,  l'une  des 
parties  a  nouvellement  re«;u  la  disp<)silii>n  de  santé  ou  de  beauté 
que  les  autres  avaient  déjà,  le  sujet  n'avait  donc  [)oint  cette 
disposition  d'une  façon  pure  et  simple,  mais  seulement  en  raison 
de  quelques-unes  de  ses  parties.  «  Lorsque,  étant  déjà  tel,  pure- 
ment et  sim[)lement  »,  on  en  raison  de  toutes  ses  [)arlies,  «  il  s'y 
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perfectionne  ensuite,  cela  provieni  d'une  Iran.^inulaliou  dans  les 
qualités  »  premières  et  «  simples  »  ou  physico-chimiques  des 
éléments  qui  le  constituent,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (art. 
préc,  ad  3""^;  et  q.  5o,  art.  i,  ad  3""^),  lesquelles  n'augmentent 
que  par  mode  d'intensité  ou  du  côté  du  sujet  qui  les  participe  ». 

Après  avoir  ainsi  déterminé  le  mode  d'aug'mentalion  possible 
pour  les  habilus  proprement  dits,  en  général,  et  aussi  pour 
les  dispositions  corporelles,  saint  Thomas  ajoute,  en  finissant, 
(pie  «  pour  ce  qui  reg-arde  les  vertus,  comment  se  fait  en 
elles  l'augmentation,  nous  le  déterminerons  plus  tard  »  (q.  65, 
art.  i). 

Uad  primuin  fait  une  réponse  à  l'objection  tirée  de  l'augmen- 
tation dans  l'ordre  même  de  la  quantité,  que  nous  devons  rete- 
nir. «  Même  dans  l'étendue  corporelle  »,  déclare  expressément 
saint  Thomas,  et  il  va  nous  dire  que  c'était  déjà  le  sentiment  de 
cet  unique  g-énie  qui  a  nom  Arislole,  «  il  arrive  que  l'augmen- 
tation se  produit  d'une  double  manière.  —  D'abord,  par  l'addi- 
tion d'un  sujet  »  de  la  quantité  «  à  un  autie  sujet  »  de  la  quan- 
tité; c'est-à-dire  par  l'addition  d'une  matière  affectée  de  l'étendue 
à  une  antre  matière  affectée  de  l'étendue,  ou  par  l'addition  d'un 
corps  à  corps,  «  comme  il  arrive  dans  l'augmentation  »  ou  la 
croissance  «  des  vivants  »  par  la  nutrition,  et  aussi  des  non 
vivants  par  les  transformations  substantielles  incorporant  un 
corps  nouveau  à  un  corps  [)réexistant.  —  «  D'une  autre  manière, 
par  seul  mouvement  ititensif,  sans  aucune  addition,  comme  dans 
les  corps  qui  se  dilatent,  ainsi  qu'il  est  dit  au  quatrième  livre 
des  Physiques  »  (ch.  vu,  n.  7;  ch.  ix,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  10, 
i4).  — Qu'on  remarque  bien  ce  dernier  point  de  doctrine.  Pour 
l'entendre,  il  faut  sortir  des  limites  d'un  matérialisme  ou  plutôt 
d'un  alomismc  étroit  et  anliphilosophique,  qui  ne  con(^'oit  rien 
(pie  par  mode  de  (pianlité  mathématique,  sans  prendre  garde 
(pie  dans  la  réalité  physique  les  corps  ont  des  propriétés  autre- 
ment profondes  (jue  celles  dont  les  sciences  mathématiques  ont 
pour  objet  de  connaître  les  lois.  Ainsi  donc,  même  l'étendue 
corporelle,  si  on  ne  la  considère  ()as  seidement  sous  sa  raison 
de  qnan/itr,  mais  encore  sous  sa  laison  de  for/ne  accidentelle, 
a  pour  propriété  de  pouvoir  affecter  plus  ou  moins  excellemment 
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le  sujet  où  elle  se  trouve,  selou  la  ualuie  et  les  coudilions  de 
ce  sujet. 

\.'(i<l  st'rundnm  accorde  (jue  «  la  cause  (jui  aug'inente  l'hahilus 
fait  loujouis  quehjue  chose  dans  le  sujet,  mais  ce  n'est  pas  tou- 
jours une  nouvelle  forme  II  fait  que  le  sujet  participe  d'une 
manière  plus  parfaite  la  forme  préexistante  »,  comme  il  arrive 
dans  les  formes  (pialilatives,  «  ou  que  le  sujet  s'étende  davan- 
ta^^e  w,  c'est-à-dire  occupe  un  espace  plus  grand,  ayant  des 
dimensions  plus  g^iandes,  comme  il  arrive  dans  les  formes  (pian- 
tilatives,  [)ar  mode  de  dilatation. 

L'rt^/  tertium  fait  remarquer  que  «  ce  (jui  n'est  pas  encore 
blanc  est  en  puissance  à  la  forme  elle-même,  n'ayant  pas  encore 
celte  forme  »  en  acte;  «  et  voilà  pourquoi  la  cause  qui  a^"it  cause 
une  nouvelle  forme  dans  le  sujet.  Mais  ce  qui  est  moins  chaud 
ou  moins  blanc,  n'est  pas  en  puissance  à  la  forme  »  de  chaleur 
ou  de  blancheur,  «  puisqu'il  a  déjà  cette  forme  en  acte;  il  est 
seulement  en  puissance  à  un  mode  de  participation  plus  parfait; 
et  c'est  ce  mode  (ju'il  re(;oil  d'une  fa(;on  actuelle  par  l'action  de 
l'agent  ». 

Les  trois  réponses  que  nous  venons  de  lire,  jointes  au  corps 
de  l'article,  nous  permettent  de  saisir  d^ns  sa  vraie  nature  la 
doctrine  si  profonde  et  parfois  si  peu  comprise  que  nous  livi-e  ici 
saint  Thomas  siii-  le  mode  d'augmentation  des  habilus,  en  tant 
(pi'ils  ont  l'aison  de  forme  accidentelle.  Cùw  tout  est  dans  ce 
mot  ;  et  c'est  peut-être  pour  n'avoir  pas  assez  pris  garde  à  la 
dilférence  qui  existe  entre  Ihabitusen  tant  qii'ha/ntfis  ci  l'habitus 
en  tant  (/i/e  for-nie  accidentelle,  (ju'on  a  fait  contre  celte  doctrine 
de  sainl  Thomas  tant  de  difficullés.  Autie  chose,  en  elTet,  est  de 
parler  de  l'habitus  en  tant  cpi'habitus;  et  autre  chose,  de  pailer 
de  l'habitus  en  tant  ([U(;  forme  accidentelle.  —  En  tant  (pi'habi- 
tus,  il  <lit  simplement  une  raison  de  forme  spécifiée  par  le  teiine 
au(picl  celte  foiinc  est  ordonnée,  ainsi  (ju'il  a  été  dit  de  la  santé 
et  de  la  scienc<'.  De  ce  chef,  nous  l'avons  vu,  du  moins  [)our  les 
habitus  propiement  dits,  il  ne  sei-a  pas  impossible  de  [)arler 
d'addition,  bien  (pie  tons  les  habitus  n'en  soient  pas  susceptibles, 
comme  nous  auions  à  l'explirpiei-  plus  taid,  (piaud  il  s'agira  des 
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vertus.  —  Mais,  en  laiil  que  forme  accideulelle,  ce  n'est  plus 
d'addition  qu'il  faut  parler,  puisqu'il  n'est  plus  question  de 
quantité  ou  de  nombre,  mais  de  qualité  intensive  ou  de  degré 
dans  l'acte  qui  informe  et  actue  son  sujet.  Et  c'est,  précisément, 
parce  qu'on  n'entend  pas  la  grande  doctrine  de  la  puissance  et  de 
l'acte,  doctrine  qui  commande  tout  dans  la  philosophie  aristoté- 
licienne et  thomiste,  qu'on  n'enlend  pas  non  plus  la  doctrine 
aristotélicienne  et  thomiste  de  l'augmentation  des  hal)ilus  par 
mode  d'actuation  intensive. 

On  veut  à  tout  prix  que  quelque  chose  soit  ajouté  du  côté  de 
l'acte  ou  de  la  forme  en  elle-même,  oubliant  que  s'il  s'ag-issait 
d'une  forme  subsistante,  elle  est  essentiellement  immuable,  s'il 
s'ag-it  d'une  foi'me  substantielle,  elle  ne  peut  rien  recevoir  même 
en  tant  que  forme  donnant  l'être  à  son  sujet,  et  s'il  s'agit  de  la 
forme  accidentelle,  elle  n'a  d'êli-e  que  dans  le  sujet  selon  (jue  le 
sujet  est  par  elle.  Si  donc  ici  une  augmentation  est  possible  — 
et  nous  savons  qu'elle  l'est,  —  elle  ne  le  seia  qu'en  tant  que  le 
sujet  est  davantage  par  cette  forme  ou  selon  cette  forme,  nulle- 
-ment  que  cette  forme  reçoive  en  elle-même  une  addition  de  réalité 
qu'elle  commimiquerait  ensuite  au  sujet.  C'est  à  cette  dernière 
imagination  (pie  se  sont  heurtés  obstinément  tous  ceux  qui  refu- 
sent d'admettre  pour  les  habitus  une  augmentation  intensive 
sans  addition  de  réalité  du  coté  de  la  forme.  Ce  qui  change, 
dans  cette  augmentation,  ce  n'est  pas  la  forme  en  elle-même, 
c'est  la  forme  selon  qu'elle  est  dans  le  sujet,  ou  le  sujet  selon 
qu'il  est  par  cette  forme,  ou  encore  et  plus  exactement  le  tout 
qui  est  la  résultante  du  sujet  et  de  la  forme,  La  puissance  opéra- 
live,  (jui  est  le  sujet  de  l'habitus,  était,  avant  que  l'habitus  fut 
en  elle,  indéteiminée  à  agir  dans  un  sens  ou  dans  lautre.  Par 
l'habitus,  elle  se  trouve  orientée  ou  inclinée  à  agir  dans  tel  sens 
déterminément.  L'augnnMitation  de  l'habitus  ne  consistera  pas  en 
ce  ([u'une  nouvelle  inclinalion  sera  causée  dans  la  puissance 
opérative  :  rinclinalion  s'y  tiouve  déjà;  et  rien  de  nouveau  ne 
sera  caus(''  dans  l'oi-dre  de  celte  inclination  en  tant  (pie  telle 
inclination.  Mais  cette  inclination  déjà  existante  dans  le  sujet, 
et  qui  reste  absolument  ce  qu  elle  était  en  tant  (pie  telle  inclina- 
lion,  grandit  ou  devient  plus  forte,  en  ce  sens  qu'elle  s'empare 
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d;ivanln<^e,  si  l'on  jxnil  ainsi  dii'c,  du  sujet  (jirclle  incline.  I^a 
faculté  (Mail  déjà  inclinée  à  a^^ir  dans  tel  sens;  mais,  à  mesure 
(ju'elle  \  est  inclinéedavarHa^e,  oufjueson  indétermination  à  a;^ir 
dans  le  sens  de  cette  inclination  se  [)récise  et  se  fixe,  nous 
disons  (]ue  l'inclination  grandit.  Il  n'y  a  donc  pas  à  imaginer  ici 
un<'  addition  d'inclination,  comme  si  une  inclination  était  ajontée 
à  une  inclination,  on  un  degré  d'inclination  à  d'antres  degrés 
d'inclination,  toujours  à  pi^endre  l'inclination  en  elle-même  et 
indé'pendamment  de  l'être  (|u'elle  a  dans  le  sujet.  L'inclination 
grandit  nni(]uement  parce  que  le  sujet  se  perfectionne  dans  le 
sens  de  cette  inclination.  Il  était  précédemment  moins  incliné; 
il  l'es!  ensuite  davantag'e.  Mais  parce  qu'elle  grandit  ainsi,  il 
demeure  ([u'elle  grandit  véritablement  et  selon  l'être  qui  est  le 
sien  ;  car  son  être  ou  son  essence  est  de  faire  que  le  sujet  soit 
incliné.  Plus  donc  le  sujet  eisl  incliné,  plus  elle  est.  —  Par  où 
l'on  voit  (pie  lorsqu'il  s'agit  de  l'augmentation  de  l'habitus  prise 
du  côté  du  sujet  où  cet  habitus  se  trouve,  il  n'y  a  jamais  à  parler 
d'addition  de  forme  à  forme,  d'acte  à  acte,  de  qualité  à  qualité, 
mais  simplement  de  plus  complète  et  plus  parfaite  prise  de  pos- 
session du  sujet  par  la  qualité  ou  la  forme  ou  l'acte  qui  préexis- 
tent déjà  dans  ce  sujet. 

Un  dernier  point  nous  reste  à  examiner  au  sujet  de  l'aug'men- 
lalion  des  liabilus  ;  et  c'est  de  savoir  si  chaque  acte  produit  en 
vertu  d'un  liabilus  réalise  une  augmentation  de  cet  habitus. 

Nous  allons  examiner  ce  dernier  jioint  à  l'article  qui  suit. 


Article  III. 
Si  chaque  acte  augmente  l'habitus? 

Tiois  objections  veulent  prouver  que  <(  chaque  acte  augmente 
l'habitus  ».  —  La  première  observe  (pie  «  si  l'on  multiplie  la 
cause,  relFct  est  multiplié.  Or,  les  actes  sont  cause  de  certains 
habitus,  ainsi  (pi'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  5r,  art.  2).  Donc 
l'habitus  augmente,  du  fait  (pie  les  actes  se  multiplient  ».  —  La 
T.  VII.  Lex  passions.  -iO 
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seconde  objection  dit  qu'  «  on  doit  ju^'er  d'une  manière  identi- 
qne  des  choses  semijiables.  Or,  ions  les  actes  qui  procèdent  d'nn 
même  liahitns  sont  semblables,  ainsi  qu'il  est  dit  au  second  livre 
de  y  Ethique  (cli.  11,  n.  8,  9;  de  S.  Th.,  leç.  2).  Donc  si  quelques 
actes  aug-mentent  l'habitus,  chaque  acte  doit  l'augmenter  ».  — 
La  troisième  objection  rappelle  ce  principe,  que  «  (ont  semblable 
est  accru  par  son  semblable.  Or,  chaque  acte  est  semblable  à 
l'habitus  d'où  il  procède.  Donc  chaque  acte  aug"mente  l'habitus». 

L'arg'iiment  sed  contra  fait  observer  qn'  «  une  même  chose 
n'est  pas  cause  d'effets  contraires.  Or,  il  est  dit  au  second  livre 
de  y  Ethique  (ch.  11,  n.  6;  de  S.  Th.,  leç.  2),  que  certains  actes 
provenant  de  l'habitus,  le  diminuent;  comme  lorsqu'on  agit 
négligemment.  Donc  tout  acte  n'augmente  pas  l'habitus  ». 

An  corps  de  l'article,  saint  Thomas  évoque  d'abord  un  prin- 
cipe qui  commande  toute  la  question  des  habitus  acquis.  C'est  que 
les  actes  semblables  produisent  des  habitus  semblables,  ainsi 
qu'il  est  dit  au  second  livre  de  y  Ethique  (ch.  i,  n.  7;  de  S.  Th., 
leç.  i).  Or,  la  ressemblance  ou  la  dissemblance  ne  se  prennent 
pas  seulement  en  raison  de  la  qualité  qui  est  la  même  ou  qui  est 
diverse;  elles  se  disent  aussi  en  raison  d'un  même  mode  ou  d'un 
mode  divers  de  participation.  Il  n'y  a  pas,  en  effet,  que  le  noir 
qui  soit  dissemblable  au  blanc;  il  y  a  aussi  le  moins  blanc  qui  est 
dissemblable  par  rapport  à  ce  qui  est  plus  blanc;  et,  en  réalité, 
on  va  du  moins  blanc  an  plus  blanc  comme  d'un  terme  opposé 
à  l'opposé  de  ce  terme,  ainsi  qu'il  est  dit  an  cinquième  livre  des 
Physiques  (ch.  v,  n.  7;  de  S.  Th.,  leç.  8).  —  Par  cela  donc  que 
l'usage  des  habitus  reste  au  pouvoir  de  la  volonté,  comme  il  res- 
sort de  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  (q.  49,  ^''1-  «^  ;  q-  «^><^  ai"'-  5), 
de  même  qu'il  arrive  que  quelqu'un  ayant  un  habitus  n'use  [)as 
de  cet  habitus  ou  même  agit  en  sens  contraire,  pareillement 
aussi  il  peut  arriver  cpi'il  use  de  son  habitus  pour  un  acte  cpii  ne 
répond  pas  d'une  façon  proportionnée  à  l'intensité  de  l'habilus. 
Il  suit  (h;  là  (jue  si  l'intensité  de  l'acte  est  égale  en  proportion  à 
l'intensité  de  l'habitus,  ou  même  lui  est  supérieure,  chaque  acte 
ou  bien  augmente  l'habitus,  ou  bien  disj)0se  à  l'augmentation  de 
l'habitus,  à  parler  de  l'augmentation  des  habitus  comn)e  nous 
parlons  de  la  croissance  de  l'animal  :  ce  ti'esl  pas,  en  effet,  cha- 
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(|iie  portion  J'aliineiil  dont  l';inimal  se  iiuunil  (|ui  ajoute  actuel- 
leineiil  à  sa  taille,  pas  plus  que  ce  n'est  chaque  «goutte  d'eau  (jui 
creuse  la  pieire;  mais,  l'alinienl  se  multipliant,  raui^menlation 
ou  la  croissance  se  protluit  enfin.  Pareillement  aussi,  les  actes  se 
mullipliant,  l'iiahilns  au^-menle.  —  Que  si  l'intensité  de  l'acte 
demeure  j)roporli()nnellemenl  en  de(;à  de  l'intensité  de  l'iiahitus, 
un  tel  acte  ne  dispose  pas  à  l'au^nienlalion  de  l'hahilus,  mais 
pliil(')l  à  sa  diminution  ». 

<(  El,  par  là,  ajoute  saint  Thomas,  les  ol)jeclions  se  trouvent 
résolues  ». 

Il  est  aisé  de  voir  que  rau^-mentation  de  l'hahilus  par  la  répé- 
tition des  mêmes  actes,  pour  être  bien  comprise,  doit  être  rap- 
prochée de  la  question  même  de  l'augmentation  des  habitus  selon 
qu'elle  a  été  exposée  aux  doux  articles  précédents.  Et  le  double 
exemple  (pie  nous  a  apporté  ici  saint  Thomas,  de  l'aliment  qui 
concourt  à  la  croissance  de  l'animal  et  de  la  g-outte  d'eau  qui 
concourt  à  creuser  la  pierre,  doit  être  retenu  pour  mettre  en  tout 
son  jour  cette  délicate  (piestion.  A  moins  qu'il  ne  s'ai™"isse  d'actes 
inférieurs  en  intensité  du  mode  dont  ils  sont  produits  par  la 
faculté  revêtue  de  l'habitus,  à  l'intensité  habituelle  de  cette  faculli' 
ai.isi  revêtue  de  l'habitus,  tout  acte  concourt  à  l'augmentalion 
de  celle  intensité  habituelle;  mais  tout  acte  n'y  concourt  pas  en 
telle  manière  qu'il  fasse  que  celle  intensité  devienne  actuellement 
plus  grande  :  quel([nes-uns  préparent  seulement  cette  aui>men- 
talion,  qui,  à  un  moment  donné,  se  réalisera  effectivement  sons 
l'action  d'un  acte  semblable  a^g'issanl  en  vertu  de  tous  ceux  (|ui 
auront  précédé. 

A  la  (pieslion  de  l'aui^'men talion  des  habitus  doit  succéder  celle 
de  leur  coridplion  et  de  ItMii'  diminulion.  — •  Nous  alhjns  immé- 
dialemenl  l'examirier. 


QUESTION  LUI. 

COKRUl'TION  ET  DIMINUTION  DES  HABITUS. 


Cette  question  comprend  trois  articles  : 

lo  Si  les  habitus  peuvent  se  corrompre? 

20  S'ils  peuvent  diminuer'? 

3o  Du  mode  de  corruption  et  de  diminution. 


Article  Premier. 
Si  les  habitus  peuvent  se  corrompre  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  les  habitus  ne  peuvent 
pas  se  corrompre  ».  —  La  première  est  que  «  l'habilus  est  inhé- 
rent au  sujet  comme  une  certaine  nature;  et  c'est  ce  qui  rend 
délectables  les  actes  qui  se  font  sous  son  inilux.  Or,  la  nature 
ne  se  corrompt  pas,  tant  que  demeure  le  sujet  auquel  elle  appar- 
tient. Donc  l'habitus  non  plus  ne  peut  pas  se  corrompre  tant 
que  demeure  le  sujet  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  toute 
corruption  d'une  forme  a  i)our  cause  la  corruption  du  sujet  ou 
l'action  d'un  contraire;  c'est  ainsi  que  la  maladie  cesse  d'être, 
soit  par('(!  (jue  l'animal  disparaît,  soit  parce  que  la  santé  survient. 
Or,  la  science,  qui  est  un  certain  habitus,  ne  peut  pas  se  cor- 
rompre par  la  corruption  du  sujet.  L'intelligence,  en  effet,  qui 
en  est  le  sujet,  est  une  certaine  substance  et  demeure  incorrupti- 
l)le,  comme  il  est  dit  au  premier  livre  de  l'Ame  (ch.  iv,  n.  i3; 
de  S.  Th.,  ler.  lo).  Elle  ne  {)etit  pas  se  corrompre  non  plus  j)ar 
l'action  d'uti  cotitraire;  car  les  es[)èces  intellig"il)les  ne  sont  point 
contraires  entre  elles,   ainsi   (pi'il  est  dit  au  septième  livre  des 
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Mêtaplii/sifjues  (de  S.  Th.,  Icm;.  6;  Did.,  liv.  VI,  cli.  vu,  ii.  5). 
Donc  l'habitus  de  la  scitMice  ne  peut  en  anrnne  manière  se  cor- 
rompre ».  —  La  troisième  objection  insiste  au  sujet  de  la  science. 
«  Toute  corruption,  dit-elle,  se  fait  par  cpielque  mouvement.  Or, 
l'habitus  de  la  science,  qui  est  dans  l'àme,  ne  peut  pas  se  cor- 
compre  par  le  mouvement  direct  de  l'àme;  car  l'àme  n'est  pas 
directement  soumise  au  mouvement.  Il  est  vrai  qu'on  parle  acci- 
dentellement de  mouvement  à  son  sujet  en  raison  du  corps.  Mais 
aucune  transmutation  du  corps  ne  semble  pouvoir  corrompre  les 
espèces  intelligibles  qui  sont  dans  rintelli8;"ence.  C'est  (pi'en  effet 
l'inlellig-ence  est  le  propre  lieu  des  espèces,  indépendamment  du 
corps.  En  raison  de  quoi,  il  est  dit  que  ni  la  vieillesse  ni  la  mort 
ne  corrompent  cet  habitus.  Donc  la  science  ne  peut  [)as  se  cor- 
rompre. El,  par  suite,  l'habitus  de  la  vertu  ne  le  pourra  pas  non 
plus,  puis(pi'il  est  aussi  dans  l'àme  raisonnable;  et  même,  selon 
que  renseiy;iie  Aristote,  au  premier  livre  de  VEthiqiie  (ch.  x, 
n.  10  ;  de  S.  Th.,  leç.  i6),  les  oertiis  sont  plus  durables  que  les 
sciences  ». 

L'arg-ument  sed  contra  en  ajjpelle  à  un  autre  texte  d'  «  Aris- 
tote »,  <pii  «  dit,  au  livre  De  la  longueur  et  de  la  brièveté  de  la 
vie  (ch.  Il),  i\\\itl(i  corruption  de  la  science  est  V oubli  et  l'erreur. 
De  même,  celui  qui  pèche  perd  l'habitus  de  la  vertu.  Et  par  des 
actes  contraires  les  vertus  s'en^endreiii  ou  se  perdent,  comme  il 
est  dit  au  second  Ww^àe^V Ethique  (ch.  i,  m;  de  S.  Th.,  leç.  r,  3). 
Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  commence  par  rappeler  le 
double  mode  dont  on  [)eut  parler  de  corruption  au  sujet  d'une 
foi'me.  ((  Une  forme  est  dite  se  coriompre  directement  ou  en 
raison  d'elle-même,  quand  elle  se  corrom[)t  par  l'action  de  ce  qui 
lui  est  contraire;  et  indiiectement  ou  accidentellement,  cpiand 
elle  se  coirompt  parce  que  son  sujet  se  corrompt.  —  Si  donc,  il 
est  des  habitus  dont  le  sujet  est  susceptible  de  corruption  et  (pii 
aient  une  cause  pouvant  elle-même  avoir  un  contraire,  ces  habi- 
tus pourront  se  corrompre  de  l'une  et  l'autre  manière.  C'est  le 
cas  des  habitus  cor[)orels,  tels  (pie  la  sanlé  et  la  maladie.  — 
Ouant  aux  habitus  dont  h;  suj(;l  est  incorruptible,  ils  ne  peuvent 
[)as  se  corronqjn'  indirectement  et  accidentellement.  Toutefois,  il 
est  des  habitus  (|ui,  bien  (jue  se  trouvant  piiucijialement  dans  un 
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sujet  incorruj)lible,  se  (rouveiK  aussi,  secondairemeul,  dans  un 
sujet  corruptible;  tel  i'Iiabitus  de  la  science,  qui,  principalement, 
se  trouve  dans  l'intellect  possible,  et  secondairement  dans  les 
facultés  sensibles  de  perception,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut 
(q.  5o,  arl.  3,  ad  3"^"'):  et  de  là  vient  que  du  côté  de  l'intellect 
possible,  Pliabilus  de  la  science  ne  peut  pas  se  corrompre  acci- 
dentellenienl,  mais  seulement  du  côté  des  Facultés  inférieures 
d'ordie  sensiljlc.  l\este  à  considérer  si  ces  sortes  d'habilus  peu- 
vent se  corrompre  directement  et  par  soi  ».  Et,  parce  que  de 
cette  sorte  un  liabitus  ne  peul  se  corrompre  (|u'er-  raison  tle  son 
contraire,  il  faudra  dire  que  «  s'il  est  (pielque  liabitus  qui  ait  un 
contraire,  soit  de  son  côté,  soit  du  côté  de  sa  cause,  il  pourra  se 
corrompre  directement;  s'il  n'a  pas  de  contraire,  il  ne  le  pourra 
pas.  Or,  il  est  manifeste  que  l'espèce  intelligible  existant  dans 
l'intellect  possible  n'a  pas  de  contraire.  L'inlellecI  agent,  non 
plus,  qui  en  est  la  cause,  ne  saurait  avoir  de  contraire.  Si  donc  il 
est  quelque  liabitus  qui  soit  causé  dans  l'intellect  possible  immé- 
diatement par  l'intellect  agent,  cet  liabitus  sera  incorruptible  »  de 
toutes  manières  «  et  directement  et  indirectement.  Tels  sont  les 
liabitus  des  premiers  principes  soit  spéculatifs  soit  pratiques, 
(pi'aucun  oubli  ni  aucune  déception  ne  peut  corrompre;  et  c'est 
ainsi  (pi'Aristote  dit,  au  sixième  livre  de  VEthique  (cli.  v,  n.  8; 
de  S.  Th.,  leç.  4)?  que  la  prudence  ne  se  perd  point  par  oubli. 
Mais  il  est  aussi,  dans  l'intellect  possible,  certain  liabitus  causé 
par  la  l'aison  »,  c'est-à-dire  par  l'aclion  même  de  l'intellect  possi- 
ble mis  en  acte  par  l'habiliis  des  piemiers  principes  :  «  cette 
autre  sorte  d'habitus  est  l'habilus  des  conclusions,  qu'on  appelle 
la  science.  La  cause  de  cet  liabitus  »,  c'est-à-dire  la  raison,  «  peut 
avoir  des  contraires,  à  un  double  titre.  D'abord,  du  côté  des 
propositions  elles-mêmes,  qui  sont  les  principes  d'où  la  raison 
procède;  c'est  ainsi  qu'à  cette  ptoposition  :  le  bien  est  chose 
bonne,  est  contraire  cette  autre  proposition  :  le  bien  n'est  pas 
chose  bonne,  ainsi  que  le  dit  Aristote  au  second  livre  (\i\  Péri- 
hermenias  (S.  Th.,  leç;.  i4;  Did.  liv.  unique,  ch.  xiv,  n.  12). 
D'une  autre  nianièi'c,  par'  lappoit  au  proctMh'  même  de  la  raison; 
et  c'est  ainsi  <jue  U\  syllogisme  sophistiipie  s'oppose  au  syllogisme 
dialecti(jue  ou  au  syllogisme  démonstratif.  Par  où  l'on  voit  (|u'une 
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fausse  raison  »  on  un  faux  raisonnenieni  «  peut  corrompre  l'iia- 
hilus  de  l'opinion  vraie  el  même  de  la  science.  C'est  ce  qui  a  fait 
dire  à  Arislote  que  la  drceptinn  est  la  corruption  de  la  science, 
ainsi  (pi  il  a  été  rapporté  plus  liaul  (arj^.  sed  contra).  —  Ouant 
aux  vertus  »,  sous  leur  raison  de  vertus,  «  les  unes  sont  inlellec- 
tuclles,  et  existent  dans  la  raison  elle-même,  ainsi  qu'il  est  dit  au 
sixième  livre  de  V FJhique  (cli.  ii,  n.  (>;  de  S.  Th.,  leç.  2);  de  ces 
vertus  nous  ilirons  ce  qui  a  été  dil  de  la  science  el  de  l'opinion. 
—  D'autres  sont  dans  la  partie  affective  de  l'ànie;  ce  sont  les 
vertus  morales.  Les  vices  opposés  sont  dans  le  même  sujet.  Or, 
les  liahitus  de  la  partie  a{)pétitive  sont  causés  par  la  raison,  selon 
(jue  cette  partie  est  apte  à  être  mue  par  la  raison.  Il  suit  de  là 
(pie  tout  jugement  de  la  raison  mouvant  la  faculté  appétitive  en 
sens  contraire,  de  (pieUpie  manière  que  cette  motion  se  fasse,  soit 
pai"  ignorance,  soit  par  [)assion,  soit  même  par  choix  »  ou  par 
malice,  «  fait  que  l'habifus  de  la  vertu  ou  du  vice  se  corrompt  ». 
On  aura  remarqué  ce  que  saint  Thomas  a  dit  de  l'habitus  des 
premiers  principes,  cjiii  ne  peut  absolument  pas  se  corrompre, 
soit  dans  l'ordre  spéculatif,  soit  dans  l'ordre  pratique.  Il  faut 
entendre  cela  des  tout  [)remiers  principes,  dans  chacun  de  ces 
deux  ordres,  on  des  [)remières  notions,  (|ui  sont  le  fruit  immédiat 
de  la  seule  action  de  l'intellect  ajë;ent  fécondant  l'entendement 
réceptif  et  amenant  dans  ce  dernier  l'acte  de  perception  directe 
ou  de  jiig^ement  instinctif,  que  ne  peut  [)oint  fausser  quelque 
action  réflexe  de  cet  entendement.  Ainsi,  l'intellect  agent  im- 
prime dans  l'entendement  réceptif  la  notion  d'être  ou  la  notion 
de  bien.  AussitcM,  et  par  réaction  nécessaire,  instinctive,  cet 
entendement  dit  être.,  dit  bien;  et  comme  le  premier  principe 
spécidatif  n'est  (pie  le  repliement  de  cette  notion  d'être  sur 
elle-même  ;  el  le  premier  [)rincipe  prati(jue,  le  repliement  de  la 
notion  d(;  bien  sur  elle-même,  l'être  n'étant  pas  contraire  à  l'être, 
ni  le  bien  au  bien,  il  est  tout  à  fait  impossible  que  dans  ce  pre- 
mier acte  l'entendement  réceptif  ait  jamais  une  cause  d'erreur. 
Il  dit  nécessair(Mnent,  et  instinctivement,  et  sans  cause  possible 
d'erreur  :  ce  qui  est  est  ;  ce  qui  est  aimable  est  aimable.  Il  n'en 
va  plus  de  même  pour  les  actes  qui  viennent  après.  Oes  actes  ne 
se  font  plus  par  la  sim[)le  f(;contlalion  de  l'entendement  réceptif 
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soumis  à  l'action  iininédiale  do  l'inlellect  a^jenl  ;  ils  supposent  le 
repliemeni  de  l'entendement  réce|)lif  sur  lui-même,  utilisant  son 
premier  jugement  et  en  tirant  des  jugements  nouveaux.  Ici, 
l'erreur  pourra  se  glisser,  on  tout  au  moins,  il  y  aura  place 
pour  des  aftîrmalions  conli'aires,  lesquelles,  agissant  ou  réagis- 
sant les  unes  sur  les  autres  dans  l'utilisation  (ju'en  fera  l'en- 
tendement réceptif,  pourront  amener  des  effets  de  destruction 
réciproque. 

Uad  primnrn  accorde  (pi'en  effet,  «  ainsi  qu'il  est  dit  au 
septième  livi'e  de  XEllilque  (cli.  x,  n.  4;  tle  S.  Th.,  leç.  lo), 
riiabitns  a  une  certaine  ressemblance  avec  la  nature,  mais  il 
n'est  pouilant  pas  totalement  ce  qu'est  la  nature.  Et  voilà  pour- 
quoi, tandis  que  la  nature  d'une  chose  ne  [)eut  absolument  pas 
être  écartée  de  celte  chose  »  quand  cette  chose  demeure  dans 
l'être,  ((  l'habitus  peut  en  être  écarté,  mais  difficilement  ». 

\Jad  secundiim  fait  obseiver  que  «  si  les  espèces  intelligibles  », 
causées  directement  par  l'action  abstractive  de  l'intellect  agent 
tombant  sur  les  images  venues  des  sens,  «  n'ont  pas  de  con- 
traire »,  en  tant  qu'espèces  intelligibles  imprimées  dans  l'enten- 
dement réceptif,  «  cependant  les  propositions  »  formées  à  l'aide 
de  ces  notions  «  et  la  marche  de  la  raison  »  qui  part  de  ces 
propositions  «  sont  susceptibles  de  contraire,  ainsi  qu'il  a  été 
dit  »  (au  corps  de  l'article). 

\Jad  tertiiim  reprend  cette  doctrine  du  corps  de  l'ai'ticle  et 
l'exprime  à  nouveau  dans  une  formule  d'une  admiiable  pi'écision. 
<(  l^a  science,  dit  saint  Thomas,  ne  disparaît  point  par  l'effet  d'un 
mouvement  corporel,  quant  à  la  racine  même  de  l'habitus,  mais 
seulement  quant  à  l'empêchement  de  l'acte  »  :  l'habitus  demeure, 
en  lui-même,  dans  sa  racine  première;  mais  son  acte  est  empê- 
ché ;  «  et  cela,  parce  que  l'intelligence  a  besoin,  dans  son  acte, 
des  facultés  sensibles,  qui  peuvent  se  trouver  empêchées  par  les 
transmutations  corj)orelles.  Toutefois,  par  le  mouvement  intelli- 
gible de  la  raison,  l'habitus  de  la  science  peut  être  corrompu, 
même  en  ce  qui  est  de  sa  racine  »,  ainsi  (pi'il  a  été  expliqué. 
«  Va  paieillemeni  aussi  peut  si;  corrompic  l'habitus  de  la  vertu  », 
(pii,  iu)us  le  savons,  dépend  de  l'acte  el  du  mouvement  de  la 
raison.  —  Saint  Thomas,  en  finissant,  expli(pie  le  vrai  sens  du 


yUESTION   I.lll.   (:(11\1UI'I  ION   KT    DIMINUTION   DKS   IIAUITIIS.        033 

(leriii(;r  mot  d'Arislole  (\ur  cilait  robjcclion.  «  Oiiaïul  on  dil  (jiie 
/t's  rrrfifs  son/  plus  (Idrahlrs  (jne  les  sciences,  il  Ciuil  «Mileiulro 
crllc  parole,  non  pas  du  sujet  on  de  la  cause  des  liahitns,  mais 
de  lenr  acte  :  l'nsaî'e  des  vertus,  en  eiïel,  est  constant  »  et  peut 
s'imposer  à  chaque  instant  «  durant  toute  la  \ie;  chose  (pii  ne 
s'applicpie  pas  à  l'usage  des  sciences  ». 

Les  hahilus  corporels  peuvent  se  perdre  et  en  raison  du  sujet 
où  ils  se  trouvent  et  aussi  en  raison  d'eux-mêmes  :  leur  sujet 
peut  disparaître;  et  eux-mêmes,  dans  leur  nature  propre,  sont 
soumis  à  des  influences  contraires  qui  peuvent  les  détruire,  même 
sans  (pie  leui-  sujet  disj)araisse.  —  Les  habilns  de  l'âme,  s'il  s'agit 
des  lial)itus  existant  proprement  dans  les  facultés  rationnelles,  ne 
peuvent  absolument  pas  disparaître  en  raison  de  leur  sujet,  qui 
est  incorruptible;  mais,  pour  autant  qu'ils  se  ramifient  dans  les 
facultés  d'ordre  sensible  (|ui  sont  plus  ou  moins  rerpiises  pour 
leur  acte  propre,  ils  peuvent,  de  ce  chef,  disparaître  accidentelle- 
ment, leur  sujet  disparaissant.  En  eux-mêmes,  ils  sont  incor- 
ruptibles dans  la  mesure  où  nulle  influence  contraire  ne  peut 
agir  sur  eux  ou  sur  leur  cause.  Ceci  est  le  propre  de  toutes  les 
espèces  intelligibles  ou  notions  abstraites  des  images  sensibles 
par  la  lumière  de  l'intellect  agent  et  iin{)rimées  directement  dans 
rentendement  réceptif;  c'est  aussi  le  propre  des  tout  premiers 
principes,  ou  [)lutôt  de  l'habilus  de  ces  premiers  principes, 
d'ordre  spéculatif  ou  pratique,  dont  l'acle  n'est  pas  autre  chose 
que  le  re[)liement  instinctif  (>t  nécessaire  des  premières  notions 
sur  elles-mêmes,  sans  que  l'entendement  réce{)tif  puisse  avoir,  à 
leur  sujet,  un  acte  contraire,  tout  acte  ultérieur  supposant  néces- 
sairement ce  [)reniier  acte.  Loisqu'en  effet,  l'enlendement  récep- 
tif affirme  ou  nie,  soit  dans  l'ordre  s[)éculatif  soit  dans  l'ordre 
prati(jue,  il  faut  ou  que  son  affirmation  soit  évidente,  c'est-à-dire 
se  ramène  aux  premières  notions  repliées  sur  elles-mêmes,  ou 
qu'elle  puisse  se  ramener  à  l'une  de  ces  affirruations  évidentes. 
Il  est  vrai  (pie  l'entendement  [)Ourra  se  tromper  en  déduisant 
ou  en  ramenant  ainsi  ces  propositions;  mais  il  ne  pourra  jamais 
donner  une  i-aison.  vraie  ou  fausse,  de  ses  affirmations  ou  n('';;a- 
lioiis   iillc'iieures,  (pi'en   essayant  de   les  rallachei-  aux  tout   pi'e- 
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niiers  principes,  toujours  uéccssairemenl  supposés  par  l'intelli- 
gence en  l'un  quelconque  de  ces  actes.  Et  pour  autant  nous 
disons  que  l'iiabilus  des  tout  pixMniers  principes  est  absolument 
incorruptible  en  lui-même.  Tous  les  autres  liabitus,  au  contraire, 
soit  d'ordre  purement  inlellectuel,  soit  d'ordre  appélitif  ou  volon- 
taire, sont  susceptibles  de  cliangement  en  eux-mêmes  et  peuvent 
se  corrompre. 

Les  liabitus  peuvent  se  corrompie,  au  sens  que  nous  venons 
de  définir.  Mais  peuvent-ils  aussi  diminuer  ou  décioître.  Le  sens 
de  cette  (|ueslion  et  sa  poiMée  nous  apparaîtra,  en  lisant  l'article 
qui  suit. 


Article  II. 
Si  les  habitus  peuvent  diminuer? 

Trois  objections,  qui  seront  ici,  avec  leurs  réponses,  la  partie 
principale  de  rarlicle,  veulent  prouver  que  «  l'habitus  ne  peut 
pas  diminuer  ».  —  La  première  observe  que  «  l'habitus  est  une 
certaine  qualité  et  une  forme  simple.  Or,  ce  qui  est  simple,  ou 
disparaît  tout  entier,  ou  demeure  tout  entier.  Donc  l'habitus, 
bien  qu'il  puisse  se  corrompre,  ne  peut  pas  diminuer  ».  —  La 
seconde  objection  dit  que  «  tout  ce  qui  convient  à  l'accident,  lui 
convient  en  raison  de  lui-même  ou  en  raison  de  son  sujet.  Or, 
l'habitus,  en  lui-même  »,  dans  son  essence  d'habitus,  selon  qu'il 
est  une  forme  accidentelle,  «  ni  n'auj^mente  ni  ne  diminue;  sans 
quoi  il  s'ensuivrait  qu'une  ceilaine  espèce  se  dirait  de  ses  indi- 
vidus selon  le  plus  et  le  moins  »  :  si  la  blancheur,  eu  elle-même 
et  en  tant  que  blancheur,  ou  indépendamment  du  sujet  dont  elle 
est  la  blancheur,  pouvait  recevoir  le  |)lus  et  le  luoius,  il  s'ensui- 
vrait (]iie  pour  ces  divers  sujets  (pii  seraient  dits  blancs,  en  rai- 
son d'elle,  cette  raison  de  blancheur  ne  serait  plus  la  même;  ce 
(pii  est  inadmissible.  Il  n'est  donc  pas  possible  (pie  l'habitus, 
sous  sa  raison  d'accident,  diminue  en  lui-même.  ((  Oue  s'il  est  ■ 
dit  pouvoir-  diminuer  eu  raison  de  la  parlicipalion  du  sujet,  il 
s'ensuivra  que  cpielque  chose  conviendra  eu  propre  à  liiabitus, 
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(|iii  lie  sera  point  romrmiii  ;\  lui  el  au  siijel  »,  savoir,  de  ne  pou- 
voir, en  aucnne  manière,  diininiiei-  en  lui-mènie  ou  dans  sa  rai- 
son proj)re.  «  D'aulre  [)arl,  loulc  forme  à  hupieile  ronvienl  (juel- 
(pie  chose  en  piopi'e,  in(l(''j)endainrnent  de  son  sujet,  est  une 
tonne  (|ui  peut  exister  à  l'élal  séparé,  ainsi  qu'il  est  dit  au  pre- 
mier livre  de  ràinr  (cli.  i,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  2).  Donc  1  lia- 
l)i(Ms  sera  une  l'orme  pouvant  exisler  à  l'élal  séparé;  ce  (pii  est 
inadmissible  ».  —  La  Iroisième  objection  insiste.  «  La  raison  et 
la  naliM'e  de  l'Iiabitus,  comme  de  tout  accident,  consiste  dans 
son  rapport  au  sujet  qui  le  concrète;  et  c'est  pour  cela  que  tout 
accident  se  définit  par  son  sujet  »,  à  la  différence  des  substances 
(pii  se  définissent  en  elles-mêmes  el  par  elles-mêmes.  «  Si  donc 
l'Iiabitus  n'auymenle  ni  ne  diminue  en  lui-mên)e,  il  ne  pourra 
pas  non  |)lus  diminuer  selon  qu'il  se  concrète  dans  son  sujet  », 
puis(jue  les  deux  choses  reviennent  au  même.  «  Et,  par  suite.,  il 
ne  pourra  en  aucune  manière  èlre  dit  diminuer  ». 

L'argument  sed  contra  fait  observer  simplement  que  «  les  con- 
traires se  produisent  autour  du  même  sujet.  Or,  l'augmentation 
et  la  diminution  sont  chose  contraire.  Puis  donc  que  les  habi- 
lus  peuvent  croître,  ils  peuvent  aussi  diminuer  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  déclare  que  «  les  habilus 
peuvent  diminuer  d'une  double  manière,  exactement  comme  ils 
peuvent  augmenter,  ainsi  (pi'il  ressort  de  ce  qui  a  été  dit  plus 
haut  (q.  62,  art.  i).  Et  comme  la  cause  de  leur  augmentation 
est  la  même  (pie  celle  de  leur  production,  également  la  cause  (pii 
fait  (pi'ils  diminuent  est  la  même  (jui  fait  qu'ils  se  corrompent. 
C'est  qu'en  effet,  la  diminution  de  l'Iiabitus  est  un  achemine- 
ment à  sa  corruption,  comme,  d'une  manière  inverse,  la  pro- 
duction de  l'habilus  est  le  fondement  de  sa  croissance  ».  —  La 
production  el  l'augnienlation  de  l'Iiabitus,  sa  diminution  el  sa 
corruption  sont  choses  (|ui  se  correspondent  en  sens  inverse.  La 
possibilité  de  l'une  admet  nécessairement  la  possibilité  des  autres, 
selon  que  le  comporte  la  nalure  de  la  cause  qui  ()rodiiit  l'ha- 
bilus. 

L'«t/  prinmin  fait  une  déclaration  très  importanle  et  qu'il  est 
bon  de  retenir.  «  l/haltilus,  dit  saint  Thomas,  considéré  en  lui- 
même,  est  une  lorme  sinqtle;  el,  à  ce  lili'e,  il  n  esl  point  suscep- 
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tible  de  diminntion  »  :  il  est  spécifié,  de  ce  chef,  par  l'objet  qui 
le  termine;  et,  selon  sa  raison  s|)écifujue,  il  n'admet  ni  auynien- 
lation  ni  diminution;  il  est  ce  (pi'il  est,  constitué  par  une  raison 
simple,  comme  toutes  les  essences,  ou  plutôt  comme  toutes  les 
différences  spécifiques,  «  Mais  »  il  est  susceptible  de  diminution 
«  selon  le  mode  divers  dont  il  est  participé  »  dans  son  sujet, 
«  mode  qui  provient  de  l'indétermination  de  la  puissance  du 
sujet  qui  le  participe  »,  comme  nous  l'avons  expliqué  à  propos 
de  la  question  précédente  :  «  celte  puissance  »  du  sujet  «  peut, 
en  effet,  participer  à  des  degrés  divers  une  même  forme  », 
comme  il  arrive  des  sujets  qui  connaissent  les  mêmes  conclu- 
sions se  référant  à  un  même  liabitus  de  science,  mais  dont  les 
uns  connaissent  mieux  et  les  autres  moins  bien  ces  mêmes  con- 
clusions; ((  elle  peut  aussi  s'étendre  à  un  plus  grand  nombre  ou 
à  un  nombre  moindre  d'objets  »  dans  la  sphère  du  même  habi- 
tus  »,  comme  il  arrive  à  ceux  qui  progressent  dans  la  possession 
d'une  même  science,  en  acquérant  de  nouvelles  conclusions  rela- 
tivement à  ce  qui  est  le  sujet  propie  et  spécifique  de  cette 
science  ».  —  Nous  voyons,  par  cette  réponse,  que  c'est  toujours 
en  raison  du  sujet  dans  lequel  il  se  trouve,  que  nous  devons 
[)arler  d'aug-mentation  ou  de  diminution  pour  l'habitus,  même 
(piand  nous  accordons,  comme  nous  l'avons  fait  à  la  question 
j)récédente,  et  comme  saint  Thomas  va  nous  le  rappeler  à  Vnd 
secundnm  el  à  Vad  tertium,  ainsi  qu'il  l'a,  du  reste,  déjà  men- 
tionné au  corps  de  l'article,  que  l'habitus  peut  augmenter  ou 
diminuer  en  lui-même.  Car  cette  expression  «  en  lui-même  »., 
quand  il  s'agit  de  l'habitus,  ou,  en  g-énéral,  de  l'accident,  peut 
avoir  un  double  sens  :  tantôt,  elle  désigne  ce  (pii  constitue  la 
raison  s{)écifique  de  l'accident  ou  de  l'habitus;  et  tantôt  elle  dési- 
gne la  latitude  ou  l'extension  de  l'objet,  comjjris  néanmoins  sous 
une  même  raison  spécifiipie,  comme,  j)ar  exemj)le,  dans  l'habi- 
tus de  la  science  géométrique,  le  plus  ou  moins  grand  nombre 
de  conclusions  se  référant  toutes  cependant  à  un  même  objet, 
d'où  cet  habilus  tire  son  unité  et  sa  raison  spécifique,  savoir 
r(''ten(lue  dimensive.  [/expression  «  en  lui-même  »,  prise  dans 
ce  second  sens,  n'empêche  pas  (|u'il  ne  s'agisse  de  l'habilus  par 
rapport  au  sujet  où  il  se  trouve.  C'est  en  ce  second  sens  (ju'elle 
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est   j)riso  [)ar  saint    Tlionias  dans  le  présent   article,    tandis  <jiie, 
dans  la  (jiiesiion  précédente,  elle  était  prise  au  j)reniier  sens. 

XJatl scriindiini  accorde  (pie  «  rol)jeclion  concluerait,  si  l'essence 
même  de  l'habilus  ne  diminuait  en  aucune  manière.  Mais  nous  ne 
disons  pas  cela.  Nous  disons  seulement  (ju'une  certaine  diminu- 
tion de  l'essence  de  l'hahitus  n'a  pas  son  [)rincipe  du  coté  de 
riiahilus,  mais  du  colé  du  sujet  cpii  le  participe  ».  Il  est  essen- 
tiel à  l'hahitus,  parce  que  c'est  un  accident,  d'exister  dans  son 
sujet.  Or,  considéré  sous  cet  angle,  ce  cpii  est  le  considérer 
encore  dans  son  essence,  l'iiahilus  n'est  dit  augmenter  ou 
diminuer  qu'en  raison  de  la  puissance  de  son  sujet  qui  [»eul  se 
trouver  plus  ou  moins  indéterminée  pai"  rapport  à  telle  ou  lelli; 
aciualion.  On  voit  donc  (pie  c'est  l)ien  de  la  diminution  de  l'iia- 
bitus  dans  son  être  ou  dans  son  essence  qu'il  s'agit,  même  quand 
cette  diminution  est  dite  ne  se  faire  qu'en  raison  du  sujet  où  il 
se  trouve.  C'est  qu'en  effet  tout  l'être  de  l'hahitus  est  d'exister 
dans  son  sujet.  Il  est  donc  hien  modifié  dans  son  être  ou  dans 
sa  nature,  non  point  s[)écifique,  ou  selon  qu'il  est  tel  hahitus, 
telle  forme,  mais  dans  sa  nature  et  dans  son  être  d'accident,  du  fait 
même  qu'il  est  modifié  quant  à  son  mode  d'être  dans  son  sujet. 

Uad  tertium  précise  encore  cette  grande  doctrine,  si  impor- 
tante et  si  délicate.  «  En  quehpie  manière  (ju'on  signifie  l'acci- 
dent »,  déclare  saint  Thomas,  que  ce  soit  d'une  façon  abstraite 
ou  d'une  fat^oii  concrète,  «  l'accident  dit  toujours,  sehin  sa 
raison  »  même  d'accident,  ((  une  dépendance  au  sujet.  Toutefois 
cette  dé{)en(lance  n'est  pas  la  même  dans  les  deux  cas.  — 
L'accident,  en  elfet,  signifié  d'une  fa(;on  abstraite,  implique  à 
son  sujet  un  rapport  qui  commence  à  l'accident  et  se  termine  au 
sujet;  la  blancheur,  en  effet,  signifie  ce  [)ar  (pioi  une  chose  est 
blanche.  Et  de  là  vient  que  (huis  la  définition  de  l'accident 
abslr;'.it,  on  n'a  pas  le  sujet  comme  première  [)artie  de  la  défini- 
tion, ce  qui  convient  au  genre;  mais  comme  seconde  [larlie,  ce 
(pii  convient  à  la  difféience  ».  Saint  Thomas  a{)porte  l'exemple 
classique  du  nez  camard.  Le  fait  d'avoir  un  nez  camard  a  son 
expression  correspond. inle  abstraite,  en  latin,  et  s'appelle  du 
nom  de  simitas.  Nous  n'avons  pas  l'équivalent  de  ce  mot  en 
franc;. tis.   \i\\    latin,   pour  définir  ou  explicpier  ce  mot,  on  disait, 
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toujours  d'une  fa(;ou  ahslraile,  cnruiias  nasi,  une  certaine  cour- 
bure du  nez.  Et  datis  celte  expression  l'accident  vient  d'abord, 
ayant  raison  de  g"enre,  tandis  que  le  sujet  vient  ensuite,  ayant 
raison  de  différence.  —  «  Au  contraire,  dans  les  accidents 
signifiés  d'une  façon  concrète,  le  rapport  commence  au  sujet  et 
se  termine  à  l'accident.  On  définit  le  hlanc,  en  etfet,  ce  qui  a  la 
blanclieur.  Et,  à  cause  de  cela,  dans  la  définition  de  l'accident 
ainsi  désigné,  le  sujet  tient  la  place  du  genre  et  vient  en  premier 
lieu  dans  la  définition.  On  dira  que  le  fait  d'être  camard  est  le 
fait  d'avoir  un  nez  aplati  »  ;  dans  le  premier  cas,  nous  disions  : 
r  aplatissement  du  nez  ;  maintenant  nous  disons  :  le  nez  aplati. 
—  «  Ainsi  donc,  conclut  saint  Thomas,  ce  qui  convient  aux 
accidents  en  raison  du  sujet,  et  non  en  raison  de  l'accident  lui- 
même,  n'est  pas  attribué  à  l'accident  signifié  d'une  façon 
abstraite;  ce  lui  est  attribué  selon  sa  signification  concrète.  Et 
tel  est  précisément  le  fait  d'augmenter  ou  de  diminuer,  pour 
certains  accidents  »,  car  ce  fait  ne  convient  pas  à  tous,  ainsi  que 
nous  l'avons  expliqué  à  la  question  précédente  ;  «  aussi  bien  la 
blancheur  n'est  [)as  plus  ou  moins  »  blancheur;  «  c'est  ce  qui  est 
blanc  »,  qui  est  dit  plus  ou  moins  blanc.  «  Et  il  en  est  de  même 
pour  les  habitus  et  pour  les  autres  (jualilés,  sauf  que  certains 
habitus  augmentent  ou  diminuent  par  une  certaine  addition, 
comme  il  ressort  de  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  »  (q.  52,  art.  2)  : 
tel,  par  exemple,  l'habit  us  de  la  science,  lequel,  à  ce  titre,  peut 
être  dit  augmenter  ou  diminuer  en  lui-même,  et  non  pas  seule- 
ment en  tant  qu'il  est  participé  dans  son  sujet;  toutefois,  même 
alors,  il  n'est  dit  augmenter  ou  diminuer  qu'en  dépendance  de 
son  sujet.  Autre  chose,  en  effet,  est  dire  que  l'habitus  est  parti- 
cipé dans  son  sujet;  autre  chose,  qu'il  a  rapport  à  son  sujet. 
Dans  le  premier  cas,  on  signifie  que  la  même  science,  non  seule- 
ment spécifique  mais  encore  numéri(pie,  est  mieux  possédée  par 
un  sujet  (jue  par  l'autre;  dans  le  second,  que  la  même  science 
spécifique  est  plus  étendue,  comme  nombre  de  conclusions,  dans 
un  sujet  que  dans  l'autre. 

Les  habitus  n'ont  pas  seulement  de  pouvoir  se  corrompre  et 
disparaître  complètenuMit;  il  y  a  aussi  cpi'avant  de  dis{)araîlre  de 
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la  sorte,  ils  peiiveiil  s'y  acliciniiicr  j)ar  voie  de  décroissance  cl 
de  dimiiuitioii.  —  Mais  coiiiineiil  se  produit  cette  corruption  on 
celte  diminiilion  des  liahilus?  Peuvent-elles  se  produire  du  seul 
fait  qu'on  cessera  d'agir  dans  le  sens  de  l'Iiahitus  qu'on  possède? 
Tel  est  le  dernier  point  (jue  nous  devons  examiner  et  qui  va  faire 
l'ohjet  de  l'article  suivant. 

Articlr  m. 

Si  l'habitus  se  corrompt  ou  diminue  par  le  seul  fait 
qu'on  cesse  d'agir? 

Trois  objections  veulent  prouver  que  «  l'hahitus  ne  se  corrompt 
pas  ou  ne  diminue  pas,  du  seul  fait  qu'on  cesse  d'a^^ir  ».  —  La 
première  est  que  «  les  habitas  sont  plus  fermes  que  les  qualités 
de  passion,  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a  été  dit  plus  haut  (q.  49» 
art.  2,  ad.  J'"";  q.  5o,  art.  i).  Or,  les  qualités  de  [)assion  ne  se 
corrompent  pas  ou  ne  diminuent  pas,  du  fait  (ju'elles  n'agissent 
pas  :  la  blancheur,  par  exemple,  ne  diminue  pas,  quand  même 
elle  cesse  d'agir  sur  l'œil;  ni,  non  plus,  la  chaleur,  quand  même 
elle  ne  chauffe  plus  »  quelque  objet  à  sa  portée.  «  Donc  les 
habitus  ne  diminuent  pas  ni  ne  se  corrompent,  parce  qu'on  cesse 
d'ag^ir  ».  —  La  seconde  objection  fait  remarquer  que  «  la  corrup- 
tion et  la  diminution  sont  de  certains  chang-ements.  Or,  rien  ne 
change,  que  sous  l'action  de  quelque  cause  qui  meut.  Puis  donc 
que  la  cessation  de  l'acte  n'im[)li(pie  pas  une  cause  qui  meut,  il 
ne  semble  j)as  que  cette  cessation  puisse  amener  la  corruption  ou 
la  diminution  de  l'habitus  ».  —  l^a  troisième  objection,  fort 
intéressante,  dit  que  «  les  habitus  de  la  science  et  de  la  vertu 
sont  dans  l'àme  inlelleclive,  (pii  est  au-dessus  du  temps.  D'autre 
part,  les  choses  (jui  sont  au-dessus  du  temps  ne  se  corrompent, 
pas  ou  ne  diniinuent  pas,  en  raison  du  temps  (jui  se  prolonge. 
Par  conséquent,  ces  sortes  d'habitus  ne  se  corrompent  pas  ni  ne 
diminuent  en  raison  de  la  durée  du  temps,  si  quelqu'un  demeure 
longtemps  sans  s'y  exercer  ». 

L'argument  sed  contra  apporte  un  double  texte  d'  «  Aristole  », 
(pii   «  dit,  au   livre   Dû  la  longueur  el  de  la  hrièveté  de  la   rie 
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(ch.  Il),  que  la  corruplion  de  la  science  se  produit  non  seulement 
par  voie  de  décej)lion,  mais  aussi  par  voie  d'oubli.  Et  au  huitième 
livre  de  VElhlqiie  (ch.  v,  n.  i  ;  de  S.  Th.,  leç.  5),  il  dit  que  de 
nombreuses  amitiés  ont  péri  faute  de  se  voir.  Pour  la  même 
raison,  les  autres  hahitus  des  vertus  diminuent  ou  disparaissent, 
quand  on  cesse  d'en  produire  les  actes  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  qu'  «  une 
chose,  selon  qu'il  est  dit  au  huitième  livre  des  Physiques  (ch.  iv, 
n.  I  ;  de  S.  Th.,  leç.  7),  peut  avoir  raison  de  moteur,  d'une 
double  manière  :  d'abord,  par  soi,  quand  elle  meut  en  raison  de 
sa  propre  forme,  et  c'est  ainsi  que  le  feu  chauffe;  ensuite,  par 
occasion,  comme  ce  qui  écarte  l'obstacle.  C'est  de  cette  seconde 
manière  que  cesser  d'agir  cause  la  corruption  ou  la  iliminution 
des  habitus,  en  ce  sens  qu'on  écarte  l'acte  qui  était  un  obstacle 
pour  les  causes  de  corruption  et  de  diminution  de  l'habitus.  Il  a 
été  dit,  en  effet  (à  l'article  premier),  que  les  habitus  se  corrom- 
pent ou  diininuent  directement  par  l'action  d'un  agent  contraire. 
Si  donc  il  est  des  habitus  qui  par  la  seule  durée  du  temps  se 
trouvent  progressivement  soumis  à  l'action  de  causes  qui  leur 
sont  contraires,  et  qu'il  faudrait  écarter  par  l'acte  émanant  de 
l'habitus,  il  est  clair  que  ces  sortes  d'habitus  diminueront  ou 
même  disparaîtront  complètement,  du  seul  fait  qu'on  cesse  d'en 
produire  les. actes.  C'est  ce  qu'on  voit  dans  la  science  et  dans  la 
vertu.  Il  est  manifeste,  en  effet,  que  l'habitus  de  la  vertu  morale 
rend  l'homme  prompt  à  choisir  »  ce  cjui  convient  ou  «  le  milieu  » 
entre  les  extrêmes  «  dans  les  opérations  »,  qui  sont  l'objet  de 
la  justice,  «  et  dans  les  passions  »,  qui  sont  l'objet  des  autres 
vertus  morales.  «  Or,  si  quelqu'un  n'use  pas  de  l'habitus  de  la 
vertu  pour  modérer  les  passions  ou  les  opérations  propres,  il  est 
nécessaire  que  se  produisent  fréquemment  des  passions  ou  des 
opérations  étrangères  à  la  mesure  de  la  vertu,  en  raison  de 
l'appétit  sensible  ou  des  autres  causes  extérieures  qui  agissent 
sur  l'homme.  D'où  il  suit  (pie  la  vertu  se  corronqu'a  ou  dimi- 
luiera,  du  fait  qu'on  cessera  d'agir.  Pareillement  aussi  pour  ce 
qui  est  des  habitus  inlellccluels  rendant  l'homme  prompt  à  juger 
comme  il  convient  des  images  venues  des  sens.  Lors  donc  que 
l'homme  cesse  d'user  de  l'habitus  intellectuel,  il  s'élève  des  ima- 
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ginatioiis  élraiit^ères  cl  <jui  parfois  coiuliiisciil  au  "  juyeineiil 
«  conlrairo;  au  point  (pie  si  riioinmc  ne  les  couj)e  en  (piehpie 
sorte  on  ne  les  réprime  par  le  fréfpieni  nsa^e  de  l'Iiahitus  intel- 
leeluel,  il  est  rendu  moins  apte  à  juj^er  connue  il  eonvient,  et 
parfois  même  est  amené  à  jug"er  d'une  façon  toute  contraire  »  à 
ce  (pie  demanderait  la  raison  droite,  a  Et  de  la  soile,  par  le  fait 
(pi'on  cesse  da^ir,  l'Iiahilus  inlellectuel  diminue  ou  même  se 
coiiompt  totalement  ».  — On  ne  saurait  H'op  remarquer  ce  que 
saint  Thomas  vient  de  nous  dire  au  sujet  du  mode  dont  la  vertu 
ou  la  science  peuvent  diminuer  et  même  se  corroiu[)re,  du  seul 
fait  (prou  iK'ulii^e  d'en  produire  les  actes.  VA  en  même  temps 
(pi'il  nous  a  indi(pi(*,  par  cet  exposé,  la  nécessité  de  produire 
frtMpiemmenl  les  actes  des  vertus  ou  des  sciences  (pi'on  a  le 
boidieur  de  posséder,  1(;  saint  Docteur  nous  a  laissé  entrevoir, 
dans  un  a[)ei(;u  lumineux,  comment  se  doivent  produire  ces  actes, 
ou  en  (juoi  consiste  le  mode  d'agir  propre  à  ces  habit  us,  soit 
pour  ce  qui  regarde  les  vertus  morales,  soit  pour  ce  qui  regarde 
les  hahitus  intellectuels.  Dans  un  cas,  l'acte  formel  qu'il  faudra 
renouveler  le  plus  souvent  possible  sera  l'acte  de  choix  tel  que 
la  raison  le  prescrit;  dans  l'autre,  ce  sera  l'acte  de  jugement  sain 
et  droit,  commandé  toujours  par  de  lumineux  principes. 

L'nd  primum  dit  (pie  «  même  la  chaleur  se  corromprait,  du 
seul  fait  cpi'elle  cesserait  d'agir,  si  venait  à  prévaloir  le  froid  <]ui 
détruit  la  chaleur  w. 

\Jad  secundnm  observe  que  «  le  fait  de  cesser  d'ag-ir  concourt 
à  la  diminution  ou  à  la  corruption,  selon  qu'il  écarte  l'obstacle  » 
(pii  s'y  opposerait,  «  ainsi  qu'il  a  été  dit  ». 

\J(id  tertium  accorde  (jue  «  la  partie  inlellective  de  l'âme,  con- 
sidérée en  elle-même,  est  au-dessus  du  temps;  mais  la  partie 
sensible  est  soumise  au  tem[)s.  Il  suit  de  là  (|ue  du  fait  que  le 
tenq>s  s'écoule,  l'àme  se  trouve  changée,  en  ce  (pii  est  des  pas- 
sions de  l'appétit  sensible,  et  aussi  par  rapport  aux  facultés  » 
sensibles  «  de  perception.  Aussi  bien  Aiislote  dit,  au  cpiatrième 
livre  des  PIiijsujiips  (ch.  xii,  n.  lo;  de  S.  Th.,  leç.  20),  (pie  le 
temps  est  cause  d'oubli  ». 

Tout    habitus  a  raison  de  forme  ou  de  (jualité.   Et  parce  qu'il 
T.  VII.  Les  passions.  /ji 


642  SOMME    THÉOLOGIOUE. 

s'ai^it  de  forme  accidentelle,  non  de  forme  substantielle,  ses  con- 
ditions de  fixité  ou  de  variabilité  devront  être  déterminées  selon 
qu'il  convient  à  ces  sortes  de  formes.  Chaque  habitus  aura  sa 
fixité,  selon  qu'il  est  tel  habitus  spécifiquement  distinct  de  tout 
autre.  A  ce  titre,  nous  le  dirons  invariable  en  lui-même  :  il  ne 
pourra  ni  aug-menter  ni  diminuer;  car  toute  augmentation  ou 
diminution,  pour  autant  que  ces  termes  peuvent  avoir  ici  (juekpie 
sens,  ferait  (|ue  l'habitus  cesserait  d'êlre  lui-même.  C'est  de  son 
objet  que  l'habitus  tire  ainsi  sa  raison  spécifique.  Tel  l'habitus 
de  la  santé  se  s[)écitiant  en  l'aison  d'une  certaine  harmonie  dans 
les  humeurs  de  l'animal.  Tel  aussi  l'habitus  de  telle  science,  la 
géométrie  par  exemple,  se  spécifiant  en  raison  du  sujet  sur  lequel 
porte  celte  science  et  qui  est,  dans  ce  cas,  l'étendue  dimensive. 
Mais  si  tout  habitus  est  ainsi  invariable  dans  ce  qui  constitue 
sa  raison  spécifique,  il  peut,  eu  restant  spécifiquement  tel  ou  tel 
habitus,  varier  selon  l'être  individuel  qu'il  a  dans  le  sujet  où  il 
existe.  Parfois,  il  variera,,  de  ce  chef,  en  lui-même  ou  en  raison 
de  l'objet  qui  est  le  sien  et  qui  le  spécifie.  Non  pas  que  cet  objet 
varie  selon  qu'il  spécifie  l'habitus;  nous  venons  de  dire  que 
c'était  impossible.  Mais  il  peut  varier  quant  à  une  certaine  exten- 
sion matérielle,  si  l'on  peut  ainsi  s'exprimer.  C'est  ainsi  que  par 
rap[)ort  à  cet  objet  spécifiquement  invariable,  qui  est  l'étendue 
dimensive,  sur  lequel  porte  la  science  de  la  géométrie  et  d'où 
elle  tire  sa  raison  même  de  g-éométrie,  il  pourra  y  avoir  successi- 
vement dans  un  même  sujet,  ou  simultanément  en  plusieurs  sujets 
possédant  cette  science,  aug'mentation  ou  diminution  par  rapport 
au  nombre  de  conclusions  qui  explicitent  celte  science.  Ce  mode 
d'augmentation  ou  de  diminution  inq)li(pie  une  certaine  addition 
ou  soustraction  en  raison  du  nombre  qui  s'y  trouve  connoté.  Tou- 
tefois, s'il  peut  convenir  à  certains  habitus,  il  ne  convient  pas 
nécessairement  à  tous.  Quehjues-uns,  en  effet,  tels  notamment  les 
habitus  des  vertus  morales,  comme  nous  aurons  à  l'expliquer 
plus  tard,  ne  peuvent  pas  croître  ou  diminuer  de  cette  sorte.  Mais 
tous,  sans  exception,  peuvent  croître  ou  diminuer  en  raison  du 
plus  ou  moins  de  perfection  qu'ils  ont  dans  le  sujet  où  ils  se 
trouvent.  Cette  perfection  consiste  en  ce  (pie  leur  sujet  se  trouve 
plus  ou  moins  disposé  ou  incliné  et  déterminé  dans   le  sens  du 
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leiiiie  aïKjuel  l'Iiahilus  incline  et  qui  préciséineiil  le  s[)('Mili(»  el  lui 
donne  son  nom.  Selon  ces  ilivers  modes  dont  l'Iiahilns  [)enl 
croître  ou  diminuer,  c'est  Ic^ijours  en  raison  d'une  certaine  cause 
agissant  sur  le  sujet  où  l'Iiahitus  se  tiouve.  Tantôt  celle  cause 
agira  sur  l'ôtre  même  du  sujet,  pouvant  aller  jus(|u'à  le  détruire. 
Dans  ce  cas,  l'iiabitus  sera  détruit  accidentellement,  en  raison  de 
son  sujet  qui  n'est  plus.  D'autres  fois,  la  cause  agit  sur  le  sujet 
sous  sa  raison  <l(;  sujet  de  l'habitus,  ne  touchant  j)oint  à  son  èlre 
qui  est  de  soi  incorrti[)lil)le,  mais  modifiant  sa  potentialité  ou 
son  indétermitialion  à  l'endroit  du  terme  qui  spécifie  l'Iiabilus, 
ou  encore  multipliant  ou  diminuant  en  lui  l'extension  matérielle 
objective  de  cet  liabitus.  C'est  alors  directement  et  en  raison  de 
son  èlre  dans  le  sujet  que  l'habitus  se  trouve  modifié.  Il  pourra 
arriver  aussi  que  l'habitus  se  trouvera  modifié  dans  le  sens  de 
la  diminution  et  de  la  disparition  totale,  du  simple  fait  que  son 
sujet  n'en  produira  pas  les  actes  :  et  il  en  sera  ainsi  toutes  les 
fois  que  ces  actes  sont  nécessaires  pour  exclure  ou  neutraliser 
l'inlluence  délétère  de  causes  étrang-ères. 


■■5' 


Après  avoir  considéré  les  habitus  dans  leur  matière,  dans  leur 
sujet,  dans  leur  cause,  il  ne  nous  reste  plus  qu'à  considérer  com- 
ment ils  se  distinguent  entre  eux.  —  C'est  l'objet  de  la  question 
suivante,  (jui  sei"a  la  dernière  du   traité  de  l'habitus  en  général. 


QUESTION   LIV. 


DE  LA  DISTINCTION  DES  HABITUS. 


Cette  question  comprend  quatre  articles  : 

lo  Si  plusieurs  habitus  peuvent  être  dans  une  même  puissance'? 
20  Si  les  habitus  se  distinguent  en  raison  des  objets? 
3o  Si  les  habitus  se  distinguent  selon  la  raison  de  bien  et  selon  la  rai- 
son de  mal? 
[\o  Si  un  même  habitus  est  constitué  de  plusieurs  habitus? 


De  ces  quatre  articles,  les  trois  premiers  étudient  les  condi- 
tions de  la  distinction  des  habitus  entre  eux;  le  quatrième  se 
demande  si  nous  devons  admettre  quelque  distinction  dans  un 
seul  et  même  habitus.  —  Pour  ce  qui  est  des  habitus  entre  eux, 
les  deux  premiers  articles  examinent  les  conditions  de  leur  dis- 
tinction spécifique  ou  de  leur  être  propre;  le  troisième,  leurs 
diverses  qualités  selon  qu'ils  sont  tels  ou  tels  habitus.  —  La  rai- 
son propre  de  leur  distinction  spécifique  sera  étudiée  à  Tarlicle 
second;  mais,  auparavant,  se  posait  une  question  préalable,  et 
qui  est  de  savoir,  si,  en  effet,  il  peut  y  avoir,  dans  un  même 
sujet,  plusieurs  habitus  spécifiquement  distincts.  C'est  l'objet  de 
l'article  premier. 

Article  Premier. 
Si  plusieurs  habitus  peuvent  être  dans  une  même  puissance  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  qu'  «  il  ne  peut  pas  y  avoir 
plusieurs  habilus  dans  une  même  puissanci;  ».  —  La  première 
est  (jue  «  t(jutes  choses  qui  s(;  distin^juenl  selon  un  même  prin- 
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ripe,  si  rime  est  multipliée  l'aiilre  l'est  aussi.  Or,  c'est  un  même 
principe  qui  distingue  la  puissance  et  l'iiabitus,  savoir  l'acte  et 
son  objet.  Par  consécpient,  leur  multiplication  est  identique.  Et, 
par  suite,  il  ne  se  peut  pas  qu'il  v  ait  plusieurs  liahitus  dans  une 
même  [)uissance  ».  —  La  seconde  objection  dit  que  «  la  puis- 
sance est  une  certaine  vertu  (pii  est  simple.  Or,  dans  un  même 
sujet  simple  il  ne  peut  pas  y  avoir  diversité  d'accidenis;  car  le 
sujet  est  cause  de  l'accident  [cf.  I  p.,  (j.  77,  art.  6];  et  d'un 
même  principe  simple,  il  ne  peut  émaner,  semble-t-il,  qu'un  seul 
elFet.  Donc,  il  ne  se  peut  pas  que  dans  une  même  puissance  il  y 
ait  plusieurs  liabilus  ».  —  La  troisième  objection  observe  que 
«  si  le  corps  est  formé  |)ar  la  H^ure  »  (c'est,  en  ellel,  la  figure 
qui  donne  au  coi'ps,  en  tant  (|ue  corps  ou  volume  à  trois  dimen- 
sions, sa  forme  ])ar  où  tel  corps  se  distini^ue  de  tel  autre  corps), 
«  pareillement  la  puissance  est  formée  par  l'iiabitus.  Or,  un  corps 
ne  peut  pas  être  simultanément  formé  par  diverses  fiy;-ures.  Donc 
la  puissance,  non  plus,  ne  peut  pas  être  formée  par  divers  habi- 
tus.  Et,  par  suite,  il  ne  se  peut  pas  que  plusieurs  liabitus 
soient  simultanément  dans  une  même  puissance  ». 

L'ar^^ument  sed  contra  fait  remarquer  simplement  (|ue  «  l'in- 
telligence est  une  seule  puissance;  et  pourtant  se  trouvent  en 
elle  les  habitus  des  diverses  sciences  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  rappelle  que  «  les  habitus, 
ainsi  qu'il  a  été  dit  [)lus  haut  ((].  49,  art.  l\),  sont  certaines  dis- 
positions d'un  sujet  existant  eu  puissance  à  (piehpie  chose,  soit 
à  la  nature,  soit  à  l'opération  ou  à  la  fin  de  la  nature  ».  C'est  le 
double  ^enr-e  d'habitus  que  nous  avons  a[)pelés  habitus  entilalifs 
et  liabitus  opératifs.  —  «  S'il  s'ai^it  des  habitus  qui  sont  des  dis- 
positions à  la  nature  »,  ou  des  habitus  entitatifs,  «  il  est  mani- 
feste, dit  saint  Thotuas,  (pi'il  peut  v  en  avoir  plusieurs  dans  un 
même  sujet;  et  cela,  parce  <|ue  les  j)arties  d'un  même  sujet  peu- 
vent se  [)rendre  diversement  ;  or,  ce  sont  les  dis[)Ositions  de  ces 
diverses  parties  qu'on  appelle  du  nom  d'habitus.  C'est  ainsi  qu'à 
prendre  les  parties  du  corps  humain  que  sont  les  humeurs,  selon 
qu'elles  seront  disposées  comme  il  convient  à  la  nature  humaine, 
on  aura  l'habitus  ou  la  dis[)osition  de  la  santé;  si  l'on  preiul  les 
parties  similaires,  comme  les  nerfs,  et  les  os,  et   les  chairs,  leur 
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disposition  conforme  à  la  nalure  sera  la  force  ou  la  feriVieté 
requise;  si  on  prend  les  membres,  tels  que  les  mains,  les  pieds, 
et  le  resie,  leur  disposilion  conforme  à  la  nalure  sera  la  beauté. 
Et,  de  la  sorte,  on  a  [)hisieurs  habitus  ou  plusieurs  dispositions 
dans  un  même  sujet  ».  On  voit  par  cette  explication  que  la  mul- 
tiplicité dont  il  s'ag-it  se  trouve  dans  un  même  sujet  total,  mais 
non  dans  un  même  sujet  immédiat;  autres  sont,  en  etfel,  les 
humeurs,  sujet  de  la  santé;  autres  les  parties  similaires,  en  qui 
se  trouve  la  force;  autres  les  membres,  sujet  de  la  beauté. 

L'identité  du  sujet  par  rapport  à  des  liabitus  divers  va  se 
retrouver  tpiand  il  s'a^-ira  des  habitus  opératifs;  nous  l'aurons 
même  d'une  façon  plus  rig^oureuse  et  plus  immédiate.  «  Si  »,  en 
effet,  poursuit  saint  Thomas,  «  nous  parions  des  lialutiis  qui  sont 
des  dispositions  aux  actes,  lesquels  appartiennent  proprement 
aux  puissances  d'agir,  même  là  il  arrive  (ju'une  seule  puissance 
ait  plusieurs  habitus.  La  raison  en  est  que  le  sujet  de  l'habitus 
est  une  puissance  passive,  ainsi  qu'il  a  été  dit  plus  haut  (q.  5i, 
art.  2);  la  puissance,  en  effet,  qui  est  seulement  active  n'est 
jamais  le  sujet  d'un  habitus,  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a  été 
dit  plus  haut  (au  même  endroit).  D'autre  part,  la  puissance  pas- 
sive se  compare  à  l'acte  déterminé  de  telle  espèce  comme  la 
matière  à  la  forme;  et  cela,  parce  que  si  la  matière  est  détermi- 
née à  une  forme  spéciale  par  l'action  d'un  agent  spécial,  de 
même  aussi  la  puissance  passive  se  trouve  déterminée  à  tel  acte 
de  telle  espèce  par  la  raison  spéciale  de  tel  objet  qui  agit  sur  elle. 
Il  suit  de  là  (pie  si  plusieurs  objets  »,  d'espèce  différente,  «  peu- 
vent agir  sur  une  même  puissance  »,  telles,  par  exemple,  les 
diverses  espèces  de  couleurs  sur  la  même  puissance  de  la  vue, 
«  une  même  puissance  passive  pourra  être  le  sujet  d'actes  et  de 
perfections  cpii  seront  d'esj)èce  différente.  Puis  donc  que  les  habi- 
tus sont  de  certaines  qualités  ou  fornu's  (pii  adhèrent  à  la  puis- 
sance, inclinant  cette  puissance  à  tels  actes  de  telle  espèce  déter- 
minée, il  s'ensuit  (pu*  dans  une  même  puissance  il  peut  se  trouver 
plusieurs  habitus  au  même  litre  qu'il  i)eut  s'y  trouver  plusieurs 
actes  de  différentes  espèces  ». 

\j\u/  /)riini//n  va  comph'ler  excellemnu'ut  celle  lumineuse 
doctrine.  Saint  Thomas  y  déclare  ({uc  «  si  dans  les  choses  natu- 
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relies,  la  diversité  des  espèces  vient  de  la  forme,  et  la  diversité 
des  genres  de  la  matière,  ainsi  (ju'il  est  dit  au  cinquième  livre 
des  Métaphysiques  (de  S.  Th.,  leç.  22;  Did.,  liv,  IV,  cli.  xxviii, 
n.  5),  car  où  la  matière  est  diverse  on  a  diversité  générique  ; 
pareillement  aussi  la  diversité  des  objets  au  point  de  vue  géné- 
rique constitue  la  diversité  des  puissances,  ce  qui  a  fait  dire  à 
Aristote,  au  sixième  livre  de  /'A7///V///?  (cli.  i,  n.  5;  de  S.  Th., 
leç.  i),  (pie  les  choses  qui  sont  de  genre  divers  ont  pour  leur 
correspondre  diverses  parties  de  l'âme,  et  la  diversité  spécifique 
des  objets  constitue  la  diversité  spécifique  des  actes  et  consé- 
quemment  des  hahitus.  D'autre  part,  les  choses  qui  sont  diverses 
au  point  (le  vue  générique  le  sont  aussi  au  point  de  vue  spéci- 
fique; mais  l'inverse  n'est  pas  vrai.  Il  s'ensuit  (jue  la  diversité 
des  puissances  entraîne  la  diversité  des  actes,  au  point  de  vue 
s{)écifique,  et  aussi  des  hahitus;  tandis  qu'il  n'est  point  nécessaire 
que  la  diversité  »  spécifique  «  des  habitus  entraîne  la  diversité 
des  puissances;  il  peut  y  avoii-,  pour  une  même  puissance,  plu- 
sieurs habitus  »,  spécifi(juemenl  distincts.  «  Et  de  même  que  les 
genres  ont  des  genres  et  les  espèces  des  espèces;  de  même  aussi 
il  arrive  qu'il  y  ait  diverses  espèces  d'habitus  et  diverses  espèces 
de  puissances  ».  \J\\  exemple  peut  faire  entendre  celte  doctrine. 
La  raison  cVohjet  sensible  est  une  raison  spécifique  par  rapport 
au  genre  supérieur  d'objet  connaissable  :  l'objet  conuaissable,  en 
effet,  se  divise  en  deux  grandes  espèces  :  sensible  et  intelligible. 
Mais  la  raison  d'objet  sensible  revêt  à  son  tour  la  raison  de  genre, 
par  rapport  aux  diverses  espèces  d'objets  sensibles,  telles  que  la 
couleur,  le  son,  l'odeur,  la  saveur  et  le  reste.  Ces  es[)èces  elles- 
mêmes  [)euvent  revêtir  la  raison  de  genre  par  rapport  à  des 
espèces  subalternes.  La  couleur,  par  exemple,  se  subdivisera,  en 
couleur  blanche,  noire  et  autres  espèces  intermédiaires.  Il  suit  de 
là,  que  Pintelligeuce  sera  une  autre  j)uissance  (pie  le  sens;  et 
dans  le  genre  des  sens,  autre  sera  la  puissance  de  la  vue,  autre 
celle  de  l'ouïe,  de  l'odorat,  du  goiU,  et  le  reste.  Mais  la  puissance 
(If  la  vue  restera  uik;  seule  et  même  puissance,  ayant  des  actes 
spéciti(pieineiit  distincts  selon  la  diversité  spi'cifique  des  couleurs. 
Et  l'on  voit  par  là  comment  la  diversité  spécificjue  de  l'objet  n'en- 
traîne pas  la  diversité  de  la  puissance,  bien  (prdle  cause  parfois 
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la  diversité  de  riiabilus;  cai'  ce  n'esl  pas  au  même  titre  fjue  la 
diversité  de  l'objet  ou  de  l'acte  cause  la  diversité  de  l'Iiabilus  et 
de  la  puissance,  comme  le  supposait  à  tort  l'objection. 

Uad  secundum  fait  observer  que  «  la  puissance,  bien  qu'elle 
soit  quekjue  chose  de  simple  selon  son  essence  »,  car  elle  n'est 
ordonnée  (pi'à  une  seule  raison  d'objet  (jui  la  spécifie,  «  est  ce[)en- 
dant  multiple  en  vertu,  selon  qu'elle  s'étend  à  de  multiples  actes 
qui  diftérent  spécifiquement  entre  eux  ».  C'est  ainsi  que  l'intelli- 
gence, qui  reste  une  seule  et  même  puissance,'  totalement  simple 
dans  son  essence  ou  dans  sa  raison  de  puissance  à  cause  de 
l'unique  raison  d'objet  intelligible  qui  la  spécifie,  n'en  est  pas 
moins  capable  de  produire  des  actes  très  différents  entre  eux, 
dans  cette  latitude  d'actes  intelligibles  où  ils  conviennent  tous  : 
autre,  en  effet,  sera  l'acte  de  l'intelligence  ayant  pour  objet  l'être 
sensible;  autre,  l'acte  qui  a  pour  objet  l'être  tout  court;  autre 
aussi,  l'acte  portant  sur  la  quantité;  et  ainsi  des  autres.  Or,  nous 
savons  que  la  diversité  spécifique  des  actes  amètie  la  diversité  des 
habit  us.  «  Et  donc  rien  n'empêche  que  dans  une  même  puissance 
se  trouvent  plusieurs  habitus  spécifiquement  distincts  ». 

h'ad  tertiiim  ajoute  encore  un  supplément  de  lumière  par  la 
distinction  qu'il  établit  entre  le  mode  dont  la  figure  forme  le 
corps,  et  le  mode  dont  l'habitus/orme  la  puissance. —  «  Le  corps 
est  formé  par  la  figure  comme  par  ce  qui  proprement  le  termine  ; 
riiabitus,  au  contraire,  n'est  pas  ce  qui  termine  »  totalement  «  la 
puissance;  il  est  la  disposition  à  l'acte  qui  sera  le  terme  dernier. 
Aussi  bien  nous  accorderons  (pi'une  même  puissance  ne  peut 
pas  avoir  simultanément  plusieurs  actes,,  comme  un  même  corps 
ne  peut  [)as  avoir  plusieurs  figures  ;  si  ce  n'est  peut-être  en  tant 
que  l'un  de  ces  actes  serait  compris  dans  l'autre,  comme  aussi 
une  figure  est  comprise  dans  l'aulre,  tel  le  trigone  dans  le  tétra- 
gone.  Et,  en  effet,  l'intelligence  ne  peut  |)as  simultauémetU  enten- 
dre, par  des  actes  divers,  plusieurs  choses.  Mais  elle  peut  avoir 
simultanément  les  habitus  de  plusieurs  sciences  ».  —  L'objection 
avait  le  tort  d'apj)liquer  à  l'habitus  ce  (pii  ne  convient  (pi'à  l'acte, 
en  ce  qui  est  du  mode  de  teiiuiucrla  potentialité  de  la  puissance  : 
l'un  termine  purement  et  simplement,  et  exclut  toute  existence 
simultanée   (\\\\\  autre  terme;   l'autre;   ne  termine   (pi'en    dépen- 
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(lance  (le  ce  (|iii  sei'a  le  lerme  deiMiier  :  or,  celle  dépendance  on 
l'ordre  (in'elle  iinplifine  an  lernie  derniei"  [tenl  demeurer  nuMiie 
(|nand  ce  leiine  n'esl  poinl  |»résenl  dnne  manière  aclnelle. 

Tout  sujel  d'Iiahitns,  (|u'il  saisisse  d'IiahiUis  enlitalif  ou  d'Iia- 
liilus  opéralif,  |)eiil  j)oi"ter  «mi  lui  des  liahiUis  mulliples,  (lelle 
niulliplicilé  se  fera  soil  en  raison  des  mnlli[)les  parties  requises 
pour  la  conslitulion  de  l'être  plivsique,  soit  en  raison  des  mul- 
tiples dispositions  cpii  pourront  exister  dans  une  même  puis- 
sance à  l'endroit  de  ses  divers  actes.  —  Nous  devons  préciser  et 
compléter  ce  dernier  point  de  doctrine,  que  nous  n'avons  fait 
(pi'indiquer  en  étal)lissanl  la  conclusion  de  l'article  précédent. 
Et  tel  va  être  l'ohjet  de  l'ailicle  (pii  suit. 


Akticlk  11. 
Si  les  habitus  se  distinguent  selon  les  objets  ? 

Trois  objections  veulent  [)rouver  cpie  «  les  liahitus  ne  se  dis- 
tinguent pas  selon  les  objets  ».  —  Il  s'agit  ici,  manifesten)ent, 
comme  va  nous  le  dire  la  première  objection,  d'objets  spécifi- 
quement distincts,  a  Les  contraires,  dit  cette  objection,  dillèrent 
entre  eux  spécifiquement.  Or,  un  même  habitus  de  science  s'étend 
à  des  objets  conlraiies;  c'est  ainsi  que  la  médecine  s'occupe  de 
l'homme  (pii  est  en  santé  et  du  malade.  Donc,  il  n'est  pas  vrai 
que  les  habitus  se  distinguent  en  raison  d'objets  spécifiquement 
dilîérenls  ».  —  I^a  seconde  objection  fait  observer  que  «  les 
diverses  sciences  sont  des  habitus  divers.  Or,  le  même  objet  de 
science  appartitMit  à  des  sciences  diverses;  c'est  ainsi  (jue  le  fait 
que  la  terre  est  ronde  est  démontré  par  le  naturaliste  et  par 
l'aslronome,  connue  il  est  dit  au  second  livre  des  Phijsiqiirs 
(ch.  II,  II.  -2,  3;  de  S.  Th.,  leç.  3).  Donc,  les  habilus  ne  se  distin- 
guent pas  en  raison  des  objets  ».  —  I^a  troisième  objection  re- 
manpie  que  «  l'identité  de  l'acte  correspond  à  l'identilé  de 
l'objcl.  Or,  le  même  acte  peut  appartenir  à  divers  habilus  de 
vertus,    (piand   on    le    rapporte   à  di\ erses  fins;    c'est    ainsi    (pie 
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donner  de  l'argent  à  quelqu'un  en  vue  de  Dieu  esl  un  acte  de 
charité;  si,  au  contraire,  c'est  pour  payer  une  dette,  on  a  un  acte 
de  justice.  Donc,  pareillement  aussi  le  même  objet  peut  appar- 
tenir à  divers  habitus.  Et,  par  suite,  la  diversité  des  habitus 
n'est  pas  en  raison  de  la  diversité  des  objets  ». 

L'argument  sed  contra  rappelle  simplement  que  «  les  actes 
diffèrent  spécifiquement  selon  la  diversité  des  objets,  ainsi  qu'il 
a  été  dit  plus  haut  ((j.  i8,  art.  5).  Or,  les  habitus  sont  de  cer- 
taines dispositions  aux  actes.  Donc  les  habitus  aussi  se  distin- 
g^uent  selon  les  divers  objets  ». 

Au  corps  de  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  que  «  l'ha- 
bitus  est  tout  ensemble  une  certaine  forme  et  un  habitus.  On 
pourra  donc  considérer  la  distinction  spécifique  des  habitus  selon 
le  mode  commun  dont  les  formes  se  disting-uent  spécifiquement, 
ou  selon  le  mode  propre  de  distinction  qui  convient  aux  habitus. 
Les  formes  se  distinguent  les  unes  des  autres  selon  la  diversité 
de  leurs  principes  actifs,  attendu  (pie  tout  être  qui  agit,  produit 
un  semblable  à  lui,  quant  à  l'espèce  d'être  qui  est  le  sien  en 
tant  qu'il  agit.  D'autre  part,  l'Iiabitiis  implique  un  ordre  à  ([uel- 
que  chose  »  :  il  est  essentiellement  une  certaine  disposition  à 
un  acte  déterminé  dans  l'ordre  d'être  ou  dans  l'ordre  d'agir. 
((  Or,  tout  ce  qui  se  dit  ainsi  par  rapport  à  autre  chose  se  dis- 
tingue selon  la  distinction  de  ce  à  quoi  il  est  ordonné.  Et  » 
nous  venons  de  rappeler  que  «  c'est  à  deux  choses  que  l'habitus 
se  trouve  ordonné  comme  disposition,  savoir  la  nature  et  l'opé- 
ration qui  suit  la  nature.  —  Ce  sera  donc  en  raison  de  trois 
choses  que  les  habitus  se  distingueront  spécifi(|uement  entre  eux  : 
d'abord,  en  raison  des  principes  actifs  (pii  causent  de  telles  dis- 
positions ;  secondement,  en  raison  de  la  nature;  troisièmement, 
en  raison  des  objets  spécifiquement  distincts,  conmie  il  sera 
expli(pié  par  ce  qui  va  suivre  »,  dans  les  léponses  de  ce  même 
article  et  dans  l'article  suivant. 

\'ad  prinmrn,  précisément,  e\pli(jue  en  (juel  sens  il  faut  en- 
tendre (pie  les  objets  disting-uent  spécifi(juemenl  les  puissances 
ou  les  habitus.  "  Dans  la  distinction  des  ()iiissances  et  des  habi- 
tus, il  ne  faut  point  considt'rer  l'objet  inat(''iielhMnent,  mais  bien 
la  raison  de  l'objet  s|)écili(juement  ou  génériquenient  dillerentc. 
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Or,  l)i(Mi  (jue  les  conlraircs  diffôrtMil  sj»(''rlti(|ii(*iiienl,  à  considrier 
la  diversité  des  choses  »,  an  poiiil  de  vue  de  leur  être  physique, 
<(  la  raison  de  les  connaîlre  est  idenli(ine  :  c'est,  en  effet,  par 
l'im  des  contraires  (pie  l'autre  se  connaît  »  :  on  connaît  le  mal 
par  le  bien,  les  ténèbres  par  la  lumière,  le  noir  par  le  l)lanc,  et 
ainsi  du  reste.  «  Et  pour  autan!  (ju'ils  conviennent  en  une  même 
raison  d'objet  connaissable  »,  (|uelle  (pie  soit  d'ailleurs  leur 
dirterence  objective  malériclle.  «  ils  appartiennent  à  un  même 
habitus  de  connaître  ». 

L,ad  secundum  fait  ol)ser\'er  (jue  ((  cette  même  conclusion, 
que  la  ievre  psi  ronde,  est  démontrée  par  un  autre  médium 
dans  la  science  pliysi(pie,  et  par  un  autre  dans  l'astronomie. 
L'astronome,  en  efîel,  la  démontre  par  des  médiums  d'ordre 
malhémali(jue,  comme  par  les  fig;ures  des  éclipses,  ou  autre  chose 
de  ce  i^cnre  ;  tandis  que  le  physicien  la  démontre  [)ar  un  médium 
d'ordre  physi(jue,  tel  h^  mouvement  des  coi'ps  lourds  tendant  au 
centre,  ou  autre  chose  analogue.  El  parce /|ue  toute  la  vertu  tie 
la  démonstration  qui  est  /e  syllogisme  causant  Ut  science,  ainsi 
(pj'il  est  dit  au  [)remier  livre  des  Seconds  analijtiijues  (ch.  ir, 
n.  4;  de  S.  Th.,  leç.  4)?  dépend  (_les  médiums,  il  s'ensuit  (jue  les 
divers  médiums  sont  comme  divers  principes  actifs  selon  les- 
quels les  habitus  des  sciences  se  diversifient  >'.  —  C'est  donc  en 
tant  (jue  l'habitus  a  raison  de  forme  (pi'il  est  ainsi  diveisifi('  j)ar 
les  divers  médiums  des  diverses  sciences.  Mais  il  n'en  faudrait 
pas  conclure,  comme  Scot  a  voulu  le  faire  (dans  la  première 
question  du  prologue  du  premier  livre  des  Sentences),  que  {)Our 
saint  Thomas,  il  y  a,  par  rapport  à  ces  sciences,  des  formes 
diverses  et  non  des  habitus  distincts.  Jamais  saint  Thomas  n'a 
imaginé  pareille  chose,  comme  l'observe  très  justement  ici  Cajé- 
tan  :  neqne  hoc  soniniaoit  divas  Thomas.  La  science  de  l'astro- 
nomie et  la  science  de  la  physifpie  sont  pour  lui  des  habitus 
distincts  et  non  j)as  seulement  des  Tonnes  distinctes.  Tout  ce 
(pi'ii  a  \()ulu  dire  dans  cet  ad  secundnm,  c'est  (ju'il  y  a,  entre 
autres  raisons  de  distinction  spécifique,  [)armi  ces  habitus,  la 
raison  de  distinction  (pn'  convient  aux  formes  et  qui  se  tire  de 
la  diversil('*  des  principes  aclils.  Mais,  (mi  même  temps  (pie  cette 
raison  de  dislinclioii,  il  y  a  aussi  celle  (pii  se  lire  de  la  diversité 
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spécifique  des  objets  ;  car  la  raison  formelle  de  l'objet  des  ma- 
lliématiques  n'est  pas  la  même  que  celle  de  l'objet  des  sciences 
naturelles  [Cf.  I  p.,  q.  i,  art.  i,  ad  2""']. 

L'of/  tertium  dit  (]u'  «  au  témoignage  d'Aristote,  dans  le  se- 
cond livre  des  Physiques  (ch.  ix,  n.  3;  de  S.  Th.,  leç.  i5)  et 
dans  le  septième  livre  de  i Ethique  (ch.  viii,  n.  4  ;  de  S.  Th., 
leç.  8),  la  fin  est  aux  sciences  pratiques  ce  que  le  principe  est  à  la 
démonstration.  D'où  il  suit  que  la  diversilé  des  fins  diversifie  les 
vertus  comme  la  diversité  des  piiiicipes  actifs.  —  Il  \  a  aussi  que 
les  fins  ont  raison  d'objet  par  rapport  aux  actes  intérieurs,  les- 
quels surtout  relèvent  des  vertus,  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a 
été  dit  plus  haut  »  (q.  18,  art.  6;  q.   19,  art.  2,  ad  /"'"). 

La  diversité  spécifique  des  habitus  dans  un  même  sujet  peut 
provenir  d'une  triple  cause  :  de  la  diversité  des  principes  actifs 
dont  ils  sont  l'effet;  de  la  nature  en  vue  de  laquelle  ils  disposent; 
des  objets  qui  spécifient  l'acte  auquel  ils  sont  ordonnés.  —  Pou- 
vons-nous, étant  donné  cette  triple  cause  de  diversité  pour  les 
habitus,  parler,  à  leur  sujet,  d'une  diversité  spécifique  selon  la 
raison  de  bien  ou  la  raison  de  mal?  C'est  ce  que  nous  allons  exa- 
miner à  l'article  qui  suit. 

Article  III. 
Si  les  habitus  se  distinguent  selon  le  bien  et  le  mal  ? 

Trois  objections  veulent  prouver  ([ue  «  les  habitus  ne  se  dis- 
tinguent pas  selon  le  bien  et  le  mal  ».  —  La  première  est  que 
<(  le  bien  et  le  mal  sont  contraires.  Or,  le  même  habitus  porte 
sur  les  contraires,  ainsi  (pj'il  a  été  dit  (art.  2,  a<l  /"'").  Donc, 
les  habitus  ne  se  distingueni  [)as  selon  le  bien  et  le  mal  ».  —  La 
seconde  objection  dit  que  «  le  bien  s'identifie  avec  l'être;  et,  par 
suite,  étant  commun  à  toutes  choses,  il  ne  peut  point  être  pris 
comnu'  différence  spécifique,  comme  on  le  voit  par  Arislote  au 
(piatrième  livre  des  Topiques  (ch.  m,  n.  2).  Pareillement  aussi, 
le  mal,  (pii  a  raison  de  privation  et  de  non-être,  ne  peut  pas 
constituer   la   dilférence  spécificpie  d'un  être  dcuiné.    Il  s'ensuit 
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qu'il  n'y  a  pas  à  parlei'  île  disliiiclioii  spéciticjue  des  habitiis  selon 
le  bien  et  le  mal  ».  —  La  (roisième  objection  fail  observer  (|ne 
pai'  lappoit  au  même  objet  l'on  [)eu(  avoir  divers  habitus  mau- 
vais, comme  l'inlempérance  et  l'insensibilité  par  rapport  aux 
concupiscences  ;  de  même,  on  peut  avoir  aussi  plusieurs  habitus 
bons,  comme  la  vertu  humaine  et  la  vertu  héroïque  ou  divine, 
ainsi  (pi'oii  le  voit  [»ar  Aristole  au  septième  livre  de  rEt/iiqnr 
(ch.  I,  n.  I  ;  (le  S.  Th.,  leç;.  i).  Il  n'est  donc  [)as  viai  <jue  les 
habitus  se  distini^uenl  selon  le  bien  et  le  mal  ». 

L'argument  sed  contra  dit  que  «  l'habitus  bon  est  contraire  à 
riiabitus  mauvais,  comme  la  vertu  au  vice.  Or,  les  contraires  sont 
divers  au  point  de  vue  s{)éciHque.  Donc,  les  habitus  (lill'èicnt 
sj)éciti(piemenl  selon  la  différence  du  bien  cl  du  mal  ». 

Au  coips  de  l'article,  saint  Thomas  nous  va  montrer  (pie  la 
conclusion  relative  à  ce  nouveau  point  de  doctrine  n'est  qu'une 
application  de  la  conclusion  déjà  établie  à  l'article  précédent. 
((  Ainsi  qu'il  a  été  dit  »,  en  effet,  «  les  habitus  se  distinj^ueiil 
spécifiquement,  non  pas  seulement  en  raison  des  objets  et  des 
principes  actifs,  mais  encore  en  raison  de  l'ordre  qu'ils  disent  à 
la  nature.  Or,  ("eci  peut  se  produire  d'une  double  manière.  — 
D'abord,  selon  qu'ils  ont  à  cette  nature  un  rapport  de  convenance 
ou  de  disconvenance.  Et  de  cette  manière  se  distinj^uent  spécifi- 
quement l'habitus  bon  et  l'habitus  mauvais.  L'habitus  bon,  en 
effet,  est  celui  qui  dispose  à  un  acte  en  rapport  avec  la  nature  ; 
l'habitus  mauvais,  au  contraire,  celui  (pii  dispose  à  un  acte  qui 
n'est  pas  en  rapport  avec  la  nature.  C'est  ai?isi  que  les  actes  des 
vertus  conviennent  à  la  nature  humaine  »  et  sont  en  rapport 
avec  elle,  «  j)aice  (pi'ils  sont  selon  la  raison;  tandis  (pie  les  actes 
des  vices,  {)arce  qu'ils  sont  contie  la  raison,  s'opposent  à  la 
nature  humaine.  Par  où  l'on  voit  que  selon  la  différence  du  bien 
et  du  mal,  les  habitus  diflei'enl  spécifi(piement.  —  l^ne  autre 
maiii("'re  doiil  les  habitus  diffèient  en  laison  de  la  nature,  c'est 
[)our  autant  (pie  l'iin  dispose  à  un  acte  qui  convient  à  la  nalui'e 
inférieure,  et  l'autre  à  un  acl(;  (pii  convient  à  une  nature  supé- 
rieure. De  ce  chef,  la  vei'tu  humaine  (pii  dispose  aux  actes  conve- 
nant à  la  nature  humaine,  se  distinyi^ue  de  la  vertu  divine  ou 
héroïque  qui  dispose  à  des  actes  convenant   à   une  nature  supé- 
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rieure  ».  Nous  aurons,  [)lus  tard,  à  levenir  sur  ce  tlernier  point 
de  doctrine,  quand  nous  traiterons  des  vertus  (q.  6i,  art.  5). 
Qu'il  nous  suffise,  pour  le  moment,  d'avoir  noté  que  les  liabilus 
vertueux  peuvent  se  distinguer  eux-mêmes,  tout  en  gardant  le 
même  objet,  du  seul  chef  qu'ils  disposent  à  tel  acte  selon  que  cet 
acte  convient  à  telle  nature  ou  selon  qu'il  convient  à  telle  autre. 
—  Et  donc,  en  raison  de  la  nature  à  laquelle  se  réfèrent  les  actes 
auxquels  ils  disposent,  les  habitus,  même  en  portant  sui'  un 
objet  d'ailleurs  spécifiquement  identique,  en  tant  qu'objet  d'acte 
humain,  se  distinguent  spécifiquement  du  seul  fait  qu'il  s'ag-it 
d'un  acte  bon  ou  d'un  acte  mauvais,  d'un  acte  simplement  mau- 
vais, ou  d'un  acte  transcendant  et  en  quelque  sorte  divin.  — 
Notons  avec  le  plus  grand  soin  ce  point  de  doctrine.  Il  sera  le 
fondement  de  tout  ce  que  nous  auions  à  dire  sur  les  vertus  et 
les  vices,  dans  la  suite  de  nos  études  morales. 

L'rtf/  primum  explique  que  «  si  un  même  liabitus  peut  porter 
sur  des  objets  contraires  selon  que  les  contraires  conviennent  en 
une  même  raison  »,  ainsi  qu'il  a  été  dit  à  Vad  primum  de  l'article 
précédent,  «  il  n'arrive  jamais  cependant  que  des  habitus  con- 
traires soient  d'une  même  espèce;  car  la  contrariété  des  habitus  a 
pour  cause  des  raisons  contraires.  Il  faut  donc  entendre  que  les 
habitus  se  distinguent  selon  le  bien  et  le  mal,  en  ce  sens  que  tel 
habitus  est  bon  et  tel  autre  mauvais;  et  non  pas  en  ce  sens  que 
l'un  porte  sur  le  bien  et  l'autre  sur  le  mal  »,  du  moins  s'il  s'ag-it 
de  n'in)porte  quel  bien  et  de  n'importe  quel  mal  par  rapport  à 
n'importe  quel  habitus.  C'est  ainsi  qu'un  même  habitus  de  science 
peut  porter  sur  le  bien  et  sur  le  mal,  pour  les  connaître.  Que 
s'il  s'agissait  de  l'habilus  des  facultés  ap{)étitives,  comme  cet 
habitus  est  dit  bon  ou  mauvais  selon  qu'il  se  termine  à  un  acte 
dont  l'objet  est  le  bien  ou  à  un  acte  dont  l'objet  est  le  mal, 
nous  aurons  la  distinction  de  ces  sortes  d'habitus  selon  le  bien 
et  le  mal,  tout  ensemble  parce  que  l'un  est  dit  bon  et  l'autre 
mauvais  et  parce  que  l'un  porte  sur  le  bien  et  l'autre  sur  le  mal. 

Udd  secundum  fait  observer  que  «  le  bien  (pii  est  commun  à 
tout  être  n'est  pas  la  difîerence  qui  constitue  l'espèce  de  tel 
habitus;  mais  un  certain  bien  déterminé  qui  se  dit  en  raison 
d'une  nature  déterminée,  savoir  la  nature  humaine  ».  Ce  n'est 
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pas  tout  ce  (jui  est,  ({ui  a,  ici,  raison  lic  bien,  mais  seiiltMiuMit 
ce  (jui  est  conforiiu'  à  Id  u<i titre  liiinidino.  <(  De  nu^me,  le  mal 
(jui  a  raison  de  dilléreiKH'  constituant  l'espèce  dt^  tel  liahitns 
n'est  pas  la  privation  pure  et  simple,  mais  (juehpie  cliose  de 
déterminé  qni  implique  une  répugnance  à  telle  nature  détermi- 
née »  ;  ce  n'est  pas  toute  privation  d'être  ou  la  privation  de  tout 
être  (pii  a  raison  de  mal  rendant  mauvais  tel  habitiis,  mais  une 
privation  jointe  à  quelque  chose  de  positif  :  telle  disposition  ou 
telle  inclination  est  mauvaise  et  a  raison  d'Iiahitus  mauvais,  non 
point  parce  qu'elle  est  un  maïupic  d'inclination  ou  de  disposition, 
ou  [)arce  (ju'elle  tend  à  ce  (pii  ne  serait  que  privation  ou  néant 
pur,  mais  parce  (ju'elle  dispose  ou  incline  à  (juelque  chose  (jui 
ne  convient  pas  à  telle  nature.  —  Nous  aurons  à  appuyer  beau 
coup  là-dessus,  plus  tard,  quand  nous  verrons  la  nature  du  vice 
et  du  péché  (q.  71-73). 

\Jad  tertiurn,  se  référant  à  la  doctrine  du  corps  de  l'article, 
rappelle  et  précise  que  «  plusieurs  hahitus  bons  (pii  [)ortent  sur 
un  objet  spécifiquement  identique  »,  soit  quant  à  son  être  physi- 
que, soit  quant  à  son  être  moral,  «  se  distinguent  selon  qu'ils  se 
réfèrent  à  des  natures  diverses,  ainsi  qu'il  a  été  dit.  Et  plusieurs, 
habilus  mauvais  se  disting'uent,  même  (piand  ils  portent  sur  un 
même  objet  »  [)hysi(}ue,  «  pour  autant  (ju'il  s'y  trouve  diverses 
répugnances  à  ce  (jui  convient  à  telle  nature  ;  c'est  ainsi  qu'à 
une  même  vertu  s'opposent,  par  mode  de  contraires,  des  vices 
divers,  portant  sur  la  même  matière  ».  Les  plaisirs  relatifs  aux 
sens  du  goùl  et  du  toucher,  par  exemple,  sont  la  matière  com- 
mune sur  laquelle  portent  et  la  vertu  de  température  et  les  vices 
soit  d'int(Mnpérance  soit  d'insensibilité.  Mais  l'habitus  de  la  vertu 
s'y  poite  selon  (ju'il  convient  à  la  raison,  tandis  cpie  l'habitus 
d'intempérance  et  l'habitus  d'insensibilité  ne  s'y  réfèrent  pas 
selon  fpi'il  convient  à  la  raison,  l'un  inclinant  ti'op  à  ces  sortes 
de  j)laisir,  et  l'autre  [)as  assez. 

I,,es  habilus  (pii  se  trouvent  en  un  sujet  donné  pourront  donc 
se  distinguer  s[)écifiquemenl  entre  eux,  soit  en  raison  du  principe 
actif  qui  les  cause,  soit  en  raison  d(î  l'objet  spécifiquement  dis- 
tinct auipiel  ils  se  Iciininent,  soit  en  raison  de  la  nature  à  hupielie 
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ils  se  réfèrent;  et,  à  ce  dernier  lilre,  les  liabitns  pourront  se 
distinguer  spécifiquement  soil  en  habilus  l>ons  et  maiivais  selon 
qu'ils  seront  en  harmonie  avec  telle  nature  ou  qu'ils  répuj^nent  à 
celte  nature,  soit  en  liabitus  d'ordre  humain  et  en  habitus 
d'ordre  transcendant  ou  divin.  Toutes  nos  distinctions  ultérieures 
relatives  aux  vertus  et  aux  vices  devront  se  faire  et  être  déter- 
minées d'après  ces  principes.  —  Avant  de  clore  notre  étude  des 
habitus  en  ^^énéral,  il  nous  reste  à  examiner  un  dernier  point 
qui  achèvera  de  préciser  tout  ce  que  nous  avons  dit  jusqu'ici 
sur  la  nature  de  l'habitus.  Et  c'est  de  savoir  si  l'iiabitus,  dont 
nous  avons  dit  qu'il  pouvait  être  multiple  en  un  même  sujet  et 
dans  une  même  puissance,  s'y  distinguant  spécifiquement  selon 
les  causes  de  distinction  dont  nous  avons  parlé,  peut  encore  être 
multiple  en  lui-même,  en  ce  sens  qu'un  même  habitus  numérique 
se  composerait  de  plusieurs  habitus  ou  de  plusieurs  parties 
d'habilus  en  quelque  sorte;  ou  si,  au  contraire,  nous  devons 
affirmer  que  tout  habitus,  selon  son  être  numérique,  est  quelque 
chose  de  simple,  excluant  toute  composition  de  parties.  Ce  der- 
nier point  de  doctrine  va  faire  l'objet  de  l'article  qui  suit. 


Article   IV. 
Si  un  même  habitus  est  constitué  d'habitus  multiples? 

Trois  objections  veulent  prouver  (\n  «  un  même  habitus  est 
composé  de  plusieurs  habitus  ».  —  La  première  argumente 
comme  il  suit  :  «  Ce  dont  la  production  n'est  point  quelque 
chose  de  simultané,  mais  se  réalise  successivement,  semble  être 
constitué  de  plusieurs  parties.  Or,  la  production  de  l'habitus 
n'est  pas  quelque  chose  de  simultané;  elle  est  le  fruit,  par  mode 
de  succession,  de  plusieurs  actes,  ainsi  qu'il  a  été  montré  plus 
haut  (q.  5i,  art.  3).  Donc  un  mênie  habilus  est  constitué  de 
plusieurs  habitus  ».  —  La  seconde  objection  remarque  que  «  le 
tout  est  constitué  de  ses  parties.  Or,  j)our  un  même  habitus  on 
assigne  des  parties  multiples.  C'est  ainsi  que  Cicéron  (datjs  sa 
Wiétoric/ue,  liv.  11,  ch.  liv)  assigne  plusieurs  parties  à  la  force, 
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à  la  tempérance  et  aux  autres  vertus.  Donc  un  même  habit  us 
est  constitué  de  plusieurs  ».  —  La  troisième  objection  fait 
observer' ([ue  «  la  science,  par  mode  dacle  et  par  mode  d'Iiabitus, 
peut  porter  sur  une  seule  conclusion.  D'autre  part,  des  conclu- 
sions multiples  appartiennent  à  une  même  science  totale,  telle 
que  la  géométrie  ou  raritlimélicjue.  Donc  un  même  habitus  est 
constitué  d'habitus  multiples  ». 

L'argument  sed  contra  dit  (pje  «  l'habitus,  parce  qu'il  est  une 
certaine  qualité,  est  une  forme  simple.  Or,  rien  de  ce  (jui  est 
simple  n'est  constitué  de  choses  multiples.  Donc  un  môme 
habitus  n'est  pas  constitué  d'habitus  multiples  ». 

Au  coips  lie  l'article,  saint  Thomas  nous  avertit  qu'il  s'agit  ici 
surtout  de  l'habitus  qui  est  subjecté  dans  la  puissance  d'agir, 
ou  de  l'habitus  opératif.  «  L'habitus  ordonné  à  l'opération,  nous 
dit-il,  duquel  nous  nous  occupons  surtout  en  ce  moment,  est 
une  certaine  perfection  de  la  puissance  »  0{)érative.  «  Or,  tonte 
perfection  se  proportionne  au  sujet  qu'elle  doit  parfaire.  De 
même  donc  que  la  puissance,  parce  qu'elle  est  une,  s'étend  à 
[)lusieurs  choses  selon  fpi'elles  conviennent  en  quelque  chose  qui 
est  un,  savoir  en  une  certaine  raison  générale  d'objet;  pareille- 
ment aussi,  l'habitus  s'étend  à  des  choses  multiples  selon 
qu'elles  se  réfèrent  à  quelque  chose  qui  est  un,  par  exemple  à 
une  même  raison  spéciale  d'ol)jet,  ou  à  une  même  nature,  ou  à 
un  même  principe  »  actif,  «  ainsi  qu'il  ressort  de  ce  qui  a  été 
dit  j)lus  haut  (art.  2,  3).  Si  donc  nous  considérons  l'habitus 
selon  les  choses  aux(pielles  il  s'étend,  nous  trouverons  en  lui,  de 
ce  chef,  une  certaine  multiplicité.  Mais  j)arce  que  cette  multipli- 
cité est  ordonnée  à  quelque  chose  qui  est  un,  à  quoi  l'habitus  se 
réfère  principalement,  de  là  vient  cpie  l'habitus  est  une  qualité 
simple,  non  constituée  d'habitus  multiples,  bien  qu'il  s'étende  à 
de  multiples  choses.  Un  même  habitus,  en  effet,  ne  s'étend  à 
plusieurs  choses  que  selon  un  ordre  que  ces  multiples  choses 
disent  à  quelque  chose  qui  est  un;  et  c'est  de  là  que  l'habitus 
tire  son  unité  ». 

h'ud  prinmni  fait  observer  que  «  la  succession,  dans  la  géné- 
ration de  l'habitus,  ne  provient  point  de  ce  (pi'une  partie  de  cet 
habitus  serait  produite  après  une  autre  partie;  mais  de  ce  que  le 
T.  VII.  Les  passions.  ^o 
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sujet  n'obtient  pas  tout  de  suite  la  disposition  fe.ime  et  qui  ne 
s'allère  que  difficilement,  et  de  ce  que  d'abord  l'iiabitus  com- 
mence d'être  dans  le  sujet  d'une  façon  parfaite,  se  perfectionnant 
ensuite  peu  j\  peu;  comme  il  arrive  d'ailleurs  pour  les  aulres 
qualités  ». 

L'ac/  secuiidiim  dit  que  «  les  parties  qui  sont  assignées  à 
chacune  des  vertus  cardinales  ne  sont  point  des  parties  intégra- 
les qui  constituent  un  tout,  mais  des  [)arties  subjectives  ou 
potentielles,  ainsi  qu'on  le  verra  plus  loin  »  (q.  67,  art.  6, 
ad.  4""';  2^  -2^^%  q.  48). 

L'ad  tertiiim  répond  (pie  «celui  cjui,  dans  une  science,  acquiert 
par  voie  de  démonstration  la  science  d'une  seule  conclusion,  a 
certainement  l'iiabilus  de  cette  science,  mais  il  ne  l'a  qu'impar- 
faitement. Et  lorsqu'il  acquiert,  par  voie  de  démonstration,  la 
science  d'une  autre  conclusion,  il  ne  se  produit  pas  en  lui  un 
autre  liabitus;  mais  l'Iiabitus  qui  déjà  existait  en  lui  devient  plus 
parfait,  s'étendant  à  un  plus  grand  nombre  d'objets.  La  raison 
de  cela  est  que  les  conclusions  et  les  démonstrations  d'une 
même  science  sont  ordonnées  entre  elles  et  l'une  dérive  de 
l'autre. 

Nous  avons  voulu  traduire,  aussi  littéralement  que  possible, 
et  sans  y  rien  ajouter,  ce  dernier  article  de  saint  Thomas.  Car 
nous  y  trouvons  une  leçon  d'interprétation  thomiste  extrême- 
ment précieuse.  Nous  venons  d'entendre,  au  cours  de  cet  article, 
saint  Thomas  nous  déclarer,  de  la  façon  la  plus  expresse,  que 
l'habitus,  notamment  l'habilus  ordonné  à  l'opération,  parce  qu'il 
est  une  qualité,  est  une  forme  simple,  et  qu'il  ne  faut  point  le 
concevoir  comme  un  agrégat  de  réalités  distinctes  ou  de  parties 
diverses  s'unissant  pour  former  un  tout.  D'autre  part,  il  y  a  cer- 
tains liabitus,  tels  surtout  les  habitus  existant  dans  l'intelligence, 
fjui  semblent  bien  être  composés  de  diverses  parties  ou  de  diver- 
ses réalités,  au  témoignage  même  de  saint  Thomas.  Nous  savons, 
en  clïet,  que  pour  lui  les  espèces  intelligibles,  abstraites  des  ima- 
ges sensibhîs  jiar  la  lumière  de  rinlcliect  agent  cl  imj)rimées  dans 
l'entendement  réceptif,  ont  raison  d'habitus  intellectuel.  Or,  ces 
espèces  sont  multiples,  et  réellement  distinctes  entre  elles.  Il  y  a 
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aussi  que  j)Insieiirs  (rcnlie  elles  sont  rc(|iiises  dans  l'acte  de  tout 
liahiliis  scientifique.  El  c'est  même  dans  l'ordination  ou  la  dis- 
position (le  ces  espèces  intellig'ibles  (jiie  semble  consister  l'acte  et 
riiahiliis  (le  la  science,  comme  saint  Thomas  lui-même  le  déclare 
en  inainl  endroit  de  ses  (.^crils,  plus  sp(îcialement,  dans  les  Ones- 
tinns  dispiilces,  de  la  Vérité,  q.  2/1,  art.  4?  dd  g*"'\  où  il  dit 
qu'  <(  une  certaine  ordination  des  espèces  intelligibles  constitue 
riiahilus  ))|;  dans  ces  mêmes  questions  de  la  Vérité,  q.  10,  art.  2, 
il  accorde  que  ((  l'ordination  des  espèces  intelligibles  est  l'habi- 
lus  de  la  science  ».  Comment  concilier  ces  deux  aspects  de  la 
doctrine  de  saint  Thomas?  Ne  seinble-t-il  pas  qu'il  y  a,  ici, 
comme  une  sorte  de  contradiction,  ou  qu'à  tout  le  moins  la  pen- 
sée du  saint  Docteur  est  demeurée  llotlanle,  tantôt  inclinant  dans 
le  sens  de  l'habilus  multiple  et  tantôt  dans  le  sens  de  l'habitus 
sim[)le?  D'autant  qu'ici  même,  dans  le  traité  que  nous  venons  de 
voir,  saint  Thomas  nous  a  parlé  d'une  certaine  addition  possible 
dans  le  mode  d'augmentation  de  certains  habitus,  tels,  par  exem- 
ple, les  habitus  de  la  science,  au  sujet  desquels,  cependant,  ici, 
à  y  ad  tertiiim  que  nous  venons  de  lire,  il  a  raisonné  comme  pour 
les  autres  habitus. 

La  difficulté  d'interprétation  que  nous  venons  de  signaler  est 
certainement  considérable.  Elle  a  arrêté  et  divisé  les  deux  plus 
grands  commentateurs  de  saint  Thomas,  savoir  Capréolus  et  Cajé- 
tan.  —  Capréolus  estime  qu'en  efïet  la  pensée  du  saint  Docteur 
est  demeurée  flottante  au  sujet  de  cette  question  et  que  tantôt  il 
a  paru  incliner  dans  un  sens  et  tantôt  dans  l'autre;  (|ue  cepen- 
dant il  semble  j)lutôt  s'arrêter  au  sentiment  de  l'habilus  multiple, 
constitué  par  la  collection  el  l'ordination  des  espèces  intelligibles 
[cf.  Capiéolus,  nouvelle  édition  Paban-Pè^ues,  t.  I,  pj).  33,  34]. 
—  Cajétan  se  prononce  nettement  pour  le  sentiment  contraire; 
et  il  déclare  que  nous  devons  absolument  nous  en  tenir  à  la  doc- 
trine de  l'article  que  nous  venons  de  lire. 

Il  est  bi(Mi  difficile,  en  effet,  de  ne  pas  reconnaître  que  saint 
Thomas,  dans  cet  article,  se  prononce  de  la  façon  la  j)lus  expresse, 
et  (pi'il  n'y  a,  ni  dans  sa  pensée,  ni  dans  les  termes  qui  la  tra- 
duisent, aucune  hésitation.  —  S'ensuil-il  (|ue  saint  Thomas  con- 
tredise ici  ce  qu'il  a  enseigné  ailleurs,  et  au  cours  même  du  trailc 
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que  nous  venons  de  voir?  —  Nullement.  Il  suffit  simplement  de 
bien  prendre  garde  au  sens  de  ses  paroles. 

La  question  de  l'addition,  notamment,  ne  saurait  motiver  une 
différence  de  sentiment,  puisque  saint  Thomas  la  mentionne  et  la 
résout  ici  même  dans  cet  article,  à  Vad  primnin  et  à  Vacl  ter- 
tium.  C'est  qu'en  effet,  pour  lui,  l'addition  telle  qu'on  la  trouve 
en  certains  habilus,  comme  dans  les  habitus  d'ordre  intellectuel 
et  scientifique,  n'implique  pas,  relativement  au  même  habilus, 
une  addition  de  réalité  du  côté  de  l'habitus.  Elle  implique  seule- 
ment une  actuation  plus  parfaite  de  la  puissance  par  rapport  à 
son  objet.  La  puissance  intellective,  quand  elle  ac(|uiert,  par  voie 
de  démonstration,  la  connaissance  scientifique  de  telle  conclu- 
sion, dans  l'ordre  de  la  géométrie  par  exemple,  acquiert  du 
même  coup  l'habitus  qui  parfait  la  puissance  et  l'actue  relative- 
ment à  celle  conclusion;  quand  elle  acquiert  ensuite  une  seconde, 
une  troisième  conclusion,  et  ainsi  de  suite,  sa  potentialité  se 
trouve  à  chaque  fois  plus  actuée,  mais  toujouis  dans  le  même 
ordre,  et  l'habitus  déjà  existant,  restant  toujours  lui-même,  ne  fait 
que  déterminer  davantage,  dans  le  sens  de  l'acte,  la  potentia- 
lité de  la  puissance.  C'est  ainsi,  et  non  autrement,  que  nous 
parlons  d'addition  dans  ces  sortes  d'habitus.  Par  où  l'on  voit 
que,  dans  la  pensée  de  saint  Thomas,  l'addition  dont  l'habilus 
[)eut  être  susceptible  ne  nuit  en  rien  à  la  simplicité  de  cet  habitus. 

Quant  à  la  difficulté  tirée  de  la  multiplicité  des  espèces  intel- 
ligibles, dont  chacune  aurait  la  raison  d'habitus  intellectuel  cl 
(jui  constitueraient,  assemblées  ou  ordonnées  en  telle  ou  telle 
manière,  tel  ou  tel  habitus  de  science,  il  faut  répondre,  comme 
le  fait  excellemment  ici  Cajétan,  qu'autre  chose  est  parler  de 
l'habitus,  même  intellectuel,  en  général,  et  autre  chose  parler  de 
l'habitus  de  la  science  ou  de  telle  science.  Il  est  certain  que  toute 
espèce  intelligible  a  raison  d'habitus  dans  l'intelligence.  De  ce 
chef,  il  y  aura  autant  d'habitus,  dans  rintelligence,  qu'il  y  a 
d'esj)èces  intelligibles.  Mais  l'habitus  de  la  science  dit  autre  chose 
que  les  espèces  intelligibles,  soit  isolées,  soil  groupées  et  ordon- 
nées ensemble.  Il  dit  essentiellement  la  disposition  qualitative  de 
rinlelligence  qui  lui  fait  user  de  telles  notions  ou  de  telles  pro- 
positions selon  (ju'il  convient  à  la  connaissance    plus  ou  moins 
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parfaite  de  tel  objet  spéciH(]iiemenl  distinct  de  tout  autre,  tel  par 
exemple,  Velrr  pour  la  métaphysique,  Vêtre  mobile  pour  la 
science  naturelle,  Vétendiie  j)our  la  géométrie,  la  quantilé  en 
général  pour  les  mathématiques,  le  nombre  pour  l'arithmétique, 
Xncte  humain  pour  la  morale,  et  ainsi  du  reste.  Et  c'est  en  raison 
(le  cette  unité  spc'ciHcpie  d'ohjct  qu(^  l'habitus  de  telle  science  est 
(lit  sjtécilifpnMnent  un.  L'habitus  de  telle  science  est  de  soi  et 
directement  ordonné  à  tel  objet  spécifiquement  un,  dans  l'ordre 
d'objet  connaissable.  Il  parfait  l'intelligence  directement  en  vue 
de  cet  objet;  et,  parce  que  cet  objet  demeure  spécifiquement  un, 
dans  sa  raison  propre,  pour  tant  d'ailleurs  qu'il  comprenne 
sous  lui  d'éléments  matériellement  divers,  tel,  par  exemple, 
l'objet  de  la  métaphysique,  ou  l'être  en  tant  qu'être,  qui  peut 
comprendre  sous  lui  tous  les  êtres  qui  sont,  de  même  l'habitus 
scientifi(jue  ordonné  à  cet  objet  et  spécifié  par  lui  sera  un  habi- 
lus  parfaitement  un,  au  point  de  vue  de  son  essence,  ou  en  tant 
que  qualité  perfectionnant  l'intelligence,  et  cependant  il  com- 
prendra, à  titre  d'éléments  quasi  matériels,  une  infinité  de  notions 
ou  d'espèces  intelligibles. 

Cette  distinction  lumineuse,  proposée  ici  par  Cajétan,  est  tout 
à  fait  dans  la  pensée  de  saint  Thomas.  Elle  résout  excellemment 
la  difficulté  soulevée.  Et  tout  permet  de  supposer,  comme  l'ob- 
serve Cajétan  lui-même,  que  les  tenants  de  l'explication  indiquée 
d'abord,  tel  Capréolus,  s'y  seraient  rangés  immédiatement,  si 
leur  pensée  y  avait  été  arrêtée. 

L'on  aura  reniarqué  qu'un  mot  revient  sans  cesse  dans  ce 
traité  si  important  et  si  difficile  de  l'habitus  en  général.  C'est  le 
mot  disposition.  Il  n'en  est  pas,  en  effet,  qui,  entendu  comme  il 
doit  l'être  et  avec  la  modalité  spéciale  qui  dislingue  l'habitus  pro- 
prement dit  de  la  disposition  pure  et  simple,  rende  mieux  ce 
qu'est  véritablement  l'habitus  et  ses  conditions  d'existence  dans 
un  sujet  donné. 

Tout  habitus  est  une  disposition.  Il  supposera  donc  nécessai- 
rement un  sujet  (pii  ait  besoin  d'être  disposé.  Ceci  ne  peut  être 
(pie  s'il  s'agit  d'un  sujet  potentiel  ordonnt'  à  quehpie  acte  (jui  doit 
le  parfaire.  D'autre  part,  tous  les  actes  (jui  peuvent  parfaire  un 
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sujet  donné  se  ramènent  à  deux  grandes  espèces  :  l'acte  premier, 
constituant  un  sujet  dans  son  être;  l'acte  second,  constituant  un 
sujet  dans  sa  perfection  dernière  qui  est  son  agir.  Il  y  aura  donc 
deux  grandes  sortes  d'habitus  :  les  habitus  d'ordre  statique,  ou 
habitus  entitalifs,  disposant  leur  sujet  par  rapport  à  son  être;  et 
les  habitus  d'ordre  dynamique,  ou  habitus  opéralifs,    disposant 
leur  sujet  par  rapport  à  son  agir.  Les  premiers  auront  nécessai- 
rement pour  sujet  ce  qui  se  réfère  à  l'essence  ou  à  la  substance 
d'un  être  donné  :  dans  l'ordre  naturel,  ce  sera  le  corps  ou  les 
éléments  qui  le  composent,  en  vue  de  sa  forme  substantielle,  qui 
est  l'âme  pour  les  êtres  doués  de  vie;  dans   l'ordre  surnaturel, 
ce  sera  l'essence  même  de  1  ame,  en  vue   d'un   être   supérieur, 
c'est-à-dire  de  la  nature   divine   devant  être  participée   dans  le 
sujet.  Les  seconds  auront  toujours  pour  sujet  une  puissance  de 
l'âme,  distincte  de  l'âme  et  en  découlant  comme  propriété  essen- 
tielle. Ce  ne  sera  pourtant  pas  toute  puissance  de  l'âme  qui  pourra 
ainsi  être  sujet  de  l'habitus  opératif.  Il  faudra  qu'il  s'agisse  d'une 
puissance  passive  ;    et  encore  d'une  puissance  passive   pouvant 
être  diversement  déterminée  par  rapport   à  son  agir.  Il   faudra 
d'ailleurs  que  celte  détermination  relative  à  son  agir  ne  soit  pas 
quelque  chose  d'exclusivement   lié  à  la  présence   ou  à   l'action 
directe  et  actuelle  de   tel   objet.    Elle    devra   pouvoir  demeurer 
dans  la   faculté  d'agir,   par  mode   de  forme   qui  l'incline  et  la 
dispose,  d'une  façon  permanente,  à  agir  dans  tel  sens,   même 
quand  l'objet  qui  peut  déterminer  son  agir  n'est  pas  actuelle- 
ment présent.  Et  c'est  précisément  cette  disposition  peiinanente, 
existant  dans  la  faculté  d'agir,  de  soi  indéterminée,  mais  déter- 
minée désormais  dans  le  sens  de  telle  action  en  vertu  même  de 
cette  disposition,    qui   constituera,    an    sens   propre,    la    raison 
d'habitus  opératif.  Cette  disposition  peut  être  totalement  ou  en 
partie  innée  et  causée  par  Dieu  directement,  selon   les  diverses 
natures  ou  les  diverses  puissances  de  telle  nature.  Elle  peut  être 
aussi,    notamment  dans    l'homme,   dont    nous   avons    surtout  à 
nous  occuper,  et  s'il  s'agit  de  l'ordre  naturel,  acquise  ou  produite 
dans  le  sujet  par  les  actes  mêmes  du  sujet.  Non  pas  que  la  jiuis- 
sancc  même  dont  cet  habitus  doit  être  la  disposition,  puisse,  |»ar 
son  action,  causer  en  elle  ou  y  faire  croître  cette  disposition  et 
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cet  liahitiis;  mais,  pour  autant  qu'une  de  nos  facultés  est  sou- 
mise à  l'action  et  à  rinfluence  d'une  autre,  ou,  s'il  s'agit  de  la 
même  faculté,  pour  autant  que,  déjà  revêtue  d'un  Iiabitus,  elle 
peut  agir  sur  elle-même  à  l'effet  d'en  ac((uérir  un  autre  ou  de 
grandir  et  se  parfaire  dans  la  possession  de  cet  autre.  Cette  action 
de  nos  facultés  dont  l'une  agit  sur  l'autre,  ou  dont  la  même  agit 
sur  clic-Mième  sous  des  asj)ects  divers,  a  sou  princi[)e  premier 
dans  la  lumière  innée  et  indéfectible  de  l'intellect  agent;  elle  se 
communique  ensuite  à  rentendement  réceptif,  qui,  actué  par 
l'Iiabitus  des  premiers  principes,  peut  agir  sur  lui-même  à  l'effet 
d'y  causer  ou  d'j'  perfectionner  les  habitus  des  diverses  sciences; 
et,  actué  lui-même  par  ces  divers  habitus,  peut  agir  à  son  tour 
sur  la  volonté  immédiatement  soumise  à  son  action.  La  volonté, 
ainsi  actuée  par  l'intelligence,  et,  pour  les  objets  où  cette  déter- 
mination n'est  point  naturelle  en  elle,  déterminée  peu  à  peu  ou 
inclinée,  par  celte  action  ré])étée  de  l'intelligence,  à  agir  dans  le 
sens  de  tel  objet,  devient  à  son  tour  le  sujet  d'lial)ilus,  qui,  exis- 
tant en  elle,  y  sont  le  piincipe  d'actions  nouvelles  causant  d'au- 
tres habitus  correspondants  et  proportionnés,  dans  les  facultés 
d'ordre  sensible  plus  ou  moins  soumises  à  l'action  des  facultés 
su[)érieures.  Telles  sont  surtout  les  facultés  d'ordre  appétitif,  où 
pourront  se  trouver,  soit  dans  l'appétit  concupiscible,  soit  dans 
rapi)élit  irascible,  de  véritables  habitus  d'une  importance  extrême 
pour  la  vie  moiale  de  l'homme.  Car  tout  habitus,  et  plus  spécia- 
lement l'Iiabitus  o])ératif(piand  il  s'agit  de  l'ordre  moral,  doit  être 
nécessairement  un  habitus  bon  ou  un  habitus  mauvais.  L'Iiabitus, 
en  effet,  est  essentiellement  une  disposition  en  vue  de  telle  na- 
ture, soit  au  point  de  vue  d(!  l'être,  soit  au  point  de  vue  de  l'agir. 
Or,  si  la  disposition  est  conforme  à  ce  que  la  nature  requiert, 
l'Iiabitus  aura  raison  de  chose  bonne;  si  elle  n'est  pas  conforme  à 
ce  (pie  celte  nature  requiert,  elle  aura  raison  de  chose  mauvaise. 
Dans  riiomme,  (jiiand  il  s'agit  des  habitus  opératifs,  d'ordre 
moral,  la  nature  à  laquelle  ces  habitus  doivent  être  conformes 
pour  être  bons,  n'est  autre  (jue  la  raison.  Il  s'ensuit  que  tout 
habilus  inclinant  à  ce  (|ui  est  selon  la  raison,  sera  bon  inorale- 
intMil  ;  cl  nous  lui  donucious  |)liis  laid  le  nom  de  vertu.  Tout 
habilus,  au  contraire,  (jui  iuclincia   à  rv  (pii   n'est  jias  selon  la 
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raison,  sera  un  habitus  mauvais;  et  nous  l'appellerons  du  nom 
de  vice.  Il  est  vrai  qu'au-dessus  de  la  raison  se  trouve,  pour 
l'homme,  élevé  par  Dieu  à  l'état  surnaturel,  un  principe  régula- 
teur ou  directif  qui  sera  une  autre  cause  de  partage  entre  les 
habitus  qui  sont  en  nous.  Mais  ce  principe,  s'il  est  supérieur  à 
la  raison,  ne  lui  est  pas  contraire;  et  la  distinction  des  habitus 
en  habitus  bons  et  en  habitus  mauvais,  tirée  de  leur  conformité 
on  de  leur  non-conformité  à  la  raison,  demeurera  toujours, 
même  avec  la  distinction  des  habitus  bons  ou  mauvais,  tirée  de 
leur  conformité  ou  de  leur  non-conformité  à  la  règle  surnatu- 
relle de  notre  destination  divine  à  la  grâce  et  à  la  gloire.  Seule- 
ment, dans  cet  ordre  surnaturel,  l'habitus  relevant  de  cet  ordre 
par  son  origine  ou  par  son  origine  et  par  son  essence,  sera  né- 
cessairement bon;  car  sa  cause,  qui  n'est  autre  que  Dieu,  ne 
saurait  jamais  produire  un  effet  mauvais.  Si  donc  nous  devrons 
parler  d'habitus  mauvais,  ou  de  vices,  dans  cet  ordre  surnatu- 
rel, ce  ne  sera  qu'en  raison  de  l'objet  surnaturel  auquel  l'homme 
devrait  tendre  et  dont  il  s'éloignera  par  ses  actes  coupables.  Ces 
actes  coupables,  opposés  à  la  nature  divine  devant  être  partici- 
pée dans  l'homme^,  pourront  produire  eux-mêmes  des  habitus 
proportionnés  qui  auront  la  même  raison  de  mal. 

Et  voilà  donc  à  quel  double  titre  nous  aurons  à  parler  d'ha- 
bitus bons,  ou  de  vertus,  et  d'habitus  mauvais,  ou  de  vices.  Nous 
désignerons  par  là  toutes  les  dispositions  d'ordre  moral,  exis- 
tant ou  pouvant  exister  dans  les  facultés  opératives  qui  sont 
dans  l'homme  et  lui  facilitant  l'obtention  de  sa  fin  humano- 
divine,  ou  le  détournant  de  celte  fin.  Il  est  aisé  d'entrevoir  quelle 
sera  l'importance  doctrinale  et  pratique  de  l'étude  qui  aura  j)()ur 
objet  ces  vertus  et  ces  vices,  considérés  dans  leur  ensemble  et 
selon  qu'ils  constituent  ce  que  nous  pourrions  appeler  la  psycho- 
logie dynamique  de  l'onlre  moral  divino-humaiu. 

Celte  étude  formera  le  sujet  de  notre  prochain  volume. 
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30  Si  la  tristesse  ou  la  douleur  est  contraire  à  la  délectation? 274 

4°   Si  toute  tristesse  est  contraire  à  toute  délectation? 277 

50  Si  la  délectation  de  la  contemplation  a  quelque  tristesse  qui  lui  soit 

contraire? 281 

60  Si  la  tristesse  est  à  fuir  plus  que  la  délectation  à  rechercher? 286 

70  Si  la  douleur  extérieure  est  plus  grande  que  la  douleur  intérieure?.  .  .  190 

80  S'il  n'y  a  que  quatre  espèces  de  tristesse? 2()5 


QUESTION  XXXVI.  —  Des  causes  de  la  tristesse  ou  de  la  douleur. 

(Quatre  arlicles.) 

lo  Si  la  cause  de  la  douleur  est  le  bien  perdu  ou  le  mal  conjoint? 3oo 

20  Si  la  concupiscence  est  cause  de  la  douleur? 3o3 

30  Si  l'amour  de  l'unité  est  cause  de  la  douleur? 3o6 

4"  Si  la  puissance  à  la(]uclle  on  ne  peut  pas  résister  est  cause  de  !a  dou- 
leur ? Sog 


QUESTION  XXX\  II.  —  Des  effets  de  la  douleur  ou  de  la  tristesse. 

(Quatre  articles.) 

lo  Si  la  douleur  enlève  la  faculté  d'a|)prendre? 3i3 

20  Si  d'appesantir  l'àme  est  un  effet  de  la  tristesse  ou  île  la  douleur?.  .  .  317 

3"  Si  la  tristesse  ou  la  douleur  débilite  toute  opération? 3i() 

40  Si  la  tristesse  nuit  au  corps  plus  que  les  autres  passions  de  l'àme?. ...  32 1 


QUESTION  XXX\  III. 


Des    remèdes  de    la  tristesse  ou    de  lv  douleur. 

(Cinq  articles.) 


if>  Si  la  douleur  ou  la  tristesse  est  mil igée  par  n'importe  quelle  délectation?     325 
20  Si  la  douleur  ou  la  tristesse  est  mitigée  par  les  pleurs? 328 
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H'J  Si  l;i  douleur  et  la  tristesse  sont  mitiçées  pai'  la  conipassioii  des  amis?  'M^o 
/|i>  Si  par  la  coiileiuplatioii  de  la  vérité  la  douleur  ot  la  tristesse  s'adou- 

eisseiil  ■' 3o.'i 

.")"  Si  la  douleur  et  la  tristesse  sout  niilig'ées  par  le  sonnueil  e(  par  les  liains?  333 


QUESTION  XXXIX.  —  Di;  i.v  uonté  et  »i;  la  maligu  de  la  tiusiksse 

ET    DE    LA    DOULEUU. 
(Uuatre  articles.) 

lo  Si  toute  tristesse  est  mauvaise"/ 338 

2"  Si  la  tristesse  peut  être  un  bien  honnête*? 348 

3"  Si  la  tristesse  peut  être  un  bien  utile? 3/(6 

4°  Si  la  douleur  du  corps  est  le  souverain  mal? 348 


QUESTION  XL.  —  D.î  i. 'espoir  et  du  désespoir. 

(Huit  urlicles.) 

lo  Si  l'espoir  est  la  même  chose  ([ue  le  désir  ou  la  cupidité? 353 

20  Si  l'espoir  est  dans  la  faculté  de  connaître  ou  dans  la  faculté  d'aimer?, . .  350 

3o  Si  l'espoir  se  trouve  dans  les  aniniau.^  sans  raison? 359 

4"  Si  l'espoir  a  pour  contraire  le  désespoir? 302 

5o  Si  la  cause  de  l'espoir  est  l'expérience? 304 

0'^   Si  dans  les  jeunes  gens  et  les  hommes  pris  de  vin  l'espoir  surabonde?  3O7 

71)  Si  l'espoir  est  cause  de  l'amour? 30() 

8'^  Si  l'espoir  aide  l'opération  ou  plutôt  l'empêche? 371 


QUESTION  XLI.  —  De  la  crainte  en  elle-même. 

(Quatre  articles.) 

lo  Si  la  crainte  est  une  passion  de  l'àme? 375 

20  Si  la  crainte  est  une  passion  spéciale? 377 

3''  S'il  est  ([uel({uc  crainte   naturelle? 38o 

4"  Si  lés  espèces  de  la  crainte  sont  convenablement  assignées? 383 


QUESTION  XLII.  —  De  l'objet  de  la  crainte. 

(Six  articles.) 

i'>  Si  l'objet  de  la  crainte  est  le  bien,  ou  le  mal? 388 

2"  Si  le  mal  de  la  nature  est  objet  de  crainte  ? 390 

3"  Si  la  crainte  a  pour  objet  le  mal  de  coulpe? SgS 

40  Si  la  crainte  elle-même  peut  être  objet  de  crainte? 397 

50  Si  les  choses  subites  sont  davantage  ce  (]ue  l'on  craint? 399 

0"  Si  les  choses  contre  lesipielies  il  n'est    pas  de  remède  sont  davantage 

objet  tie  crainte  ? 4o2 
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QUESTION  XLIII,  —  De  la  cause  de  la  crainte. 

(Deux  articles.) 

10  Si  la  cause  de  la  crainte  est  l'aniour? -^oG 

20  Si  la  cause  de  la  crainte  est  le  manque  où  l'on  se  trouve? ^oy 


QUESTION  XLIV.  —  Des  effets  de  la  crainte. 

{Quatre  articles.) 

1 0  Si  la  crainte  cause  la  contraction  ? A '  2 

20  Si  la  crainte  fait  les  hommes  de  conseil? 420 

30  Si  la  crainte  cause  le  tremblement  ? A2A 

4"  Si  la  crainte  empêche  l'opération? 426 

/ 
/ 
QUESTION  XLV.  —  De  l'audace.  / 

I 

(Quatre  articles  )  ' 

10  Si  l'audace  est  contraire  à  la  crainte? 42g 

2°  Si  l'audace  suit  l'espoir? 4>^ i 

3°  Si  l'audace  a  pour  cause  quelque  défaut? 4^5 

40  Si  les  audacieux  sont  plus  prompts  au  commencement  que  dans  le  péril 

lui-même? 4^9 


QUESTION  XLVl.  —  De  la  colère  en  elle-mé.me. 

(Huit  articles.) 

10  Si  la  colère  est  une  passion  spéciale? 44-^ 

2°  Si  l'objet  de  la  colère  est  le  bien  ou  le  mal  ? 4't7 

30  Si  la  colère  est  dans  le  concupiscible? 4-'»o 

4°  Si  la  colère  suppose  la  raison  ? 4''^2 

50  Si  la  colère  est  plus  naturelle  que  la  concupiscence? 4-'>7 

G"  Si  la  colère  est  plus  mauvaise  (|ue  la  haine? 4Gi 

7"»  Si  la  colère  regarde  seulement  ceux  (jui  ont  avec  nous  des  ra])p()rls  de 

justice? 4(">-"> 

80  Si  les  espèces  de  la  colère  sont  assignées  comme  il  faut? 4^9 


QUESTION  XLVII.  —  De  la  cause  active  de  la  colère,  et  de  ses  remèdes. 

(Quatre  articles.) 

lo  Si  toujours  le  motif  de  la  colère  est  (juehiue  fait  contre  celui  en  (jui 

la  colère  se  trouve  ? 47>^ 

20  Si  la  seule  mésestime  ou  le  mépris  est  le  motif  de  la  colère? 47'"' 
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!i"  Si  rrxcrllciice  do  relui  (]ui  s'irrile  esl  une  cause  de  la  colère? /|7<) 

/)'>  Si  le  rieu   de  (iuel(|u'uii  peut   être   cause    (]ue  l'on    s'irriti^   racilement 

contre  lui? /iHi 


OUESTION  XLV'III.  —  Des  effets  de  la  colèuf.. 

(Quatre  articles.) 

lo  Si  la  colère  cause  la  délectation'? 4^5 

2"  Si  la  colère  excite  le  plus  la  ferveur  dans  le  cœur? 487 

3°  Si  la  colère  surtout  empêche  l'usage  de  la  raison? 491 

4'J  Si  la  colère  surtout  cause  la  laciturnilé? 494 

OUICSTION  XLIX.  —  Di:s  UAruTus  en  oénéhal,  quant  a  leur  substance. 

(Ounli'e  articles.) 

i"   Si  riialtilus  est  une  qualité? 5o8 

2"   Si  riial)itus  est  une  espèce  déterminée  de  qualité? 5i3 

3"   Si  riiahilus  impli(juc  un  ordre  à  l'action? 621 

4'^   S'il  est  nécessaire  d'ailniettre  l'iiahitus? SaG 


QUESTION  L.  —  Du  sujet  des  habitus. 

(Si.v  articles.) 

i«  Si  dans  le  corps  se  trouve  quchjue  habitus:-* 53G 

2"  Si  l'Ame  est  le  sujet  de  l'iiabiius  selon  son  essence  ou  selon  ses  puis- 
sances ? 543 

30  Si  dans  les  puissances  de  la  partie  sensible  peut  se   trouver  quelque 

habitus? 549 

4°  Si  dans  rintelli<j;encc  elle-même  .se  trouve  (juelque  habitus? 554 

50  Si  dans  la  volonté  se  trouve  (juclque  habitus? 5G2 

G"  Si  dans  les  animes  se  trouve  (picKpie  habitus? 57G 

QUESTION  LI.  —  De  la  génération  des  habitus. 

(Quatre  articles.) 

if>  Si  ((uel([ue  habitus  vient  de  la  nature? 682 

2»  Si  (juclquc  habitus  est  causé  par  les  actes? 590 

'M>  Si  par  un  seul  acte  l'habitus  peut  être  engendré  ? 5(j8 

4"  S'il  est  des  habitus  qui  soient  iutus  au.v  hommes  par  Dieu? G02 

QUESTION  LU.  —  De  l'augmentation  des  habitus. 

(Trois  articles.) 

l'i  Si  les  habitus  augmentent? GoG 

2"  Si  h's  habitus  augmentent  par  addition? G18 

.'>"  Si  cliacpic  acte  augmente  l'habitus? G25 
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QUESTION     LUI. (JoKHL  l'I  ION    ET    DIMINUTION     DES    HABITUS. 

(Trois  articles.) 

If  Si  les  habitus  peuvent  .se  corrompre  ? G28 

20  Si  les  habilus  peuvent  diminuer 034 

30  Si  l'habitus  se  corrompt  ou  diminue  par  le  seul  fait  qu'on  cesse  d'agir?     63g 


QUESTION  LIV.  —  De  la  distinction  des  habitus. 

(Quatre  articles.) 

lo  Si  plusieurs  habitus  peuvent  è(re  dans  une  même  puissance? 644 

2'J  Si  les  habitus  se  distinguent  selon  les  objets? 649 

30  Si  les  habilus  se  distinguent  selon  le  bien  et  le  mal? 652 

4°  Si  un  même  habilus  est  constitué  d'habitus  multiples? 650 
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